क॒ुपात्रो को दान न देवे स॒पात्रो को देवे. 
पे) ?|0॥67?6 
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आपके दान की हमे अत्यंत आवश्यकता हे. 


अथ षष्ठसमुल्लासारम्भ8 


अथ राजधर्मान्‌ व्याख्यास्याम$ 
क्षत्रिय का कर्त्तव्य---सबकी रक्षा] 


राजधर्मान्‌ प्रवक्ष्यामि यथावृत्तो भवेन्नप४...|। 

सम्भवश्च यथा तस्य सिद्धिश्च परमा यथा ॥4॥ 

ब्राह्मं प्राप्तेन संस्कार क्षत्रियेण यथाविधि ..। 

सर्वस्यास्य यथान्यायं कर्त्तव्यं परिरक्षणम्‌ _ ॥२॥ --मनु० ७१.२ 


कल (अथ) वर्णाश्रमव्यवस्था का विवेचन करने के अनन्तर (राजधर्मान्‌ व्याख्यास्याम$) राजधर्मों की व्याख्या 
करेंगे | “ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' में इस विषय को अस्तुत करते हुए ग्रन्थकार ने लिखा है अंथ 


“अब अ संक्षेपत४" । स्वयं भगवान्‌ मनु ने इस विषय का प्रवर्त्तन 'राजधर्मान्‌ प्रवक्ष्यामि' कहकर 
या है। 


प्रत्येक शब्द किसी अर्थ का वाचच॑क या पदार्थ का द्योतक होता है | संस्कृत के शब्दों की यह विशेषता है कि 
उनका अर्थ उनके निजी स्वरूप में निहित होता है | वे सभी भावपूर्ण तथा किसी विचार का प्रतीक अथवा मूर्त्तरूप 
होते हैं और अपने विशिष्डअआर्थ के कारण ही किसी पदार्थविशेष के लिए प्रयुक्त होते हैं। जिस शब्द का जो अर्थ 
विवक्षित होता है, वह उसपर/बलात्‌ आरोपित नहीं होता, अपितु प्रकृति-प्रत्यय के योग से उसके मूलरूप से 
४सृत होता है | वस्तुत४ हमारे यहाँ “नीति' और 'धर्म' शब्द का इतने गम्भीर अर्थों में प्रयोग किया गया है कि 
संसार की अन्य किसी भी भाषा में उनके पर्यायवाची शब्द नहीं मिलते | केलिफोर्निया यूनिवर्सिटी के एक प्रोफेसर 
ने संस्कृत के कालजयी ग्रन्थ 'पञ्चतन्त्र' का अंग्रेजी में अनुवाद करते समय उसकी भूमिका में लिखा 
था- ५८७७४ $०७०]४5॥9 5900]006 858977९0 9 (95709 ९27 90]000 9770 87 €वुणंप्क्षेश्रा 0॥6 52॥5807॥| 7070 
पिया! (नीति) - 4( 0९७ ८] 06 0990778520 ७७ (४४5९७ ००॥०0ए०८ ०(॥०."' जिन दिनों मौलाना अबुलकलाम आज़ाद 
तथा प्रोफेसर हुमाँयु कबीर क्रमश8 भारत के शिक्षामन्त्री तथा शिक्षासचिव थे, तब १ अक्तूबर १६५५ को भारत 
सरकार के शिक्षा-मन्त्रालय की ओर से देशभर के शिक्षामन्त्रियों तथा विश्वविद्यालयों के कुलपतियों के नाम भेजे 
गये एक परिपत्र में सभी स्कूलों व कालिजों में धर्मशिक्षा को एक अनिवार्य विषय बनाने की प्रेरणा करते हुए कहा 
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षष्ठम-समुल्लास: है ३3 


अब मनुजी महाराज ऋषियों से कहते हैं कि---चारों वर्ण और चारों आश्रमों के व्यवहार-कथन के 
पश्चात्‌ राजधर्मों को कहेंगे कि जिस प्रकार का राजा होना चाहिए और जैसे इसके होने का सम्भव तथा 
जैसे इसको परमसिद्धि प्राप्त होवे, उसको सब प्रकार कहते हैं ॥१॥ 

जैसा परम्‌ विद्वान्‌ ब्राह्मण होता है, वैसा विद्वान, सुशिक्षित होकर क्षत्रिय को योग्य है कि इस सब 
राज्य की रक्षा न्याय से यथावत्‌ करे ॥२॥ उसका प्रकार यह है-- 


इस परिपत्र के अन्तिम वाक्य में धर्म शब्द की जो व्याख्या की गयी है वह मानों महाभारत के इस श्लौक के पूर्वार्द्ध 
का शब्दानुवाद है--- 


धारणाद्धर्म इत्याहुर्धमा.. धारयते . प्रजा$ ॥ 
य४ स्याद्‌ धारणसंयुक्तः स वै धर्म इति स्मृतः ॥ 
अरबी, फारसी व अंग्रेजी के पक्षधर इन महारथियों को धर्म का आश्रय तभी लेना पड़ा जब उन्हें 
अपनी भावनाओं के अनुरूप अभिव्यक्ति के लिए अन्य भाषाओं में कोई उपयुक्त शब्द नहीं मिला । धर्म शब्द 
का योगार्थ है-जो धारण करे | राजनीतिक नियम राष्ट्र को धारण करते हैं; इसलिए वे धर्म हैं | वस्तुत 
अंग्रेजी में (७७9० |॥७ शब्द का जो अर्थ है वही वेद के धर्म शब्द का है.। अंग्रेजी के सर्वाधिक प्रामाणिक 
कोश 0.ए.9. (0च्वण० प्रात एांट्रांणाा)) में (४७० |४७ शब्द का अर्थ'इस प्रकार दिया है-.."॥#० #60५ ०0। 
एप, छालील बाएं थावल०त १५ ७एका।एु णा 5 7ला॥टा5 ०5७७|८८५.' उधर आप्टे ने अपने संस्कृत-इंगलिश 
कोश में धर्म के 9७, 00॥79॥०९, ७४७८ अर्थ दिये हैं | इस/ प्रकार धर्म और लॉ पर्यायवाची ठहरते हैं | हमारे 
सब धर्मसूत्रों, स्मृतियों आदि में सर्वत्र राज्य-नियर्माँ के लिए धर्मशब्द ही प्रयुक्त हुआ है और जैसाकि हम 
आगे देखेंगे, वेद में निर्दिष्ट सभा और समिति राज्य की नियामक विधानसभाएँ 0 ०९7५#णा७७) हैं । 


संस्कृत के प्रामाणिक कोश 'वाचस्पत्यैम्‌/ तथो-'शंब्दकल्पद्गुम' आदि के अनुसार *धू धारणे धातो$ मन्‌ 
प्रत्यय४ । धरति लोकान्‌ धियते वा प्रजाभि३ इति धर्म: ।” व्युत्पत्ति के अनुसार 'धृज्‌ धारणे (भ्वादि) धातो:' 
'अरत्तिस्तुसुहुसृधृक्षिक्षुमायावापदियक्षिनीभ्यों मन्‌* (उणादि० १॥१४०), प्रियते सुखप्राप्तये सेव्यते स धर्म३, 
पक्षपातरहितो न्‍्याय४ (उणादिव्याख्यायाम्‌) ॥ 

सत्यार्थप्रकाश के 'स्वमन्तव्यामन्तव्यप्रकाश' के अन्तर्गत ग्रन्थकार ने लिखा है--"जो पक्षपातरहित, 
न्‍्यायाचरण, सत्यभाषणादियुक्त ईश्वराज्ञा वेदों से अविरुद्ध है उसको धर्म और जो पक्षपातसहित, 
अन्यायाचरण, मिथ्याभाषणादि ईश्वराज्ञाभंग वेदविरुद्ध है, उसको अधर्म मानता हूँ |” 

“धर्म का राजनीति से कोई सम्बन्ध नहीं होना चाहिए, अथवा राज्य को धर्मनिरपेक्ष होना चाहिए'- यह 
उद्घोष “धर्म” के गूढार्थ को न समझने के कारण किया जाता है | धर्म के जिस स्वरूप का निर्देश ग्रन्थकार 
ने ऊपर किया है, उसकी उपेक्षा के कारण ही आज राजनीति दूषित हो गयी है और समाज पापाचार में 
ग्रस्त हो गया है | यदि पुरुष में नारी के गुण आ जाएँ तो वह देवता बन जाता है | इसके विपरीत यदि 
नारी में पुरुष के गुण आ जाएँ तो वह कुलटा हो जाती है | इसी प्रकार यदि राजनीति में धर्म आ जाए 
तो वह पवित्र हो जाती है और इसके विपरीत यदि धर्म में राजनीति आ जाए तो वह मनुष्य के लिए 
भयानकरूप से घातक हो जाता है | जिसे आज राजनीति कहा जाता है, प्राचीन भारतीय वाडमय में और 
यहाँ उसे राजधर्म के नाम से अभिहित किया है । 

यहाँ 'राजधर्म' में तथा ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका में 'राजप्रजाधर्म' में धर्म शब्द का प्रयोग बड़े व्यापक 
अर्थों में हुआ है | कर्त्तव्य, औचित्य, व्यवहार, आचरण इन सभी भावों को इस प्रयोग में सन्निविष्ट किया गया 


0 6 हक को क ०० एप यठ औ ० 20( 3-0 #-॥8 में कि ७१ ०-॥ »। अक 


५५६ सत्यार्थमास्कर 
[तीन सभाओं का निर्माण] 


त्रीणिं राजाना विदथथें पुरूणि परि विश्वानि भूषथः सदौंसि ॥ 
--ऋ० मं० ३। सू० ३८ | मं० ६ 


५8-८4 3+++++ तन कक नमन कप >> सर ०२५.५>००५७७५७०५५७५५०७००७५५५ ५५५६५ कान ७५8५५२५ ०३०८ कर 
है | जैसे--राजा के बिना प्रजा की और प्रजा के बिना राजा की कल्पना नहीं की जा सकती, वैसे ही कर्त्तव्य 
के बिना अधिकार की और अधिकार के बिना कर्त्तव्य का व्यवहार नहीं हो सकता | इसलिए इस समुल्लास 
में राजा और प्रजा, उनसे सम्बन्धित सभा-समितियों के कर्त्तव्याधिकारों, प्रशासनिक स्तर पर विभिन्न 
राजकीय विभागों, राज्य की रक्षार्थ सेना, वित्तीय आवश्यकताओं, न्यायालयों, विदेशनीति आदि सभी विषयों 
का विस्तृत विवेचन हुआ है । 


“वेदो5खिलो धर्ममूलम्‌* (मनु० २६), 'वेदो धर्ममूलम्‌” (गौतमधर्मसूत्र ११२), "स सर्वोष्भिह्ितो वेदे 
सर्वज्ञाननयो हि स४' (मनु० २७), 'बेदा8 प्रमाणं लोकानाम्‌” (महा० शान्ति० २७०।१)-- सम्पूर्ण वेद धर्म का 
मूल है और वेद सम्पूर्ण ज्ञान का भण्डार है | 


सेनापत्यं च राज्यं च दण्डनेतृत्वमेव घ । 


सर्वलोकाधिपत्यं च-वेदशास्त्रविदर्हति . ॥ 

+-मनु० १२१०० 
वेदशास्त्रविद्‌ अर्थात्‌ वेद को जाननेवाला व्यक्ति सैनापत्य अर्थात्‌ सेनाओं का संगठन और संचालन कर 
सकता है, दण्डनेतृत्व अर्थात्‌ न्‍्यायव्यवस्था की स्थापना कर सकता है और सर्वलोकाधिपत्य अर्थात्‌ सारे भूमण्डल 
के चक्रवर्ती राज्य को व्यवस्थित कर सकता है | मनु के इस श्लोक का तात्पर्य है कि वेद में राजनीति का सम्पूर्ण 
ज्ञान दिया गया है | इस प्रकार राजधर्म वेदमूलक है | प्रत्येक वेदमन्त्र की देवता है | “या तेनोच्यते सा 
देवता'--मन्त्र का प्रतिपाद्य विषय ही उसकी देवता है | यजुर्वेद के २३वें अध्याय के मन्त्र संख्या २०, २२, २३, ३१ 
तो साक्षात्‌ 'राजप्रजे' दैवत हैं । मन्त्र संख्या २१ की देवता न्यायाधीश, २८ की प्रजापति, ३० व ३२ की राजा, ३४ 
व ३५ की प्रजा, ३८ की सभासद तथा ४० से ४४ तक की प्रजा है। “गणानां त्वा" इस १६वें मन्त्र की देवता “गणपति' 

(राष्ट्रपति) है, जिसमें राष्ट्रपति पद की अर्हताओं का वर्णन किया है | 


बिना' शासक के शासन नहीं चल सकता । ब्रह्माण्ड का व्यवस्थित संचालन इसीलिए हो रहा है कि 
उसका एक संचालक है जिसकों परमेश्वर आदि नामों से पुकारा जाता है | 'भूतस्य जात४ पतिरेक आसीत्‌ 
(यजु;० २५।१०)--इस अखिल ब्रह्माण्ड का अधिपति प्रजापति वा राजा एक ही है | अनेक होते तो सुचारु 
रूप से संचालन न हो पाता । ब्रह्म का लक्षण करते हुए बादरायण (महर्षि वेदव्यास) ने वेदान्त में लिखा 
है--“जगद्व्यापारवर्ज॑प्रकरणादसंनिहितत्वाच्च' (४।४।१७) | इस सूत्र के भाष्य में आचार्य शंकर ने लिखा है 
कि जगत्‌ की उत्पत्त्यादि तो नित्यसिद्ध ईश्वर का अधिकार है | यह कार्य तो ईश्वर मुक्तात्माओं के अधिकार 
में भी नहीं देता | कारण ? जीवात्मा अनेक हैं | यदि उन्हें उत्पत्यदि का अधिकार दे दे तो उनमें से कोई 
सृष्टि को उत्पन्न करना चाहेगा और कोई उसका संहार करना चाहेगा | इस प्रकार परस्पर विरोध के कारण 
सृष्टि के कार्य में बाधा पड़ेगी | इसलिए समस्त ब्रह्माण्ड में परमेश्वर का एकछत्र राज्य है | वह परमात्मा 
अपनी महिमा से, अपने असीम सामर्थ्य और उच्चतम गुणों के कारण इस जगत्‌ का एकमात्र राजा 
है--महित्वैक इद्राजा जगतो बभूव” (यजु:० २५॥११) । 

“यथा ब्रह्माण्डे तथा पिण्डे"--जिस प्रकार सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में एक सम्राट्‌ (परमेश्वर) का शासन 
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बष्ठम-समुल्लास: ५५७ 
ईश्वर उपदेश आह है कि (राजाना) राजा और प्रजा के पुरुष मिलके (विदथे) सुख-प्राप्ति और 
& न “कट $ २ के सम्बन्धरूप व्यवहार में (त्रीणि सदांसि) तीन सभा अर्थात्‌ विद्यार्यसभा 
धर्मा हल | ५4४२ यत हि करके (पुरूणि) बहुत प्रकार के (विश्वानि) समग्र प्रजा- सम्बन्धी मनुष्यादि 
प्राणियों को (परिभूषथ8) सब ओर से विद्या, स्वातन्त्रय, धर्म, सुशिक्षा और धनादि से अलकृत करें । ह 
फीकी >>... ॥ "४८-७७ छ ७ ऋछऋ 9 ४्रा७७ा७ा७७७७७७७७७७४७७७७७७७७७७७७७७#७#७#-##ऋऋऋऋऋक्। जन्नत 
है-सम्राडसि' (यजु४० ५॥३२) वैसे ही मनुष्यसमाज में अपने-अपने सीमित क्षेत्र में शासन करनेवाले सर्वोच्च 
व्यक्ति को उसके गुणों के कारण राजा नाम से अभिहित किया जाता है | 

न ५।६६॥६ में शासन को 'बहुपाय्य' अनेकों की सहायता से चलनेवाला बताया है | मनुस्मृति 
(७५५) 2 पर ग्रन्थकार ने लिखा है--'विशेष सहाय के बिना जो सुगम कर्म है वह भी एक के करने 
में कठिन हो जाता है | जब ऐसा है तो महान्‌ राज्यकर्म एक से कैसे हों सकता है ? इसलिए एक को राजा 
और एक की बुद्धि पर राज्य के कार्य का निर्भर करना बहुत ही बुरा काम है ।" इसलिए - 


त्रीणि सदांसि- ग्रन्थकार ने इस वेदमन्त्र को उद्धृत करके राज्यकार्य, का संचालन करने के लिए 
तीन सभाएँ नियुक्त नह जाने का निर्देश किया है | मन्त्र में आये 'राजाना/ तथा 'भूषथ३' शब्दों से स्पष्ट 
है कि इन सभाओं की नियुक्ति का अधिकार केवल राजा को नहीं है । 'राजाना' शब्द द्विवचनान्त 
है 'द्विवचनस्याकारादेशश्छान्दसः” । क्रियापद 'भूषथ३' भी द्विवच॑नान्त है ॥ इस प्रकार यहाँ 'राजानौ' पद 
से राजा और प्रजा दोनों का ग्रहण होता है | तदनुसार ही इस मन्त्र का अर्थ करते हुए 'राजा और प्रजा 
के पुरुष मिलके' लिखा है | इसका तात्पर्य यह है कि ये तीन सभाएँ राजा द्वारा मनोनीत (0०70) न 
होकर संयुक्तरूप से राजा और प्रजा के प्रतिनिधियों. द्वारा नियुक्त होंगी | प्रजा के पूर्ण सहयोग के बिना 
शासनतन्त्र सुचारु रूप से नहीं चल सकता । 

वर्तमान में राज्यव्यवस्था या शासनतन्त्र के तीन अंग, विधायिका (०९589भण०), कार्यपालिका (६५८ ८०४४८) 
तथा न्यायपालिका (०कंलंश)) माने जाते; हैं:। विधायिका का काम शाशन को व्यवस्थितरूप से चलाने के लिए 
अपेक्षित विधि-विधान तैयार करना, कार्यपालिका का काम निर्धारित विधि-विधान के अनुसार कार्य करना तथा 
न्यापालिका का काम दोनों को नियन्त्रित करना है | लोकतन्त्र में 'तन्त्र' का आधार लोक होता है | जब लोकवाणी 
की अवहेलना करके 'तन्त्र' प्रबल होजाता' है तो मूल्यों का संकट उत्पन्न हो जाता है | ग्रन्थकार ने 'त्रीणि सदांसि" 
का अर्थविद्यार्य सभा, धर्मार्यसभा तथा राजार्यसभा किया है | में इन्हें 'राजार्यसभा, 
आर्यविद्यासभा तथा आर्यधर्मसभा” नामों से अभिहित किया है | महामहोपाध्याय पं० युधिष्ठिर मीमांसक ने 
ऋ"०भा०भू० के स्वसम्पादित संस्करण में वहाँ टिप्पणी में लिखा है-- 

“उत्तरत्र » «“आर्यधर्मसभा'पदप्रयोगदर्शनाद्‌ भाषायां च 'आर्यराजसभा' 
पदनिर्देशाच्चेहापि 'आर्यराजसभा* इत्येव पाठो युक्तो भवेत्‌ | सत्यार्थप्रकाशे षष्ठसमुल्लासे चैतन्मन्त्रव्याख्यायां 
'राजार्यसभा विद्यार्यसभा धर्मार्यससभा'  प्रयोगदर्शनादिह “आर्यविद्यासभा-आर्यधर्मसभा'. पदयो8  स्थाने 
“विद्यार्यसभा धर्मार्यसभा” पाठो वानु सन्धेयः । वयन्तूभयथापि प्रयोगदर्शनाद्‌ आर्याणां राजा, आर्यणां विद्या, 
आर्यणां धर्म इत्येवं षष्ठीसमासे 'राजदन्तादिषु परम! (पा० २२३१) इति नियमेन राजविद्याधर्माणां 
पूर्वनिपात३ । 'क्वचिदपवादविषये5प्युपसर्ग2 प्रवर्त्त! इति नियमेन 'उपसर्जनं पूर्वम्‌' (पा० २२३०) 
इत्युत्सगेण आर्यपदस्यादिप्रयोगोषपि ज्ञेय£ः । एतच्च राजदन्तादिषु पठितेषु  धर्मादिपदेष्भयथा5पि 
प्रयोगदर्शनात्‌ 'धर्मादिषूभयम्‌' इति नियमस्य स्वीकरणादपि समर्थ्यते | 

ग्रन्थकार द्वारा राज्यप्रबन्ध के लिए धर्मार्यसभा आदि के रूप में कार्यविभाजन का क्‍या आधार हैं, हम 
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५५८ सत्यार्थभास्कर 


त॑ सभा च॒ समितिश्च॒ सेना च ॥१॥ ह 
....... _--अथर्व० का० १५ | अनु० २ | व० ६ | मं० २ | (१५६२) 
सभ्य सभां में पाहि ये च्‌ सभ्यांः सभासदं३ ॥२॥ ह 
--अथर्व० का० १६ | अनु० ७ | व० ५५ | मं० ६ ॥ (१६५५६) 
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नहीं कह सकते | हो सकता है, कोई प्राचीन अलभ्य ग्रन्थ उनके देखने में आया हो | यह भी हो सकता 
है कि यह उनकी अपनी ऊहा या सूझ हो । यहाँ तीनों सभाओं के नामों का उल्लेखमात्र हुआ है | उनकी 
व्याख्या ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका में सूत्ररूप में उपलब्ध है | वहाँ लिखा है--"वे तीनों ये हैं-प्रथम राजप्रबन्ध 
के लिए एक आर्यराजसभा कि जिससे विशेष करके सब राज्यकार्य ही सिद्ध किये जाएँ; दूसरी 
आर्यविद्यासभा कि जिससे सब प्रकार की विद्याओं का प्रचार होता जाए; तीसरी आर्यधर्मसभा कि जिससे 
धर्म का प्रचार और अधर्म की हानि होती रहे |” जिस धर्मसभा का काम धर्म का प्रचार और अधर्म की हानि 
करना है, निश्चय ही उससे एल्‍्टाल्ड्१६४४८४] [009870॥ या सीगा अमूरे मज़हबी (धर्मविभाग) अभिप्रेत नहीं 
है | ग्रन्थकार के मत में 'जो पक्षपातरहित न्‍्यायाचरण सत्यभाषणादियुक्त कर्म है, वह धर्म और जो इसके 
विपरीत है, वह अधर्म है” (स०प्र)) अथवा “जो पक्षपातरहित न्याय, सत्याचरण से युक्त धर्म है, तुम लोग 
उसी को ग्रहण करो, उससे विपरीत कभी मत चलो” (ऋ०भा०भू० वेदोक्तधर्मविषय) | इस लक्षणयुक्त धर्म 
की रक्षा और अधर्म का नाश करना धर्मसभा का काम है | इस प्रकारे-धर्मार्यसभा न्‍्यायव्यवस्था या न्‍्यायसभा 
का अपर नाम है | तदनुसार न्यायालय, जेलविभाग, सुधारगृह आदि के माध्यम से सज्जनों की रक्षा और 
दुष्टों का विनाश करके धर्म की स्थापना करना थथर्मार्यसभा के क्षेत्र के अन्तर्गत है | 


विद्यार्यसभा के अन्तर्गत प्राथमिक स्तर से लेकर विश्वविद्यालय स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था, सब 
सत्यविद्या और जो पदार्थ विद्या से जाने जाते हैं; उन सबके विकास के लिए अपेक्षित अनुसन्धान, 
प्रयोगशालाएँ, सांस्कृतिक कार्य, कलां-कॉशल0 संग्रहालय, सूचना तथा प्रसारण, पुस्तकालय, प्रकाशन, 
खेलकूद आदि हैं । 


राजार्यसभा के अन्तर्गत गृहविभाग, विदेशविभाग, रक्षाविभाग, राजस्व, अर्थव्यवस्था, उद्योग, कृषि, 
यातायात, संचार आदि आछ्सकते हैं । 


तात्पर्य यह है कि राष्ट्र के सम्यक्‌ शासन के लिए विविध प्रकार की सभा, समिति, परिषद्‌ आदि का 
होना आवश्यक है । प्रजा के विभिन्न वर्गों के विचारों का प्रतिनिधित्व करनेवाले व्यक्तियों के दृष्टिकोण से 
विचार करके ही किंसी बात का निर्णय होना चाहिए | कोई भी एक व्यक्ति सर्वज्ञ या सर्वगुणसम्पन्न नहीं 
होता | इसलिए किसी एक की बुद्धि पर निर्भर करके शासनकार्य ठीक-ठाक नहीं चल सकता । ग्रन्थकार 
का स्पष्ट निर्देश है कि “तीनों सभाओं की सम्मति से राजनीति के उत्तम नियम और नियमों के अधीन सब 
लोग बरतें |” इसीलिए उन्होने ऋ०भा०भू० में आदेश दिया है--'तीन प्रकार की सभाओं को “राजा मानना 
चाहिए, एक मनुष्य को कभी नहीं | जहाँ एक अकेला मनुष्य राजा होता है, वहाँ निश्चितरूप से प्रजा पीड़ित 
होती है ।” प्रकारान्तर से इस बात को उन्होंने बार-बार कहा है | 

त॑ सभा च समितिश्च--यहाँ अथर्ववेद के १५वें काण्ड के ६वें सूक्त का प्रसंग है--स विशोइनुव्यचलत्‌ । 
त॑ सभा च समितिश्च सेना च सुरा चानुव्यचलन्‌ ॥ १-२ अर्थात्‌ वह (राजा) प्रजाजनों के अनुकूल चला । 
सभा, समिति, सेना और सुरा (सुरा-षुर-सुर (ऐश्वर्य); षु प्रसवैश्वर्ययो8-राज्यकोष) उसके अनुकूल 
चले | राजा अनुरोध करता है कि “सभा च मा समितिश्चावताम्‌' (अथर्व० ७।१२।१) सभा और समिति 
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(तम्‌) उस राजधर्म को (सभा च) तीनों सभा (समितिश्च) संग्रामादि की व्यवस्था, और (सैना च) सेना 
मिलकर पालन करें ॥१॥ 

सभासद्‌ और राजा को योग्य है कि राजा सब सभासदों को आज्ञा देवे कि-- हे (सभ्य) सभा के 
योग्य मुख्य सभासद्‌ ! तू (मे) मेरी (सभाम्‌ ) सभा की धर्मयुक्त व्यवस्था का (पाहि) पालन कर और 
(ये च) जो (सभ्या$) सभा के योग्य (सभासद३) सभासद्‌ हैं, वे भी सभा की व्यवस्था का पालन किया 
करें ॥२॥ 
कमल कफल कम के बकरे कद आर ५०... ३43 यह + आर अकररिकननार अमन केले सम रल्‍ल सनक 
मेरी रक्षा करें | इसके उत्तर में कहा गया है कि जो राजा प्रजाजनों की इच्छाओं का आदर करता है, उसी 
को सभा, समिति, सेना और राज्यकोष का सहयोग मिलता है । 


सभा और समिति के विषय में अथर्ववेद ७।१२।२ में बताया है-- 
विद्म ते सभे नाम नरिष्टा नाम वा असि | 
ये ते के च सभासदस्ते मे सनन्‍्तु सवाचस३ ॥ 


राजा (राष्ट्रपति) कहता है--हे सभा और समिति नामक सभाओ<«/ मैं जानता हूँ कि तुम नरिष्टा 
हो--(१) नृणां इष्टा नरिष्टा अर्थात्‌ तुम प्रजा की हितकारिणी हो और"(२) ज्ञ॒ रिष्टां-नरिष्टा-अनतिलघ्या 
अर्थात्‌ तुम्हारे निर्णय का उल्लंघन नहीं किया जा सकता | इसलिए मैं चाहता हूँ कि तुम्हारे सभासद्‌ मेरे 
साथ एक वाणीवाले अर्थात्‌ मिलकर विचार करनेवाले हों |. 


वेद (अथर्ववेद ७१२१) में सभा-समिति को राजा की 'दुहिता' (प्रजापतेर्दुहितरी) बताया है और उनके 
सदस्यों को उसका 'पितर' कहा है | उनके [सेभा-समिति-के) आदेशों का राजा उल्लंघन नहीं कर 
सकता | इन सब बातों पर विचार करने से स्पष्ट है कि यहाँ 'दुहिता' का सामान्य अर्थ पुत्री नहीं होना 
चाहिए | इसलिए यहाँ दुहिता का रूढ अर्थ न लेकर उसका यौगिक अर्थ लेना होगा जो उसके धातु से 
प्राप्त होगा | दुहिता शब्द “दुह प्रपूरणे” धातु से निष्पन्न होता है | सभा और समिति राज्यसम्बन्धी कार्यों को 
पूरा करती हैं | इनकी सहमति के बिना राजा और उसकी सरकार कोई कार्य नहीं कर सकती । अन्तिम 
स्वीकृति सभा और समिति की होगी । पितर शब्द “पा रक्षणे' धातु से निष्पन्न होता है । उनकी योग्यता और 
अनुभव के कारण ही राजा चाहता है कि सभा-समिति का प्रत्येक सभासद्‌ उसे उचित परामर्श दे (स मा 
उपशिक्षात्‌ ) | इसलिए वे राजा के पितर-पितृस्थानीय हैं | जब तक सभासदों का बहुमत राजा के साथ 
है तब तक वह सुरक्षित है, इसलिए 'पा रक्षणे' धात्वर्थ के अनुसार वे पितर हैं और इस प्रकार उसके रक्षक 
हैं | जब ये सभासद्‌ उसके पितृस्थानीय हैं तो उनसे निर्मित सभा-समिति के आदेशों का पालन करना 
उसका कर्त्तव्य है | इसी में उसका अपना और राष्ट्र का हित है | 


कुछ विद्वान्‌ 'दुहिता” का लोक में प्रचलित अर्थ 'पुत्री' ही करते हैं | उनके मत में सभा और समिति 
राजा की पुत्री के समान हैं, जिनसे वह मिलकर चलने और उसकी रक्षा करने का अनुरोध करता है | वह 
उनसे यह भी आशा करता है कि जब कभी वह उनसे व्यष्टि अथवा समष्टिरूप में किसी विषय में सम्मति 
माँगे तो वे उसे अपेक्षित जानकारी देते हुए उसे निष्पक्ष एवं सुविचारित सम्मति दिया करें | पुत्रियों को जन्म 
देना और उनका समुचित पालन-पोषण करके समर्थ बनाना पिता का काम है, किन्तु वे सदा उसके अधीन 
नहीं रहतीं | समर्थ होने पर वे अपना हिताहित समझने लगती हैं और पति की अनुव्रता हो जाती हैं । इसी 
प्रकार निर्वाचन-प्रक्रिया के द्वारा समा और समिति को संगठित करना राजा का काम है । तत्पश्चात्‌ 
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५६० सत्यार्थभास्कर 


सभापति के निर्देशन में विवेक द्वारा निश्चय करके राजा को दिशानिर्देश करने में वे स्वतन्त्र हैं | 


संभा--समिति की उत्पत्ति और विकास - इसका विवरण अथर्ववेद के आठवें काण्ड के दसवें सूक्त में 
उपलब्ध है | तदनुसार--. 


विराड्‌ वा इृदमग्र आसीत्‌ । 
तस्या जाताया४ सर्वमबिभेदियमेवेदं॑ भविष्यतीति ॥१॥ 
सोदक्रामत्‌ सा गाहपत्ये न्यक्रामत्‌ ॥२॥ 
गृहमेधी गृहपतिर्भवति य एवं वेद ॥३॥ 
सोदक्रामत्‌ सा सभायां न्यक्रामत्‌ ॥८॥ 
यन्त्यस्य सभा सभ्यो भवति य एवं वेद ॥६॥ 
सोदक्रामत्‌ सा समितौ न्यक्रामत्‌ ॥१०॥ 
यन्त्यस्य समिति सामित्यो भवति य एवं वेद ॥११॥ 
सोदक्रामत्‌ सामन्त्रणे न्‍्यक्रामत्‌ ॥१३॥ 
यन्त्यस्यामन्त्रणमामन्त्रणीयो भवति य एवं वेद ॥१३॥ 
अर्थात्‌-- सृष्टि के प्रारम्भ में कोई शासनव्यवस्था/न-थी ॥ राज्य से प्रजाशक्ति ही थी | सृष्टि के आरम्भ 
में इस प्रकार की अवस्था का होना स्वाभाविक था | इस अराजकता की स्थिति में लोग भयभीत होकर 
सोचने लगे कि क्‍या यही अवस्था रहेगी ? वहे-प्रजाशक्ति उत्क्रान्त हुई और गृहपति में परिणत हो गयी | 
अलग-अलग बिखरे व्यक्ति परिवार बन्नाकर रहनें।लगे और मुखिया के अधीन रहकर व्यवस्थित जीवन 
बिताने लगे | यह प्रजाशक्ति फिर उत्क्रान्त-हुई और सभा में परिणत हो गई । प्रजाशक्ति फिर उक्रान्ति हुई 
और समितियों के रूप में परिणत हो गई-। यह प्रजाशक्ति पुन$ उत्क्रान्त हुई और आमन्त्रण में परिणत हो 
गयी | जो यह जानते हैं वे क्रमश? परिवार, सभा, समिति और आमन्त्रण के सभासद्‌ होते हैं । 
जैसे-जैसे जनसंख्या बढ़ती जाती है वैसे-वैसे समाज को सुव्यवस्थित रखने के लिए संगठन के 
विभिन्न स्तर बनते जाते हैं और लोग मिल-बैठकर अपनी समस्याओं का समाधान खोजने लगते हैं । इसका 
पहला घटक 'सभा' है | सभा का अर्थ है-लोगों का आवश्यकतानुसार कोई निश्चय करने के उद्देश्य से 
समानरूप से या एक साथ चमकना अर्थात्‌ अपने विचारों को प्रकाशित करना | “सभा” के बाद “समिति' 
की अवस्था आती है | 'समिति' शब्द का अर्थ है-*सं सम्यक्‌ यन्ति जना .निश्चयार्थ यत्र | लोगों का किसी 
निश्चय के लिए सम्यक्‌ प्रकार से जाना | 'सम्‌" (सम्यक्‌ ) उपसर्ग का आशय यह है कि 'रामिति' में भेजे 
जानेवाले लोगों की योग्यता सभा के सदस्यों की अपेक्षा अधिक होनी चाहिए । 
सभा तथा समिति शब्दों की व्युत्पत्ति से इनका प्रतिनिधि संस्था होना प्रतीत होता है । सभा और 
समिति संसद्‌ की निम्न और उच्च सभाओं --(.0४८ ४॥५ ७[एए० ॥005०५)-- जैसी संस्थाएँ हैं | 
कतिपय विद्वानों की मान्यता के अनुसार शासन व्यवस्था सम्बन्धी उत्क्रान्ति की अन्तिम अवस्था 
'आमन्त्रण” होती है | आमन्त्रण संयुक्त राष्ट्रसंघ की सार्वभौम या विश्वभर की सर्वोच्च राजसभा प्रतीत होती 


है | “आमन्त्रण' शब्द से ऐसा लगता है कि यह राष्ट्रों के पारस्परिक विवादों का निपटारा करने के लिए 
आयोजित की जाती थी, जिसमें विभिन्न राष्ट्रों के प्रतिनिधियों को 'आमन्त्रित' किया जाता था । 
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षष्ठम- समुल्लास 
ष ञु ५६१ 


श्री स्वामी वेदानन्दजी ने स्वसम्पादित “वेदामृत' में 'आमन्त्रण” शब्द से मन्त्रिपस्षिंद्‌ या मन्त्रिमण्डल 

का ग्रहण किया है जो समूची राजव्यवस्था का नियमन करता है, । मन्त्रिमण्डल में राज्य कै यौग्यतम 

अल मम होनी चाहिए | तीनों सभाओं में से विभिन्न विषयों के पारंगत एवं अनुभवी लोगों को 
ना 


हल एक चुभता हुआ प्रश्न उठता है कि जब वेदों का प्रादुर्भाव सृष्टि के आरम्भ में हीं हो गया था 
और उनमें मनुष्य के लिए अपेक्षित सम्पूर्ण ज्ञान विद्यमान था तो उनमें राज्यव्यवस्था के लिए राजसभाओं 
के क्रमिक विकास की बात कैसे आई ? इसमें सन्देह नहीं कि वेद में तीनों कालों का प्रयोग यत्र-तत्र-सर्वश्र 
प्रचुर मात्रा में उपलब्ध है, किन्तु त्रिकालाबाधित वेद में भूतकाल का प्रयोग कैसे सम्भव है ? इसका 
समाधान पाणिनि मुनि ने अष्टाध्यायी में कर दिया है | उनके मत में लौकिक भूतार्थक लकारों का प्रयोग 
वेद में नहीं है । उनका कहना है--'छन्दसि लुड्लडलिटः धातुसम्बन्धे प्रत्यया2” अर्थात्‌ इन तीनों लकारों 
का प्रयोग धातु का अर्थमात्र बताने के लिए किया जाता है | काशिकाकार ने इसकी व्याख्या में लिखा 
है-छन्दसि विषये धातुसम्बन्धे सर्वत्र कालेषु लुड्लड्लिट्प्रत्यया भवन्ति” | महामाष्यकार पतउजलि ने भी 
इसका अनुमोदन किया है, अत इन लकारों के प्रयोग के कारण भूतंकाल* की क्रिया मानकर वेद में 
इतिहास या क्रमिक विकास की कल्पना करना व्याकरण तथा वेद>दोनों के साथ अन्याय करना होगा | 
वस्तुत४ वेद का उपदेश सार्वभौम एवं सार्वकालिक है | अपनी-अपनी/ आवश्यकता के अनुसार उससे काम 
लिया जा सकता है | राजसभाओं का निर्माण मनुष्यों की संख्या, उनके पारस्परिक सम्बन्धों तथा उनकी 
समस्याओं अथवा परिस्थितियों की जटिलता पर त्तिर्भर करता है | वेद का ज्ञान मिल जाने और आदर्श 
राज्य-व्यवस्था का ज्ञान हो जाने पर भी सृष्टि के आदि में जनसंख्या की अल्पता और इस कारण जटिलता 
की न्यूनता के कारण प्रारम्भ में वेद में निर्दिष्ट संविधान को उसकी समग्रता में लागू करने की आवश्यकता 
नहीं होगी | पर जैसे-जैसे जनसंख्या बढ़ती जाएगी और पारस्परिक सम्बन्धों में विषमता के कारण समस्याएँ 
उलझती जाएँगी वैसे-वैसे समाज के विंकॉस की अवस्था के अनुकूल राजसंस्थाओं का विकास होता 
जाएगा । भारत के संविधान में राज्य स्तर पर प्रत्येक प्रदेश में विधानपरिषद्‌ तथा विधानसभा दोनों का 
प्रावधान होते हुए भी सब प्रदेशों में विधानपरिषद्‌ की व्यवस्था नहीं है । राज्यों की सीमाओं तथा उनकी 
जनसंख्या के अनुसार विधानपरिषदों का गठन व विघटन होता रहता है | तदनुसार ही केन्द्र और राज्यों 
के अधिकारों की सूची में भी परिवर्तन होता जाता है | 

अथर्ववेद ७।१३॥३ में 'संसद्‌' शब्द आया है, जो सभा (.०णथव म्00७८-005८ ० एएजच्छथा॥४७ 
-लोकसभा) तथा समिति (एफएथ [00७०-०००००। ० 50/८७-राज्यसभा) दोनों का संयुक्त नाम है | ऋग्वेद 
१०।१२५|३ में एक अन्य शब्द का प्रयोग हुआ है--'राष्ट्री संगमनी' | यह शब्द भी सामान्यरूप से सभा और 
समिति दोनों को कहता प्रतीत होता है | 'संगमनी' शब्द में “सम्‌' उपसर्गपूर्वक “गम्‌* धातु से अधिकरण में 
'ल्युट्‌' प्रत्यय है | इस प्रकार 'संगमनी” शब्द का अर्थ होगा--जहाँ मिल-बैठकर विचार करने (सं गच्छध्व॑ 
सं वदधघ्वम) के लिए इकट्ठे हों । मन्त्र में 'राष्ट्री' पद 'संगमनी' का विशेषण है | इस प्रकार 'राष्ट्री संगमनी' 
का अर्थ हुआ--जहाँ राष्ट्रभर के प्रतिनिधि इकट्ठे हों | आवश्यकता पड़ने पर सभा तथा समिति के संयुक्त 
अधिवेशन का प्रावधान है | उसके लिए अथर्ववेद (9।१३॥१) में 'संगतेषु' शब्द का प्रयोग हुआ है । संगत शब्द 
का अर्थ भी एकत्र होना है | इन दोनों शब्दों के धातु और उपसर्ग एक ही हैं और अर्थ भी एक है | इस 
प्रकार सभाओं का सामान्यवाचक शब्द 'संगमनी', 'राष्ट्री' विशेषण के साथ राष्ट्रिय महासभा (ष५॥०००। 
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५६२ 
[राजवर्ग की पूर्ण स्वतन्त्रता से हानि] 


इसका अभिप्राय यह है कि एक को स्वतन्त्र राज्य का अधिकार न देना चाहिए, किन्तु राजा जो 
सभापति तदधीन सभा, सभाधीन राजा, राजा और सभा प्रजा के अधीन, और प्रजा राजसभा के अधीन 
रहे । यदि ऐसा न करोगे तो-- 
'राष्ट्रमेव विश्याहन्ति तस्याद्राष्ट्री विशं घातुकः । विशमेव राष्ट्रायाद्यां करोति तस्माद्राष्ट्री विशमतति न 
पुष्ट पशुं मन्‍्यत इति ॥ 
--शत० का० १३ | अनु० २ ब्रा० ३॥ 


/&5०॥0।५) का वाचक ठहरता है | अथर्ववेद ७।१२१ में प्रयुक्त 'संविदाने' (एकमत) शब्द का अभिप्राय है कि 
जब तक सभा और समिति दोनों किसी प्रस्ताव को स्वीकार न करें--चाहे पृथक्‌ -पृथक्‌ बैठकर और चाहे 
संयुक्त अधिवेशन में--तब तक राजा उसे मानने के लिए बाध्य नहीं है.। 


ऋष्वेद १।१८६ में समाध्यक्ष के लिए एक पारिभाषिक या विशिष्ह नाम दिया प्रतीत होता है | ग्रन्थकार 
ने अपने ऋग्वेदभाष्य में 'सदसस्पति' की व्याख्या करते हुए लिखां है--(सदसः) सीदन्ति विद्वांसो धार्मिका 
न्यायाघीशा: यस्मिस्तत्सदः सभा तस्य (पतिम्‌ ) स्वामिनम्‌ ।” इस प्रेकार संसद्‌ के अध्यक्ष (5८७८०) का 
पर्यायवाची 'सदसस्पति' हो सकता है, क्योंकि वेद में मुख्यतः लोकसभा के लिए सभा शब्द प्रयुक्त हुआ 
है | 'संसद४' तथा “'सदस;' दोनों के लिए बष्ठी विभक्ति केःएकवचनान्त प्रयोग से सर्वथा स्पष्ट है कि सभा 
और ला एक ही नियामक सभा की छोटी-बड़ी सभाएँ हैं । किसी भी महत्त्वपूर्ण विषय पर उसके 
पक्ष-विपक्ष में सब पहलुओं से गम्भीरतापूर्वक विचार करने की दृष्टि से सामान्य तथा विशिष्ट दो स्तरों पर 
विचार करना श्रेयस्कर है | इससे किसी कार्य 'के सहसा हो जाने पर भी रोक लगी रहती है । 


जहाँ सभा का सदस्य तो कोई भी बन सकेता है, वहाँ समिति के सदस्यों को एक विशेष प्रकार के 
आचार और विद्या की योग्यता (५6ै०। आ्ञाव ।फैलाट्लप्व। ४८7) के आधार पर नियुक्त किया जाना आवश्यक 
है । समाज में ब्राह्मण सबसे अधिक ज्ञानी और आचारवान्‌ लोग होते हैं, अत$ समिति में उनकी संख्या 
अधिक होनी चाहिए | इसे०प्रसंग में यह कभी नहीं भूलना चाहिए कि वैदिक परिभाषा में आचार के घनी, 
निशस्वार्थ, परोपकारी और अपने विषय के तत्त्वदर्शी विद्वानों को ही ब्राह्मण कहा जाता है । ब्राह्मणत्व के 
साथ जन्म का कोई सम्बन्ध नहीं है | 


सभ्य सभाम्‌--यहाँ 'सभ्या४' तथा “सभासद;' दोनों प्रथमा विभक्ति के बहुवचनान्त हैं, किन्तु “सम्य' 
सम्बोधन में एकवचनान्त है | ऋ०भा०भू० में ग्रन्थकार ने भी इन पदों को इसी रूप में ग्रहण किया है । 
अनेक सभासदों के बीच में एकवचनान्त “सभ्य' पद्र से सभाध्यक्ष का ग्रहण करना प्रकरणानुकूल भी है | यहाँ 
राजा समाध्यक्ष से अनुरोध करता है कि तू (मे) मेरी (सभाम) सभा की (पाहि) रक्षा कर (च) और (ये) जो 
(सभ्या४) समा के योग्य (सभासद$) सभासद सभा में बैठे हैं, वे भी सभा की रक्षा करें | सभा की रक्षा करने 
का तात्पर्य उसके संचालन में सहयोग देना तथा उसके ननिर्णयों को स्वीकार करके उन्हें कार्यान्वित 
करना-कराना है | 


राष्ट्रमेव विश्याहन्ति--वेद न केवल “संवृत राजत्व” (8०००१ ॥४०॥४८॥५) का प्रतिपादन करते हैं, प्रत्युत 
स्वेच्छाचारी एकतन्त्र राज्य को प्रजा के लिए सर्वथा घातक मानते हैं | इस प्रसंग में हम यहाँ यजुर्वेद के 
२३वें अध्याय के राजनीतिपरक मन्त्रों में से दो मन्त्र प्रस्तुत करते हैं | पहला मन्त्र इस प्रकार है - 
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यकासकौ शकुन्तिकाइ5हलगिति वज्चति । 
आहन्ति गभे पसो निगल्गलीति धारका ॥ --यजु:० २३।२२ 

यजुर्वेद के मध्यकालीन भाष्यकार उवट और महीधर ने इन मन्त्रों के वास्तविक तात्पर्य को न समझ- 
कर जो अश्लील और बेहूदा अर्थ किये हैं, उन्हें पढ़कर वेद में किसी की श्रद्धा नहीं रह सकती, परन्तु जब 
हम शतपथब्राह्मण में और वर्त्तमान में ग्रन्थकार द्वारा किये गये वेदभाष्य में इन मन्त्रों के अर्थ पढ़ते हैं तो 
पता चलता है कि इन मन्त्रों में राजनीतिसम्बन्धी कितनी महत्वपूर्ण बातें कही गयी हैं | पहले हम शतप्थ 
की व्याख्या प्रस्तुत करते हैं-. 

*(यकासकौ शकुन्तिका) विड्‌ वै शकुन्तिका (आहलगिति वज्चति) विशो वै राष्ट्राय वज्यति (आहन्ति 
गभे पसो निगल्गलीति धारकेति) विड्‌ वै गभो राष्ट्रम्पसो राष्ट्रमेव विश्याहन्ति तस्माद्राष्ट्री विशं घातुकः ॥“ 

--१३|२४६।६ 

शतपथकार ने अपनी व्याख्या में केवल कठिन शब्दों के पर्याय दिये हैं और अन्तिम शब्दों में सम्पूर्ण 

मन्त्र के भाव का निर्देश कर दिया है | ग्रन्थकार ने अपनी ऋग्वेदादीभाष्यभूमिका में शतपथ की व्याख्या 
को इन शब्दों में स्पष्ट किया है-- 

(यकासकौ शकुन्तिका) जैसे श्येन के सामने छोटी चिड़िया निर्बल होती है, उसी तरह राजा के 
सामने प्रजा निर्बल होती है | (आहलगिति वज्चति) राजा लोग राज्यसुख प्रयोजन के लिए प्रजा को सदा 
ठगते ही रहते हैं--लूटते रहते हैं | (आहन्ति गभे पसो निगल्गलीति धारका) राजा प्रजा में रहता हुआ उसका 
नाश करता है और उसे अपने लिए सुख की धारिका और अपने द्वारा निगली हुई-सी--निगलने, खाने 
योग्य समझता है | इसलिए राजा को “विशं घातुक$' कहते हैं, अत४ एक, स्वेच्छाचारी राजा नहीं होना 
चाहिए | उसे सभाधीन सभाध्यक्ष होना चाहिए #'* 

ऋ० भा० भू० में ग्रन्थकार ने इस मन्त्र पर जो कुछ संस्कृत लिखा है, उसी का यह हिन्दी अनुवाद 
है | इससे मन्त्र के प्रतिपद का अर्थ स्पष्ट नहीं होता, परन्तु अपने यजुर्वेदभाष्य में उन्होंने प्रतिपद अर्थ भी 
दिया है | शतपथानुसारी उस अर्थ को हम-यहाँ अपने शब्दों में प्रस्तुत करते हैं-- 

(यका) जो (असकौ) वह प्रजा है.(शकुन्तिका) वह तो एक छोटी-सी चिड़िया के समान है (इति) ऐसा 
मानकर (आहलक्‌ ) चारों ओर से प्रजा का विमर्दन करनेवाला राजा (वञ्चति) प्रजा के साथ कुटिलता का 
व्यवहार करता है । (पस8) वह राजा (गभे) प्रजा पर (आहन्ति) सब तरह से आक्रमण करता है --अत्याचार 
करता है | (धारका) राज्य का धारण करनेवाली प्रजा (निगल्गलीति) गलित--क्षीण हो जाती है । 

मन्त्र के शाब्दिक अर्थों को देखने से स्पष्ट ,हो जाता है कि शतपथकार ने तथा उसके आधार पर 
ग्रन्थकार ने इसका जो आशय व्यक्त किया है वह सर्वथा मन्त्रानुमोदित है | मन्त्र में स्पष्ट कहा है कि जिस 
प्रकार बाज़ चिड़िया को आतंकित करता और अन्तत४ नाश कर देता है, उसी प्रकार स्वच्छन्द और 
शक्तिशाली राजा प्रजा को तंग करता है और सभी तरह से उसका विमर्दन करता रहता है | उसके प्रति 
कुटिलता का व्यवहार करते हुए उसे सर्वथा क्षीण कर देता है | 

अब दूसरा मन्त्र लीजिए | मन्त्र यह है-- 

यद्धरिणो यवमत्ति न पुष्टं पशु मन्‍्यते । 
शूद्रा यदर्यजारा न पोषाय धनायति ॥ --यजु:० २३।३० 
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जो प्रजा से स्वतन्त्र स्वाधीन राजवर्ग रहे, तो (राष्ट्रमेव विश्याहन्ति) राज्य पमें ्य करके प्रजा का 
नाश किया करे | जिसलिए अकेला राजा स्वाधीन वा उन्मत्त होके (राष्ट्री विश घातुक8& है का नाशक 
होता है, अर्थात्‌ (विशमेव राष्ट्रायाद्यां करोति) वह राजा प्रजा को खाये जाता ( बल की त॑ करता) है, 
इसलिए किसी एक को राज्य में स्वाधीन न करना चाहिए | (न पुष्टं पशु सा ) ह वा मांसाहारी 
हृष्ट-पुष्ट पशु को मारकर खा लेते हैं, वैसे (राष्ट्री विशमत्ति) स्वतन्त्र राजा प्रजा का नाश करता है, अर्थात्‌ 
किसी की अपने से अधिक न होने देता, श्रीमान्‌ को लूट-खूँट अन्याय से दण्ड लेके अपना प्रयोजन पूरा 


करेगा | इसलिए--- 


५६४ 


इसपर शतपथकार की व्याख्या इस प्रकार है-- 

(यद्धरिणो यवमत्ति) विड्‌ वै यवो राष्ट्र हरिण४ विशमेव राष्ट्रायाद्यां करोति तस्माद्राष्ट्री विशमत्ति (न 
पुष्टं पशु मन्‍्यते) तस्माद्राजा पशून्‌ न पुष्यति (शूद्रा यदर्यजारा न पोषाय धनायति) तस्माद्‌ वैशीपुत्र 
नाभिषिज्चति ।' 

शतपथ की व्याख्या संक्षिप्त होते हुए भी मन्त्र का भाव समझने के लिए पर्याप्त स्पष्ट है | ग्रन्थकार 
ने ऋ०भा०्भू० में शतपथ के आशय को इस प्रकार स्पष्ट किया है-+ 

'(यद्धरिणो यवमत्ति) राज्यसम्बन्धी एक स्वेच्छाचारी राजा मृग की तरह राज्य के उत्तम पदार्थों का 
आहरण करता रहता है | जैसे मृग शस्य को खाकर प्रसन्न/होता है वैसे ही राजा भी अपने सुख को चाहता 
है, अत४ वह अपने सुख-प्रयोजन के लिए प्रजा को भक्ष्य बना लेता है | (न पुष्टं पशु मन्यते) जैसे मांसाहारी 
पुष्ट पशु को देखकर उसके मांस को खाने की<इच्छा करता है, उसे बढ़ाना या जिलाना नहीं चाहता, उसी 
तरह एक स्वेच्छाचारी राजा अपने सुख-सम्पादिन के लिए" यही सोचता रहता है कि प्रजा में मुझसे अधिक 
कोई न हो पाये | वह प्रजा की पुष्टि नहीं “करता॥। (शूद्रा यदर्यजारा न पोषाय धनायति) जैसे कोई शूद्र, 
जिसकी । शूद्रा,अर्यजारा--स्वामी या वैश्य है. जार*जिसका ऐसी- हो गई है, पुष्टि को प्राप्त नहीं होता, जैसे 
ही ऐसे स्वेच्छाचारी राजा की प्रजा भीं पुष्टि और वृद्धि को प्राप्त नहीं होती | इसीलिए भीरु वैशीपुत्र और 
मूर्ख शूद्रापुत्र को राज्याधिकार में«स्थापितःनहीं करना चाहिए ।' 

यह ग्रन्थकार के ऋ०्भाग्भू७ स्थित संस्कृतभाष्य का हिन्दी रूपान्तर है और केवल मन्त्र के भाव की 
सामान्य व्याख्या है | यजुर्वेदाभाष्य में ग्रन्थकार ने इसका प्रतिपद अर्थ भी किया है | जो इस प्रकार है-- 

'(यत्‌ ) जब राजा (हरिण४) हरिण जैसे (यवम्‌ ) खेत में उगे हुए जौ को (अत्ति) खा जाता है, वैसे 
ही प्रजा को खा जाता है और प्रजारूप जौ को (पुष्ट) पुष्ट (पशु) देखने योग्य (न मन्‍्यते) नहीं मानता-- 
उसे पुष्ट देखना नहीं चाहता तब प्रजा (पोषाय) अपनी पुष्टि के लिए (न धनायति) धन नहीं प्राप्त करती, 
अर्थात्‌ स्वेच्छाचारी प्रजाभक्षक राजा के राज्य में जो धन प्राप्त होता है, वह उसकी चिरस्थायी पुष्टि का 
कारण नहीं होता | उपमा देते हैं-(यत्‌ ) जैसे (अर्यजारा) स्वामी या वैश्य है जार जिसका, ऐसी (शूद्रा) 
सेविका शूद्रस्त्री (पोषाय न धनायति) अपनी वास्तविक वृद्धि के लिए धन प्राप्त नहीं करती, अर्थात्‌ जैसे 
अपनी सेविका शूद्रस्त्री पर बलात्कार करनेवाले मालिक की कृपा से शूद्रा को जो धन प्राप्त होता है, वह 
उसकी समृद्धि का कारण नहीं बनता ।' 

इससे स्पष्ट है कि जिस प्रकार मृग खेत को चर जाता है वैसे ही स्वेच्छाचारी राजा प्रजा की 
सुख-समृद्धि को चर जाता है और जैसे अनाचारी मालिक अपनी सेविका पर बलात्कार करके उसके 
सतीत्व का अपहरण कर लेता है, वैसे ही वह प्रजा पर अत्याचार करके प्रजा की सुख-सम्पत्ति का अपहरण 
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षष्ठम-समुल्लासः: ५६५ 
[सभापति होने के योग्य व्यक्ति] 


॥ 
इन्द्रो जयाति न परा जयाता अधिराजों राज॑सु राजयातै | 
चर्कृत्य ईड्यो.. वन्द्श्चोप्सद्यो नम॒स्यों.. भवेह...*॥१॥ 
-अथर्व० का० ६। अनु० १० व० ६६८। मं० १॥ (६६८१) 

न हे मनुष्यो ! जो (इह) इस मनुष्य के समुदाय में (इन्द्र) परम ऐश्वर्य का कर्त्ता, शत्रुओं को (जयाति) 
जीत सके '- पराजयातै) जो शत्रुओं से पराजित न हो, (राजसु) राजाओं में (अधिराज३) सर्वोपरि 
विराजमान (राजयातै) प्रकाशमान हो, (चर्कृत्यअ) सभापति होने को अत्यन्त योग्य, (ईड्य३) प्रशंसनीय गुण 
कर्म-स्वभावयुक्त, (वन्द्य/) सत्करणीय, (चोपसद्य्‌३) समीप जाने और शरण लेने योग्य, (नमस्य) सबका 
माननीय (भव) होवे, उसी को सभापति राजा करे ॥१॥ 


कर लेता है | इसलिए वेद की सम्मति में स्वेच्छाचारी एकतन्त्र राज्य नहीं होना चाहिए । 


' बदरभा०ए में राजप्रजाधर्मविषय के अन्तर्गत विषय का समापन-करते हुए ग्रन्थकार ने लिखा 
है--'राज्य के लिए एक को राजा कभी नहीं मानना चाहिए, क्‍योंकि जहाँ एक को राजा मानते हैं, वहाँ सब 
प्रजा दुडखी और उसके उत्तम पदार्थों का अभाव हो जाता है | इसी से किसी की उन्नति नहीं होती |” 


इन्द्रो जयातीति-.इन्द्र शब्द परमात्मा और राजा दोनों का वाचक है | जो ब्रह्माण्ड में सम्पूर्ण प्रजा का 
स्वामी है, वह परमात्मा है और जो धरती पर अपने अधीनस्थ प्रजा के पालन-पोषण और रक्षण की व्यवस्था 
करता है, वह राजा है । दोनों प्रजापति हैं, किन्तु जहाँ परमात्मा महाराजाधिराज है, वहाँ पृथिवी अथवा 
उसके किसी भाग का शासक मात्र राजा है | ऋ०भा०भू० में ग्रन्थकार ने इन्द्र का अर्थ “परमेश्वरः 
सभाप्रबन्धो, वा' किया है | परमेश्वररूप में. इन्द्र समस्त ब्रह्माण्ड के योगक्षेम की व्यवस्था करता है और 
सभाप्रबन्धक के रूप में राजा अपने अधीनस्थ प्रजा के ऐश्वर्य, न्याय आदि के लिए प्रयत्नशील रहता है | 
'स्वकीय- सत्यप्रकाशन्यायेन' (ऋ०भा०भू०)-यह राजा के राजत्व और स्वामित्व के साथ-साथ उसकी 
लोकप्रियता का हेतु है | राजसूय यज्ञों की-परम्परा में महाभारत (सभा० ३७।१६-२०) में शिशुपाल की यह 
उक्ति द्रष्टव्य है 
ह वयन्तु न भयादस्य कौन्तेयस्य महात्मन३ । 
प्रयच्छाम/ करान्‌ सर्वे न लोभान्न च सान्त्वनात्‌ ॥ 
अस्य धर्मप्रवृत्तस्य पार्थिवत्व॑ चिकीर्षत३ । 
करानस्मै प्रयच्छाम8 . . . . ....--०-०-*- ॥ 
हम भय, लोभ या सान्त्वना के कारण युधिष्ठिर को कर नहीं देते | यह धर्म में प्रवृत्त है, इसलिए कर 


देते हैं | 

इस (इन्द्रो जयातीति) तथा अगले (इमं देवा३) मन्त्र की व्याख्या में ग्रन्थकार ने लिखा है-"जो सबको 
माननीय होवे उसी को राजा करे” तथा “सम्मति करके सबके मित्र सभापति राजा को सर्वाधीश मानके 
सब भूगोल को शत्रु रहित करे |” वेदादि शास्त्रों को देखने से पता चलता है कि राजा के चुनाव में 
किसी-न-किसी रूप में सभी प्रजाजन भाग लेते थे । वेद में प्रजाजनों के लिए 'विश' शब्द का प्रयोग किया 
गया है | अथर्ववेद (३।४।२) में कहा है--'त्वां विशो वृणतां राज्याय'--देश में रहनेवाली समस्त प्रजाएँ अपने 
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५६६ सत्यार्थभास्कर 


ऊपर शासन करने के लिए तेरा वरण करें--तुझे चुनें | सायणाचार्य द्वारा उद्धृत श्रीत, आपस्तम्ब तथा 
बोधायनसूत्रों के अनुसार 'विश' का अर्थ है राष्ट्र अथवा राज्य की समस्त प्रजा | कात्यायन ने विश का अर्थ 


'जाति' किया है | 'सर्वास्त्वा राजन्‌ प्रदिशो यन्तु” (अथर्व० ३॥४।॥१)--समस्त दिशाओं के वासी तुझे 
आदरपूर्वक बुलाएँ । 


राजा पर समस्त राज्य के योगक्षेम का उत्तरदायित्व होता है । इसलिए उसके चुनाव में छोटे-बढ़े 


माण्डलिक राजाओं से लेकर साधारण-से-साधरण व्यक्ति तक को अपनी सम्मति देने का अधिकार है | वेद 
ने इस सिद्धान्त की बड़े स्पष्ट शब्दों में घोषणा की है. 


ये राजानो राजकृतः . सूता ग्रामण्यश्च ये. । 
उपस्तीन्‌ पर्ण मं त्व॑ सर्वान्‌ कृण्वभितों जनानू ॥ --अथर्व० ३॥५७ 
राजा के निर्वाचन में भाग लेनेवाले लोगों (0००० (०॥८६८) को 'राज़कृत३' (राजा को बनानेवाले) 


कहा गया है । वैदिक समाज चार वर्णों में विभक्त है | ऐतरेयब्राह्मण .(८।२५) तथा तैत्तिरीय (१७८) के 


अनुसार राजा को राज्यारोहण से पूर्व ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और अन्य (शूद्र) चारों की अनुमति प्राप्त करना 
आवश्यक था | शतपथ (६।३।२।५) में लिखा है. 


“ता अस्मा इष्टा£ प्रीता एतं सर्वमनुमन्यन्ते | तामिरनुमतः सूयते यस्मै वै राजानो राज्यमनुमन्यते स 
राजा भवति, न स यस्मै न |" 


अन्यत्र (शतत० की ३ १-३७) तथा (५।२॥३।७) में इस विषय का विस्तृत विवेचन करके कहा है कि जब 
तक राजा को ' क्षेत्रियों, वैश्यों तथा पृथिवी "पर 'रहनेवाले सभी वर्णों तथा वर्गों का समर्थन और 
उनकी अनुकूलता प्राप्त न हो तब तक उसका अभिषेक नहीं हो सकता | 


वैदिक काल के 'राजकृत' ब्राह्मणकॉल-में*रत्नी' तथा रामायणकाल में “राजकर्त्ता” कहलाने लगे | राम 
और भरत का निर्वाचन इन्हीं लोगों*ने किया था | 'समेत्य राजकर्त्तारो भरतं वाक्यमब्रुवन्‌! (अयोध्या० 
७६।१); “समेत्य राज्यकर्तार४ सभामीयु३ द्विजातय४“ (अयोध्या० ६७। २) | ऐसा प्रतीत होता है कि प्रजा द्वारा 


राजा का निर्वाचन प्रत्यक्ष (0७७) न होकर प्रजा के विभिन्न वर्गों के निर्वाचित प्रतिनिधियों द्वारा होता 
था। 


अथर्ववेद में एक मन्त्र (६।८७।१) द्वारा राजा को सावधान भी किया गया है | वहाँ कहा है-- 
आ  त्वाहरर्षमन्तरभूर्धुवस्तिष्ठाविचाचलत्‌ | 
विशस्त्वा सर्वा वाऊउ्छन्तु मा त्वद्राष्ट्रमघि अ्रशत्‌ ॥ 


यह मन्त्र (ऋग्वेद १०।१७३॥१) में भी आया है | (विशस्त्वा सर्वा वाञ्घन्तु) समस्त प्रजा तुझे हृदय से 
चाहे | देख, कहीं तेरे दोष से (राष्ट्रम्‌) राष्ट्र (त्वत्‌ ) तेरे हाथ से (मा अधिभ्रशत्‌ ) न फिसल जाए, अर्थात्‌ 
जब तक प्रजा तुझे चाहेगी तभी तक तू इस पद पर रह सकेगा | अन्यथा शासन तेरे हाथ से निकल 
जाएगा । इससे अगले मन्त्र (६।८७।२) में भी चेतावनी दी गयी है--“माप च्योष्ठा", तू अपने पद से कभी 
च्युत न होना | यह कोरी धमकी नहीं है | "राजा वै प्रकृतिरंजनात्‌*--प्रजा का रंजन करने से ही राजा की 
यह संज्ञा है | अथर्ववेद १५॥८।१ में कहा है--"सो5रज्यत ततो राजन्योइजायत“, उसने प्रजा को प्रसन्न किया, 
इसलिए वह राजा कहलाया । जो अपने कार्यों से प्रजा को दुःखी या असन्तुष्ट रखता है, उसे राज्यच्युत 
कर दिया जाता है | महाभारत में इसी कारण राजा वेन के राज्यच्युत किये जाने का उल्लेख मिलता 
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षष्ठम-समुल्लास: ५६७ 
इस देवाइसपत्न” सुंवध्व॑ महते क्षत्रा यमहते ज्यैष्द्योय महते जानराज्यायेन्द्रस्येन्द्रयाय ॥२॥ 


यजु:० अ० ६। म० ४०॥ 

हे (देवा$) विद्वानो, राजप्रजाजनो ! तुम (इमम्‌) इस प्रकार के पुरुष को (महते क्षत्राय) बड़े 

चक्रवर्तिराज्य, (महते ज्यैष्ठयाय) सबसे बड़े होने, (महते जानराज्याय) बड़े-बड़े विद्वानों से युक्त राज्य 

पालने, और (इन्द्रस्पेन्द्रियाय) परम ऐश्वर्ययुक्त राज्य और धन के पालने के लिए (असपत्नं सुवध्वम्‌) सम्मति 

करके सर्वत्र पक्षपातरहित, पूर्णविद्याविनययुक्त, सबके मित्र, सभापति राजा को सर्वाधीश मानके सब भूगोल 
को शत्रुरहित करो [॥१॥] और 


[सेना उत्तम शस्त्रास्त्रों से सदा सन्नद्ध रहे] 
स्थिरा व सन्त्वायुंधा पराणुदें वीन्ू उत प्रैतिष्कभे । 


युष्माक॑मस्तु तविषी पनीयसी मा मर्त्यस्य मायिन१ ॥ 
हे --कऋ७० मं० १। सू० ३६ | मं० ३२॥ 


है | इतिहास में इसके अनेक उदाहरण मिलते हैं । 


मध्यकाल में स्वेच्छाकारिता नीति (६०० भां० ए०८/ का/ प्रचलन था | इस सिद्धान्त के अनुसार 
सरकार न्यूनतम कार्य करती थी-..0श एणए्एा ला। -5-0058॥ ज्तांली (०एला)5 ॥॥0 ।९85।' . शान्तिव्यवस्था, 
सुरक्षाव्यवस्था, न्यायप्रक्रिया आदि बहुत थोड़े-से कार्य-सरकार को करने होते थे | लोकतन्त्र के विकास के 
साथ कल्याण-राज्यों (फलाक्ना० ५०५) की कल्पना का विकास हुआ और धीरे-धीरे जनता के सर्वविध 
कल्याण की ज़िम्मेदारी सरकार पर आ पड़ी -+ परिणामेत३ राजा के चुनाव का महत्त्व बढ़ गया | 


इमं देवा--राज्याभिषेक में विनियुक्त इस मन्त्र के अनुसार राजा की नियुक्ति इन प्रयोजनों के लिए की 
जाती है-्षात्रधर्म के लिए, बड़े ऐश्वर्य के-लिए, विशाल साम्राज्य के लिए, समुचित राज्यव्यवस्था के लिए, 
राजकीय पराक्रम के लिए और देश को-बाहर-भीतर के शत्रुओं से सुरक्षित रखने के लिए | राजा के 
विशेषण के रूप में 'असपत्नम्‌ः शब्द.का प्रयोग हुआ है | इसका यह अर्थ भी हो सकता है कि वह 
अजातशत्रु हो, उसका कोई विशेधी न हो अथवा वह निर्विरोध, सर्वसम्मति से चुना गया हो | अथर्ववेद के 
दशम काण्ड के पाँचवें सूक्त में ११ बार राजा के विशेषण के रूप में “सपत्नहा' (शत्रुओं का संहारक) शब्द 
का प्रयोग हुआ है | 'वेदविदां सभासदां मध्ये यो मनुष्य/ सौम्यगुणसम्पन्नः सकलविद्यायुक्तोडस्ति स एव 
सभाध्यक्षत्वेन स्वीकृत४ सन्‌ राजास्तु “ (ऋ०भा०भू०) । मन्त्र में आये वाक्य “सोमोइस्माक ब्राह्मणानां राजा' 
में 'ब्राह्मणानां सोम३“ निर्धारण में षष्ठी विभक्ति मानकर किया गया यह अर्थ सर्वथा युक्त है | राजा को 
सभाध्यक्ष के रूप में इसलिए निर्वाचित किया जाता है, क्‍योंकि वह विद्वानू, समस्त सभासदों में सौम्यगुणयुक्त 
(चन्द्रमा के समान शान्त और सबको प्रिय) एवं सकलविद्यानिष्णात है । ब्राह्मणों का सोम को राजा कहने 
का अभिप्राय यह है कि ब्राह्मण लोग राजा को राजा मानते हुए भी अन्तत$ सोम अर्थात्‌ शान्ति और 
न्याययुक्त परमात्मा को ही राजा मानते हैं--प्रजापते? प्रजा अभूम | इसलिए वे राजा की न्याययुक्त आज्ञाओं 
का ही पालन करते हैं, अनुचित, अन्याययुक्त आज्ञाओं का नहीं । 


स्थिरा ब:--ऋ"०भा०भू० में इसका अर्थ इस प्रकार किया है-- 
“इस मन्त्र में परमेश्वर सब जीवों को आशीर्वाद देता है कि हे मनुष्यो ! तुम सब काल में उत्तम बल- 
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सत्यार्थभास्कर 


ईश्वर उपदेश करता है कि--हे राजपुरुषो ! (व३) तुम्हारे (आयुधा) है मी कु और 
शतघ्नी-तोप, भुशुण्डी - बन्दूक, धनुष-बाण, करवाल" तलवार आदि शस्त्र शत्रुओं के (पराणुदे) पराजय 
करने, (उत प्रतिष्कभे) और रोकने के लिए (वील्यू ) प्रशंसित और (स्थिरा) दृढ़ (सन्तु) हों हक. ) और 
तुम्हारी (तविषी) सेना (पनीयसी) प्रशंसनीय (अस्तु) होवे कि जिससे तुम सदा वियजी रत परन्तु (भा 
मर्त्यस्य मायिन३) जो निन्दित अन्यायरूप काम करता है, उसके लिए पूर्व चीजें मत हों, अर्थात्‌ जब तक 
मनुष्य धार्मिक रहते हैं, तभी तक राज्य बढ़ता रहता है, और जब दुष्टाचारी होते हैं, तब नष्ट-भ्रष्ट हो जाता 
है ॥ 


५६८ 


और तलवार आदि शस्त्र सब स्थिर हों तथा (पराणुदे) मेरी कृपा से तुम्हारे अस्त्र और शस्त्र सब दुष्ट 
शत्रुओं के पराजय करने के योग्य होवें | (वीडू) तथा वे अत्यन्त दृढ़ और प्रशंसा करने के योग्य होवें | (उत 
प्रतिष्कभे) अर्थात्‌ तुम्हारे अस्त्र और शस्त्र सब दुष्ट मनुष्यों की सेना. के वेग को थामने के लिए प्रबल 
हों | तथा (युष्माकमस्तु०) हे मनुष्यों ! तुम्हारी तविषी अर्थात्‌ सेना अत्यन्त प्रशंसा के योग्य हो | जिससे 
तुम्हारा अखण्डित बल और चक्रवर्ती राज्य स्थिर होकर दुष्ट शत्रुओं का सदा पराजय होता रहे | (मा 
मर्त्यस्य०) परन्तु मेरा यह आशीर्वाद केवल धर्मात्मा, न्‍्यायकारी और श्रेष्ठ मनुष्यों के लिए है और जो 
(मायिन३) अर्थात्‌ कपटी, छली, अन्यायकारी और दुष्ट मनुष्य हैं, उनके लिए नहीं किन्तु ऐसे मनुष्यों का 
तो सदा पराजय ही होता रहेगा | इसलिए तुम लोग सदा धर्मकार्यों को ही करते रहो |” 

वस्तुत४ जिस राष्ट्र के सैनिक अपने राष्ट्र की रेक्षा के लिए अपने प्राणों का उत्सर्ग करने के लिए 
तैयार रहते हैं, उनके हथियार (आयुधा३ उस्त्रमस्‍्त्रमावुच्छतरुध्नमायुधम्‌-मेदिनी) सदा दृढ़ और सेना सदा 
प्रशंसनीय वीरकृत्यों से गौरवान्वित रहती है ॥ ऐसी सेना (तविषी सेना बलं च--निघण्टु २६) परमेश्वर के 
आशीर्वाद से (पराणुदे--परा- परे+णुद्‌ प्रेरणे). शत्रु, सेना का पराभव कर (प्रतिष्कभे स्कभि प्रतिबन्धे सौत्रो 
धातु४) प्रशंसा के योग्य होती है, रन्चु प्ररमात्मा का आशीर्वाद धर्मात्मा लोगों को ही मिलता है | 

यदि दुष्टकर्मी या अन्याकारी की*विजय हो जाए तो समझना चाहिए कि या तो सेना के हथियार शत्रु 


के हथियारों की तुलना में घंटिया थे या सेना में अनैतिकता बढ़ गयी थी | इस विषय में चरकसंहिता 
(विमानस्थान अध्याय $) *में-.लिखो है 


“यदा देशनगरनिगमजनपदप्रधाना धर्ममुत्क्रम्याधर्मेण प्रजां वर्त्तयन्ति, तदाश्रितोपाश्रिता$ पौरजनपदा 
तमधर्ममभिवर्द्धवन्ति, तत४ सोउधर्म$ प्रसमं धर्ममन्तर्धत्ति, ततस्तेड5न्तर्हितधर्माणो 
देवताभिरपि त्यज्यन्ते | तेषां तथा देवतानामृतवो व्यापद्यन्ते | तेनापो 
यथाकालं देवो वर्षति न वा वर्षति विकृतं वा वर्षति | वाता न सम्यगभिवान्ति क्षितिव्यपद्यते 
सलिलान्युपशुष्यन्ति | ओषघय३ स्वभावं परिहायापद्यन्ते विकृतिम | तत उद्ध्वसन्ते जनपदा३ 
स्पर्शभ्यवहार्यदोषात्‌ ।”........ “तथा शस्त्रप्रभवस्याप्यधर्म एव हेतुर्भवति |" 
अर्थात्‌--जब देश, नगर, निगम और जनपद के अध्यक्ष धर्म को छोड़ कर अधर्म से प्रजा का पालन 
करते हैं तब उनके आश्रित, उपाश्रित, पुरवासी, जनपदवासी, व्यवहारोपजीवी लोग भी अपधर्म में प्रवृत्त हो 
जाते हैं, तब वह अधर्म बलपूर्वक धर्म को लुप्त कर देता है | तदन्तर उन लुप्तधर्मी मनुष्यों को देवता भी 


न 


इक फक्ककन+-पकाथकक+-+ 


डक. 


इधम-समुल्लास: 
५६६ 


का करा को िशारजमला धार्मिक विद्वानों को धर्मसभाधिकारी, प्रशंसनीय धार्मिक पुरुषों को 
कप ऑग अंक कर सबमें ५ कक गुणकर्म-स्वभावयुक्त महान्‌ पुरुष हों, उसको राजसभा 
कह के अधीन सब लोग वहीं । ४ अ 5 का की सम्मति से राजनीति के उत्तम नियम, और 
काम मैं क कामों में सम्मति करें | करने के लिए 
और धर्मयुक्त कामों में अर्थात्‌ जो-जो निज के काम हैं उन-उन में लक हे करने के लिए परतन्त्र, 
[सभापति के गुण) 


पुन४ उस सभापति के गुण कैसे होने चाहिएँ--- 
इन्द्राइईनिलयमार्काणामग्नेश्व..._ वरुणस्य च॑। 
चन्द्रवित्तेशयोश्चैव मात्रा नित्य... शाश्वती३ ॥१॥ 
तपत्यादित्यवच्यैष चक्ृूंप£े.. च मनांसि च. | 
न चैनं भुवि शक्नोति. कश्चिदष्यभिवीक्षितु म्‌ ॥२॥ 
सो5ग्निर्भवति वायुश्च सो$र्कः सोमः स धर्मरादू। 
स कुबेर: स वरुणः स महेन्द्रःः. प्रभावतशः ॥३॥ 73? ७४, ६.७ 


__  ॒ _  _  9ल्‍ ७ थजध्धिफि..-7““-““ “7: 
है । वायु ठीक नहीं चलंती, पृथिवी विकृत हो जाती है, जल सूख जाते हैं| औषध अपने स्वाभाविक गुणों 
को छोड़कर विकृत हो जाती हैं | इस प्रकार इन देश, 'काल, पृथिव्यादि के स्पर्श और अभ्यवहार्य दोषों से 
जनपद नष्ट हो जाते हैं | ...... संग्राम का कारण भी अधर्म ही है | 

इन्द्रानिल- सृष्टि के प्रारम्भ में मनुष्य समाज की अवस्था के विषय में अथर्ववेद के अष्टम काण्ड के 
दशम सूक्त के प्रथम मन्त्र में लिखीं हैं-- 


विराड्‌ वा इदमग्र आसीत्‌ | 
तस्या जाताया३ । सर्वमबिभेदियमेवेदं भविष्यतीति ॥ 


अर्थात्‌-पहले विराद्‌ (वि+राज्‌ ) अवस्था थी | किसी प्रकार की कोई राज्यसंस्था न थी, किसी 
प्रकार का शासक और शासित का सम्बन्ध नहीं था | ऐसी अराजकता की स्थिति में सबको डर लगने लगा 
और वे सोचने लगे कि क्‍या सदा यही अवस्था रहेगी ? तब--'शकधूम॑ नक्षत्राणि यद्‌ राजानमकुर्वत'--जिस 
प्रकार नक्षत्र चन्द्रमा को अपने में मुख्य बना लेते हैं, उसी प्रकार (नक्षत्राणि) नक्षत्र- निर्वार्य, निर्बल प्रजाएँ 
(शकधूमम्‌ ) सबको कंपा देनेवाले पुरुष को (राजानम्‌ ) राजा (अकुर्वत) बना लेती हैं | यह वर्णन 
ऐतिहासिक वृत्त नहीं है, अपितु सृष्ट्युत्पत्ति का दार्शनिक रूप है । यह एक शाश्वतविचाररूप है कि 
मनुष्य-सृष्टि के प्रारम्भ में किस प्रकार की सामाजिक तथा राजनैतिक व्यवस्था होती है | इस मन्त्र से स्पष्ट 
है कि राज्यव्यवस्था भयमूलक है | बीसवें काण्ड के १४वें सूक्त के प्रथम मन्त्र में बड़ा स्पष्ट कहा है... 


वयमु त्वामपूर्व्य स्थूरं न कच्चिद्‌ भरन्तो5वस्यव8 । 


वाजे चित्र हवामहे ॥ 
अर्थात्‌--हे (अपूर्व्य) अपूर्वशक्तिसम्पन्न सम्राद्‌ (अवस्यव४) आपसे रक्षा चाहनेवाले हम प्रजाजन आपको 
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वह सभेश राजा इन्द्र अर्थात्‌ विद्युत्‌ के समान शीघ्र ऐश्वर्यकर्तता, वायु के समान सबका प्राणवत्‌ प्रिय 
और हृदय की बात जाननेहारा, यम-पक्षपातरहित न्यायाधीश के समान वर्त्तनेवाला, सूर्य के समान न्याय, 
धर्म, विद्या का प्रकाशक, अन्धकार अर्थात्‌ अविद्या, अन्याय का निरोधक, अग्नि के समान दुष्टों को भस्म 
करनेहारा, वरुण अर्थात्‌ बाँधनेवाले के सदृश दुष्टों को अनेक प्रकार से बाँधनेवाला, चन्द्र के तुल्य श्रेष्ठ 
पुरुषों को आनन्ददाता, धनाध्यक्ष के समान कोशों का पूर्ण करनेवाला सभापति होवे ॥१॥ 

जो सूर्यवत्‌ प्रतापी, सबके बाहर और भीतर मनों को अपने तेज से तपानेहारा, जिसको पृथिवी में 
करड़ी दृष्टि से देखने को कोई भी समर्थ न हो ॥२॥ 

और जो अपने [प्रभाव] से अग्नि, वायु, सूर्य, सोम, धर्मप्रकाशक, धनवर्द्धक, दुष्टों का बन्धनकर्ता, बड़े 
ऐश्वर्यवाला होवे, वही सभाध्यक्ष -सभेश होने के योग्य होवे ॥३॥ 


६४२ राजगद्दी पर बुलाते हैं; (त्वां भरन्त४) आपके भरण-पोषण की (कर आदि के द्वारा) व्यवस्था हम 
करंगे | 


आत्मरक्षा की भावना से प्रेरित होकर ही राजा की नियुक्ति की-जाती है | राजा के पर्यायवाची 
_शजन्य''बाहुज' 'क्षत्रिय” (क्षतात्‌ त्रायतेइ॥सौ स क्षत्रिय/) आदि शब्दों से भी यही ध्वनि निकलती है | वेद 
के कथनानुसार क्षत्रिय का समाज में वही स्थान है जो शरीर में भुजाओं का--'बाहू राजन्य४ कृत$*; रक्षा 


के लिए क्षत्रिय-राजा की शरण वैसे ही ली जाती है, जैसे ज्ञान के लिए ब्राह्मण की-..'ब्रह्मणे ब्राह्मण क्षत्राय 
राजन्यम्‌' | 


ऐतरेयब्राह्मण के अनुसार राजा की.त्पत्ति विजय के निमित्त नेतृत्व की आवश्यकता का परिणाम 
है | उसमें बताया है कि जब इस संसार में देवों और असुरों में युद्ध हो रहा था और देवता निरन्तर परास्त 
हो रहे थे तो उन्होंने सोचा कि हमाश कॉईष्राजीः नहीं है, इसीलिए हम सदा हारते हैं | हम लोगों को भी 
कोई राजा बनाना चाहिए | ऐसा निश्चय कर उन्होंने सोम को राजा चुना और उन्होंने असुरों पर विजय 
प्राप्त की | 'विद्वांसो हि देवा४“-<विद्वानों के लिए भी अपना संगठन बनाना और किसी को अपना नेता 
नियुक्त करना उतना ही आवश्यक है. जितना दूसरों के लिए | 


महाभारत के शान्त्तिपर्व।अ० ५६ में भी भीष्मपितामह और युधिष्ठिर के बीच राजत्वविषयक वार्त्तालाप 

हुआ, उसमें राजा और हससे सम्बन्धित बहुत-सी बातों का अत्यन्त विशद वर्णन पाया जाता है । 
भीष्मपितामह ने युधिष्ठिर को बताया था--प्राचीनकाल में न कोई राजा था और न कोई राज्य | कुछ समय 
बाद लोगों ने देखा कि केवल पारस्परिक सहयोग पर्याप्त नहीं है । लोगों ने विष्णु से परामर्श करके एक 
राजा निर्वाचित करना आवश्यक समझा | ..... -. वेणु स्वेच्छापूर्वकत शासनः करने लगा तो लोगों ने उसे 
ज्यच्युत करके मार डाला | तब लोगों ने वेणु के वंशज पृथु को राजा चुना | वह इन्द्र की भाँति रूपवान्‌, 
बचयुक्त, धनुर्धारी, वेदवेदांग का ज्ञाता और धरनुर्वेद का पारदर्शी था | उस नरश्रेष्ठ को समग्र दण्डनीति 
का ज्ञान था | उस पृथु ने हाथ जोड़कर ऋषियों से कहा कि आप मुझे संक्षेप से बताएँ कि मैं क्‍या 
करूँ | तब उन ऋषियों ने कहा--.'जो धर्मयुक्त हो वही कार्य निःशंक होकर करो | कौन प्रिय है और कौन 
अप्रिय, इसका विचार छोड़कर सब प्राणियों से समान व्यवहार करो । काम, क्रोध, लोभ और मान का विचार 
दूर से ही त्याग दो । जो मनुष्य धर्म से विचलित हो, शाश्वत धर्म का विचार करके अपने बाहुबल से उसे 
रोको | मन, वाणी और कर्म से यह प्रतिज्ञा करो कि आप जो कहेंगे उसे पृथिवी का वेद समझकर उसका 
पालन करूँगा | जो नित्यधर्म दण्डनीति में कहा है, निःशंक होकर उसका पालन करूँगा ।' पृथु ने इन 
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पक्की १० ५. *(४(228222 ७७७ एक 


(3,७७४ मी 
आदेशों का पालन “+०० तथा अच्छी तरह शासन करने की प्रतिज्ञा की | उसने धर्म तथा वचन के अनुसार 
शासन किया । प्रजा उससे प्रसन्न थी, इसलिए वह राजा कहलाया--'सो5रज्यत ततों राजत्यौडजायत 
(अधवधिद जिसका ना, | 'अरज्यत' व 'राजन्य३'-.. इन शब्दों से प्रतीत होता है कि वेंद ने 'रञ्ज' धातु मानी 
है, । अर्थ 'राग' अर्थात्‌ प्रजा से अनुराग अर्थात्‌ प्रजारजजन है | उणादि ३॥१०० में राजन्य पद का 
ब्युत्यादन “राजू दीप्तौ' द्वारा किया है| कालिदास ने 'राजन्‌' शब्द में रअ्ज धावु का प्रयोग किया है | 
यथा--'राजा प्रकृतिरञ्जनात्‌' (रघुवंश २१२) ; राजा प्रजारज्जनलब्धवर्णः" (रघुवंश ६१2) तथा “तथैव 
सो5भूदन्वर्थों राजा प्रकृतिरञज्जनात्‌' (रघुवंश ४१२) । | 
लीक. और जुलती, किन्तु अधिक व्यवहारोपयोगी एक और आख्यायिका शान्तिपर्व के हा ६७वें 
हा आलसिरकेश आन | अराजक राष्ट्र के विषय में वहाँ लिखा है कि जहाँ कोई राजा नहीं होता वहाँ धर्म 
असती के घन र लोग एक-दूसरे को खाते हैं, वे अपने धन और स्त्री का भोग नहीं कर सकते | दुष्ट लोग 
5 पहन क का फल करके प्रसन्न होते हैं | परन्तु जब उनका अपना धन हर गा है तो सोचते हैं कि 
बह । मे क था | पापियों को भी सुख नहीं मिलता | एक का माल दो छीनते हैं तो दी की 
मी स्वतन्त्र मनुष्यों को दास बनाते हैं और स्त्रियों का>हरणकरते हैं | हा इसलिए देवताओं ने 
कक की स्थापना की | यदि संसार में दण्डधारी राजा:न हो तौ-जैसे जल में बड़ी मछलियाँ छोटी 
मछलियों को खाती हैं, वैसे बलवान्‌ निर्बलों को खा जाएँ | जब इस-अ्रकार की अवस्था हुई और प्रजा का 
नाश होने लगा तब सबने मिलकर निश्चय किया&किजो हमेमें कटुभाषी, उददाई पर-स्त्रीगामी और दूसरे 
का धन हरनेवाला होगा उसे हम बहिष्कृत कर देंगे | इस प्रकार सब वर्णों में विश्वास उत्पन्न करने के लिए 
ऐसी प्रतिज्ञा करके वे ब्रह्मा के पास जाकख्बोलैबेकिष्हम लोगों में राजा न होने से हमारी बड़ी हानि 
हो रही है | इसलिए हमें कोई ईश्वर दीजिए जिसकी हम पूजा करें और जो हमारा परिपालन करे | बह्मा 
ने मनु को इस काम के लिए चुना ।#सब लोगौं:ने मनु का अभिनन्दन किया | मनु ने कहा कि मैं पाप से 
डरता हूँ और राजकार्य है. भी बड़ा कठिन, विशेषकर ऐसे मनुष्यों में जो सदा मिथ्याचार करते हैं | इसपर 
लोगों ने कहा कि आप डरेँ नहीं, पाप करनेवाला ही दण्ड भोगेगा | हम लोग आपके कोष के लिए पशुओं 
और स्वर्ण का ५० वाँ भाग और धन्य का दसवाँ भाग देंगे | जैसे इन्द्र के पीछे सब देवता चलते हैं, वैसे 
ही उत्तम शस्त्रधारी लोग आपके पीछे चलेंगे | जैसे कुबेर यक्षों की रक्षा करते हैं, वैसे ही आप हमारी रक्षा 


करें | राजा से रक्षित होकर प्रजा जो धर्माचरण करेगी उसका चतुर्थाश फल आपको मिलेगा । उसी धर्म 
सूर्य की भाँति शत्रुओं 


से बलवान्‌ होकर आप हमारी वैसे ही रक्षा करें जैसे देवताओं की इन्द्र करते हैं | 
को तपाते हुए आप विजय के निमित्त यात्रा कीजिए और शत्रुओं को अभिभूत कीजिए, आपकी सदा 


जय होगी । मनु ने इसे स्वीकार किया | 
मात्स्यन्याय से दुःखी होकर लोगों ने राजा की आवश्यकता 


इन आख्यायिकाओं से स्पष्ट है कि मा 
अनुभव की | आवश्यकता आविष्कार की जननी है | समाज में जब कोई आपत्ति सिर उठाती है तब आपसे 
आप लोगों में यत्र-तत्र-सर्वत्र उकी चर्चा होने लगती है | वेद के शब्दों में प्रजाशक्ति उत्क्रान्त होती है | जब 


वह चर्चा बहुत व्यापक हो जाती है तो लोग एकत्र बैठकर उसपर विचार करने लग जाते हैं । 
सभा-समितियों का गठन होने लगता है | गम्भीरता से विचार करने और समस्‍या का हल निकालने की 
शक्ति हर किसी में नहीं होती, इसलिए यह काम ममाज के बुद्धिजीवी लोगों पर छोड़ दिया जाता है | ये 
बुद्धिजीवी या समझदार लोग ही देवता कहलाते हैं और उनके विचार या चिन्तन का नाम मन्त्र है । इन 
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५७२ सत्यार्थभास्कर 


चल इ जन यमन जम यम 8 अपर 
विद्वज्जनों में जो प्रमुख होता है वह ब्रह्मा (बृहत्वाद्‌ ब्रह्म) कहाता है | अनुगीता, अध्याय २६ में कहा है श्ँ 
हिरण्यगर्भो भगवान्‌ एष बुद्धिरिति स्मृतः | 
महानिति च योगेषु विरंचिरेति चाप्यज३ ॥ 
महानात्मा मतिवविष्णु४ जिष्णु॥ शम्भुश्च वीर्यवान्‌ । 
बुद्धि प्रज्ञोपलब्धिश्च तथा ख्यातिर्धृतिः स्मृति३ । 
पर्यायवाचकैः शब्दे8 महानात्मा  विभाव्यते ॥ 
इसी प्रकार वायुपुराण में लिखा है -- 
मनोमहान्‌ू. मतिर्त्रह्मा पूर्बुद्धि: ख्यातिरीश्वर३ । 
प्रज्ञा चितिः स्मृति संवित्‌ विपुरं चोध्यतेः बुधै/ ॥ ---वा० पु० अ० ४ 
मानव इतिहास के आदिकाल में एक आन्दोलन उठा । लोगों ने पारस्परिक व्यवहार के लिए आवश्यक 
नियम बनाये | यह भी निश्चय हुआ कि जो इन नियमों के विरुद्ध आचरण करेगा उसे समाज से बहिष्कृत 
कर दिया जाएगा | यह सब हो जाने पर भी सबने उस व्यवस्था का पालन नहीं किया | उद्ण्ड और 
उच्छुंखल लोग बलादि के मद में नियम तोड़ने लगे | इस मात्स्यन्याय से दुःखी होकर प्रजा ने ऐसे पुरुष 
की आवश्यकता अनुभव की, जो कानून तोड़नेवालों का. दमन करके जनता द्वारा बनाये गये नियमों का 
बलपूर्वक पालन करा सके | समाज में जो देवता अर्थात्‌ विद्वान लोग थे उन्होंने परस्पर मिलकर विचार 
किया और इस विषय में ब्रह्मा-समाज में वयोबृद्ध/ज्ञौनवृद्धे- तथा सर्वमान्य किन्तु निर्लिप्त व्यक्ति के पास 
जाकर उससे परामर्श करने का निश्चय कियो. ब्रह्मा ने उनसे कहा कि इस कार्य के लिए मनु सर्वाधिक 
उपयुक्त पुरुष है | प्रजा ने वैसा ही किया ७कौंटिलीय अर्थशास्त्र में महामति चाणक्य ने लिखा है-- 


मात्स्यन्यायाभिभूता$ प्रजा मनु बैवस्वतं राजानं चक्रिरे । 

धान्‍्यं षड्भागं हिरण्यं चास्य भागधेय प्रकल्पयामासु४ ॥ ---अर्थशास्त्र अधि०१ कै० १३।६-७ 

इस वृत्तान्त के अनुसार शजा*का कर्त्तव्य है कि वह समाज को धर्म (कानून) के अनुसार व्यवस्थित 
करे, अपराधियों का दम्ननन करे और प्रजा उसे निर्धारित कर दे | यहाँ एक बात ध्यान रखने की है कि प्रजा 
ने राजा को मनमाने नियम बनाने का अधिकार नहीं दिया, यह अधिकार उसने अपने लिए सुरक्षित रखा। 
प्रजा द्वारा निर्मित नियमों का प्रजा द्वारा परिपालन कराने तक ही उसके अधिकार को सीमित रखा | 
पाश्चात्य विचारकों ने इसे सामाजिक करार का नाम दिया | फ्रॉस में राज्यक्रान्ति के अवसर पर रूसो के 
'5०2०] (४०४०! नामक ग्रन्थ का जनता पर बड़ा व्यापक प्रभाव पड़ा | इस ग्रन्थ में प्रतिपादित प्रक्रिया के 
अनुसार अपनी सामूहिक सुविधा के लिए व्यक्ति अपने अधिकार समाज को देते हैं । फिर समाज अपने 
अधिकार राजा को देता है | इस प्रकार राजा का अधिकार समाज की सहमति पर निर्भर है | वास्तविक 
सत्ता जनता या प्रजा की है | प्रजा पहले है, राजा पीछे | राजा और प्रजा दोनों प्रतिज्ञाबद्ध हैं । यदि राजा 
अपने कर्त्तव्य का ठीक-ठीक पालन नहीं करता तो प्रजा को अधिकार है कि वह उस राजा को न केवल 
राज्यच्युत करदे, अपितु उसके अपराध के लिए उसे दण्डित करे | महाभारतान्तर्गत आख्यायिका में वेन को 
मृत्युदण्ड दिये जाने का उल्लेख है | अन्य देशों में भी राजा इसी प्रकार दण्ड के भागी बनते रहे हैं और 
आज भी बनते हैं । 

सामाजिक करार (5००० (८०४४०४०) के सिद्धान्त का वर्णन सबसे पहले अथर्ववेद (२०।१४॥१) में मिलता 
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, जहाँ राजा का आह्वान करते हुए प्रजाजन कहते हैं कि रक्षा चाहनेवाले (अवस्यव३) हम लोग 
आपको, बुलाते हैं (हवामहे) और करादि के द्वारा आपके भरण-पोषण की प्रतिज्ञा करते हैं (त्वा बाक। 
राजा हा आठ गुण---उपर्युक्त 'इन्द्रानिल से महेन्द्रः प्रभावत३ पर्यन्त श्लोकों में भगवान्‌ मनु ने एक 

आदर्श हा में अपेक्षित आठ गुणों का उल्लेख किया है | प्रस्तावनारूप इससे पहले श्लोक मेँ भगवान्‌ मनु 
कहते -- 

अराजके हि लोके5स्मिन्सर्वतो विद्वुते भयात्‌ | 

रक्षार्थमस्यसर्वस्य राजानमसूजत्प्रभु8४ ॥३॥ 


इस श्लोक में राजा की आवश्यकता बतलाते हुए मनु कहते हैं कि राजा के बिना इस जगत्‌ में सब 
ओर भय के कारण व्याकुलता फैल जाने पर इस सब समाज और राज्य की सुरक्षा के लिए प्रभु ने राजा 
नाम से अभिहित विशिष्ट पुरुष को बनाया अर्थात्‌ प्रजाजनों को राजा बनाने की प्रेरणा की | अगले श्लोक 
में चमत्कार पैदा करने के लिए अलंकारयुक्त भाषा में बताया कि परमेश्वर ने (शाश्वती१ मात्रा नित्य) 
इनकी स्वाभाविक मात्राओं-गुणों के अंशों का सार लेकर राजा के व्यंक्तित्व-का निर्माण किया | 'च* से पूर्व 
श्लोक के 'राजानमसृजत्‌” क्रियापद की अनुवृत्ति है | इन गुणों>की व्याख्या इस प्रकार है-- 

१. इन्द्र-जैसे इन्द्र भरपूर वर्षा करके जगत्‌ को तृप्त करता है, वैसे राजा अपनी प्रजा को सुख की 
वर्षा से तृप्त करे, अर्थात्‌ उनको सब प्रकार की सुख-सुविधाएँ, ऐश्वर्य प्रदान करके सन्तुष्ट करे | “इदि 
परमैश्वर्ये” भ्वादि धातु से 'ऋजेन्द्राग्नवज (उणादिं २२८) सूत्र से 'रन्‌' प्रत्यय के योग से इन्द्र शब्द सिद्ध 
होता है | “इन्दतेर्वा ऐश्वर्यकर्मण४“ (निरुक्त १०८) < ऐश्वर्यप्रदुता होने से इन्द्र कहलाता है | ७॥७ में इसके 
पर्यायवाची रूप में “महेन्द्र” का प्रयोग है 

२. वायु (अनिल)-- जैसे वायु सब- प्राणियों, स्थानों में प्रविट होकर विचरण करता है, उसी प्रकार 
राजा को अपने गुप्तचरों द्वारा सर्वत्र प्रविष्ट-"होकर अपनी तथा शत्रु की सब बातों की जानकारी रखनी 
चाहिए | “वा गतिगन्धनयो$”-अदादि धातु से “कृवापाजि०“ (उणादि १॥१) सूत्र से “उ£* प्रत्यय के योग से 
'वायु” शब्द सिद्ध होता है | ” वायुवतिर्वर्ते्वा स्थाद्‌ गतिकर्मण४“ (निरुक्त ११५) | ६।३०६ में “मारुत” का 
प्रयोग है | 
३. यम--परमेश्वर की नियन्त्रक वा मारक शक्ति | जैसे परमेश्वर कर्मफमल का समय आने पर 
अपने-पराये सबको धर्मपूर्वक अर्थात्‌ न्‍्यायानुसार दण्डित करता या मारता है, उसी प्रकार राजा को भी 
अपराध करने पर अपने-पराये का भेद न करके सबको समानरूप से दण्ड देना चाहिए और अपने वश में 
रखना चाहिए । ७७७ में मनु ने यम का पर्यायवाची 'धर्मराट्‌* ग्रहण किया है | धर्म अर्थात्‌ न्यायपूर्वक शासन 
करनेवाला धर्मराट्‌ होता है | स० प्र० के प्रथम संस्करण में “न्यायाधीश के समान वर्त्तनेवाला' के आगे इतना 
विशेष लिखा है --“जैसे भरत राजा ने अपने पुत्र का स्वहस्त शिरश्छेद कर दिया था और सगर ने अपना 
एक पुत्र असमंजस वन में निकाल दिया था | यह बात महाभारत में विस्तार से लिखी है कि जब अपने 
पुत्र का पक्षपात न किया तो और का कैसे करेंगे ?” प्रथम संस्करण में “यम” की व्याख्या में यह वाक्य 
बड़े महत्त्व का है -- “राजा भी धन की रक्षा सदा करे जिससे राजा के ऊपर ऋण वा दरिद्र कभी न 
होवे | अपने वा प्रजा के ऊपर जब आपत्काल आवे तब उस धन से अपनी वा प्रजा की रक्षा कर लेवे ।“ 
इस प्रकार यहाँ ग्रन्थकार ने राजा को अपनी ओर से परामर्श दिया है कि आपातृ-स्थिति (&7८४०००५) के 
लिए एक सुरक्षित कोष (२०५०-७८ ॥४४०) की व्यवस्था अवश्य करे जो आड़े वक्त में काम आ सके । 
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४. अर्क --जैसे सूर्य अपनी किरणों द्वारा सन्तप्त किये बिना जल ग्रहण करता है, उसी प्रकार राज 
भी प्रजा को कष्ट पहुँचाये बिना कर ग्रहण करे | 'अर्च पूजायाम्‌” भ्वादि धातु से ” £ कई 
(उणादि ३।४०) सूत्र से 'क' प्रत्यय के योग से 'अर्क' शब्द सिद्ध होता है | ६।३०५ में 'अर्क' के पर्यावाची 
'आदित्य' का प्रयोग है । 

५. अग्नि - जैसे अग्ने अशुद्धि का नाश करके शुद्धि करनेवाली होती है और तेजयुक्त करती है, उसी 
प्रकार राजा अपराध, हानि एवं दुष्टता करने तथा प्रजा को पीड़ित करनेवालों को प्रभावशाली ढंग से 
सनन्‍्तापित करनेवाला एवं दण्ड से सुधारनेवाला होवे | 'अगि गतौ“ धातु से “अडगेर्नलोपश्च “(उणादि ४५०) 
सूत्र से 'नि३' प्रत्यय के योग से 'अग्नि' निष्पन्न होता है | 

६. वरूण - जैसे जल अपने तरंग या भंवररूपी पाश में प्राणियों को फँसा लेता है उसी प्रकार राजा 
अपराधियों और शत्रुओं को बन्धन या कारागार में डाले | “बृञज्‌ वरणे” स्वादि धातु से 'कृवृदारिभ्य उनन्‌ 
(उणादि० ३।५३) सूत्र से 'उनन्‌' प्रत्यय से निष्पन्न | 

७. चन्द्र -जैसे चन्द्रमा शीतलता प्रदान करता है और पूर्णिमा के. चन्द्रमा को देखकर सब प्रसन्न होते 
हैं, उसी प्रकार राजा अपनी प्रजा को शान्ति और प्रसन्नता देनेवालाँ«हों | उसे राजा के रूप में देखकर 
सबको हर्ष हो | “चदि आह्लादने दीप्तौ च* भ्वादि धातु सें 'स्फायितजञ्जिवज्चि'० (उणादि २।१३) सूत्र से 
'रक्‌ प्रत्यय से सिद्ध | ७७ में पर्यावाची सोम है । 

८. वित्तेश--७।७ और ६।३११ में इसके पर्यायवाची क्रमंश४ कुबेर और धरा (पृथिवी) शब्दों का ग्रहण 
किया है | जैसे धरती तथा धनेश परमेश्वर सुमानभाव से सब प्राणियों का पोषण करते हैं, उसी प्रकार राजा 
पक्षपातरहित होकर समानभाव से पुत्रवत्‌ सबका*पालने करे | मनु ६।३०४-३१० में राजा के अग्नि आदि होने 
का हेतु इस प्रकार दिया है-. 

वार्षिकांश्चतुरो मासान्‌ यथेन्द्रोड भिवर्षति । 
तथाभिवर्षेत्स्वं राष्ट्र कामैरिन्द्रवरतं चरन्‌ ॥ 
अष्टौ मासान्‌ यथादित्यस्तोयं हरति रश्मिभिः । 
तथा हरेत्‌ कर राष्ट्रात्‌ सम्यगर्कव्रतं हि ततू. ॥ 
प्रविश्य सर्वभूतानि यथा चरति मारुत४३ ।ै। 
तथा. चारे३ प्रवेष्टव्यं व्रतमेतद्धि मारुतमू ॥ 
यथा यम प्रियद्वेष्यौ प्राप्त काले नियच्छति | 
तथा राज्ञा नियन्तव्य8 सर्वस्तद्धि यमव्रतम्‌ ॥ 
वरुणेन यथा पाशैर्बद्ध॥/ एव हि दृश्यते । 
तथा पापान्रिगृह्णीयाद्‌ व्रतमेताद्धि वारुणम्‌ ॥ 
परिपूर्ण यथा चन्द्र दृष्ट्‌वा हृष्यन्ति मानवा8 | 
तथा प्रकृतियो यस्मिन्‌ सचान्द्रव्रतिको नृप३ ॥ 
प्रतापयुक्तस्तेजस्वी नित्य स्यात्पापकर्मसु | 
का 222 32५ स्र्श्वच तदाग्नेयं, ब्रतं स्मृतम_ | ॥ 
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अर्थात्‌--जैसे इन्द्र चार मास अच्छी वर्षा करता है वैसे ही इन्द्रव्रत को करता हुआ राजा राष्ट्र पर 
कामनाओं की वर्षा करे | जैसे सूर्य आठ मास किरणों के द्वारा जल लेता है, वैसे ही राजा राष्ट्र से कर 
लेवे, यह उत्तम सूर्यव्रत है । सब पदार्थों में प्रविष्ठ होकर जैसे वायु विचरता है, वैसे ही राजा को गुप्तचरों 
के द्वारा सबमें प्रविष्ट होना चाहिए, यह मारुतव्रत है | जैसे यम समय आने पर प्रिय-अप्रिय सबको 
नियन्त्रित करता है, वैसे ही राजा भी सबको नियन्त्रित करे, यह यमव्रत है | जैसे सब विश्व वरुण के पाशों 
में बैंधा दीखता है वैसे ही राजा सबको दण्ड देवे, यह वरुणव्रत है | जैसे पूर्ण चन्द्र को देखकर सब प्रसत्र 
होते हैं, वैसे ही जिससे सब प्रजाएँ प्रसन्न हों, वह राजा चान्द्रव्रतिक है | राजा पापियों पर प्रतापयुक्त तथा 
नित्य तेजस्वी हो और और दुष्टों का घातक हो, यह आग्नेयव्रत है | 
नारदस्मृति में इसकी व्याख्या इस प्रकार की गई है -- 
कारणान्निनिमित्त वा यथा क्रोधवशं गतः । 
प्रजां दहति भूपालस्तदाग्निरभिधीयते..॥ 
यदा तेज8 समालम्बेद्‌ विजिगीषुरुदायुध३ <। 
अभियाति परान्‌ राजा तदेन्द्र/ समुदाह्मृत३ | 
विगतक्रोधसन्तापो ह्ृष्टरपो . यदां नृष३ । 
प्रजानां दर्शनंयाति सोम इत्युच्यते. तदा ॥ 
धर्मासनगत१ श्रीमान्‌ दण्डं धत्ते यदा नृप४ । 
सम; सर्वेषु भूतेषु तदा वैवस्वतो यम£ ॥ 
यदा त्वर्थिगुरून्‌ प्राज्ञान्‌ भृत्यादीन्‌ पथिवीपति३ । 
अनुगृह्णाति दानेन तंदा धनद उच्यते ॥ १७।२७-३१ 
अर्थात्‌ जब राजा सकारण वा अकारण-ज्क्रुद्ध होकर प्रजा को सन्तप्त करता है, तब वह अग्नि कहाता 
है । जब विजय का अभिलाषी होकर, हंथियार उठाकर, तेजस्वी बनकर शत्रुओं पर आक्रमण करता है, तब 
उसे इन्द्र कहते हैं | क्रोध और#सनन्‍्ताप से रहित होकर जब प्रजाओं पर प्रसन्नरूप हुआ दृष्टिगोचर होता 
है, तब वह सोम कहलाता है | ज़ब राजा धर्मासन-न्यायासन पर बैठकर सब प्राणियों के प्रत्षि समताभाव 
से दण्ड धारण करता है, तब वह यम है | जब सब याचकों, बड़ों, ज्ञानियों, नौकरों आदिक को दान के 
द्वारा अनुगृहीत करता है तब वह धनद अर्थात्‌ कुबेर कहाता है | इसका तात्पर्य यह है कि राजा इन गुणों 
के कारण इस नामवाला है | यही उसका अंशहरत्व है | 
मनु ६।३११ में राजा की उपमा पृथिवी से दी है -- 
यथा सर्वाणि भूतानि धारा धारयते समम्‌ । 
तथा सर्वाणि भूतानि बिश्रत३ पार्थिव व्रतम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ जैसे पृथिवी सब भूतों (प्राणियों ) को समानरूप से धारण करती है, वैसे ही सब प्राणियों को 
समानरूप से धारण करनेवाले राजा का पृथिवीसम्बन्धी व्रत है | व्रत का अर्थ आचार-नियम है । 


चतुर्थ समुल्लास में वर्णव्यवस्था का विवेचन करते हुए ग्रन्थकार ने लिखा है कि “वर्णों को 
अपने-अपने अधिकार में प्रवृत्त करना राजा आंदि का काम है ।” इस सिद्धान्त के अनुसार धर्मार्य आदि 
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सच्चा राजा" दण्ड] 


संच्चा राजा कौन है-- 
स राजा पुरुषो दण्डश स नेता शासिता च स$ | 
चतुर्णामाश्रमाणां च॒ धर्मस्य प्रतिभू8३. स्मृत/.._॥१॥ 
दण्ड३ शास्ति प्रजा? सर्वा दण्ड एवाभिरक्षति | 
दण्ड; सुप्तेषु जागरत्ति दण्ड धम॑ विदुर्बधा३ ॥२॥ 


सभाओं में प्रत्येक सभा के कार्य के लिए उपयुक्त व्यक्तियों को ही तत्तत्‌ सभा का सभासद नियुक्त किया 
जाना चाहिए । धर्मार्यसभा का मुख्य कार्य कानून बनाना है | त्यागी, संयमी तपस्वी, सन्तोषी और 
लोभ-लालच की वृत्ति से रहित, सत्यनिष्ठ तथा परोपकार के व्रती ब्राह्मण लोग जब राजसभाओं में 
जाकर कानून बनाएँगे तो वे कानून सभी अर्थों में धरती पर धर्मराज़्य स्थापित करनेवाले होंगे | ऐसे 
ब्राह्मण जब सभाओं के सदस्य होगें तो स्वयं नि३स्वार्थ एवं निष्पक्ष होने के कारण उनकी दृष्टि राजा 
और राजकर्मचारियों पर रहेगी | ऐसी स्थिति में कहीं भी अच््याय या अत्याचार नहीं होगा | वर्तमान 
परिप्रेक्ष्य में "ब्राह्मण" और *राजन्य' क्रमशः विधायिका (ूधर्मसभा -.0४25॥००) तथा कार्यपालिका 
(- राजसभा 7:%००७॥४०) के पर्याय होंगे | विधि-विधांन को निर्माण सर्वविद्यानिष्णात ब्राह्मण कर 
सकते हैं, जबकि उसका कार्यान्वयन क्षत्रिय कर सकते हैं, जिन्हें शासन द्वारा निर्धारित नियमों का 
उल्लंघन करनेवालों को नियन्त्रित करने तथा आवश्यकता पड़ने पर बलप्रयोग का अधिकार और 
सामर्थ्य प्राप्त है । विधायिका और कार्यपालिका के परस्पर सहयोग और न्यायपालिका (7०्गंलंक्ाए) के 
अनुशासन' से ही शासनव्यवस्था सुचारुरूप से-चले-पाती है | सेना और पुलिस का अपर नाम क्षत्रिय 
है | डॉ० राधाकृष्णन ने ठीक लिखा «है. 
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-- ग्रींएवंप शांटए् 0 ॥6, 9 . 78 


तीनों सभाओं के ऐसे आदर्श सभासदों में सर्वश्रेष्ठ मानव को सभापति बनाये जाने का निर्देश 
ग्रन्थकार ने किया है | इसका अभिप्राय है कि राजा और प्रजा (सभा के सदस्य) मिलकर तीन सभाएँ 
बनाएँगे और तीनों सभाएँ मिलकर अपने में से योग्यतम पुरुष को सभापति बनाएँगी | समिति की स्वतन्त्र 
सत्ता है | वह भी अपने में से योग्यतम को अपना सभापति नियुक्त करेगी, परन्तु इस सभा और समिति का 
निर्माण कैसे होगा, इसका कोई निर्देश ग्रन्थकार ने नहीं किया | 


सभेश राजा--इससे तो राजा और सभापति दोनों एक संयुक्त पद प्रतीत होता है, परन्तु जैसाकि हम 
आगे देखेंगे, राजा के चुनाव की प्रक्रिया पूर्वोक्त सभेश या सभापति से बिल्कुल भिन्न है | फिर *इन्द्राइनिल, 
इत्यादि श्लोकों में जिन गुणों का उल्लेख हुआ है वे निश्चय ही राजा में उपपन्न होते हैं 'सभाध्यक्ष' या 
'सभेश” में नहीं | सभा और समिति दोनों का भी एक अध्यक्ष नहीं हो सकता | इससे पूर्व *सभ्य सभां मे 
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धष्ठम-रामुल्लास: प्‌छ७७ 


समीक्ष्य स धृतत: सम्यक्‌ सर्वा रज्जयति प्रजाः । 
असमीक्ष्य प्रणीतस्तु विनाशयति सर्वतः ॥।३॥ 
दुष्येयु४ सर्ववर्णाश्च भिद्येनू._ सर्वसेतव३ । 
भवेद्ण्डस्य विश्रमात्‌ ॥8४॥। 
यत्र श्यामों लोहिताक्षो दण्डश्चतति पापहा .। 
अजास्तत्र न मुहान्ति नेता चेत्‌ साधु पश्यति  ॥५॥ 
तस्याहु४ सम्प्रणेतारं राजानं सत्यवादिनमू । 
समीक्ष यकारिण प्राञ्ञं धर्मकामार्थकोविदमू. ॥|६॥ 
ते राजा प्रणयननू सम्यक्‌ त्रिवर्गेणाभिवर्द्धत॑ | 
कामात्मा विषमः क्षुद्रो  दण्डेनेव. निहन्यते. ॥॥७॥ 
[कामी, मूर्ख, लोभी दण्ड धारण नहीं कर सकता] 


दण्डो हि सुमहत्तेजो दुर्धरश्चाकृतात्मभिः । 
धर्माद्निचलितं हन्ति नृपमेव सबान्धवम्‌.... ॥6॥ 
सो5सहायेन मूढेन लुब्धेनाकृतबुद्धिना ..। 
न शक्यो न्यायतो नेतुं सक्तेन विषयेषु च ॥६॥ 
शुचिना सत्यसन्धेन यथाशास्त्रानुसारिणा । 


प्रणेतुं शक्यते दण्डः सुसहायेन धीमता ॥॥१०॥ 
+-मनु० ७॥१७,१६,२४,-- २८. ३०, ३१ 


पाहि' इत्यादि मन्त्र में भी राजा, सभापति (मुख्य सभासद ) को सम्बोधित करता है | इससे भी राजा और 
सभापति दो स्वतन्त्र सत्ताएँ ठहरतीः हैं । 


दण्ड2 शास्ति---दण्ड की उर्षयोगिता के विषय में 'शुक्रनीतिसार' में लिखा है -- 
निवृत्तिसदाचाराद्‌ दमनं दण्डतश्च यत्‌ । 
येन संदम्यते जन्तुरूपायो दण्ड. एव सः | 
स॒ उपायो नृपाघीन8 स॒सर्वस्य प्रमुर्यत॥  ॥ 
जायते धर्मनिरता प्रजा दण्डभयेन च। 
करोत्याधर्षण॑ नैव तथा. चासत्यभाषणम्‌ || 
क्रूराश्च मार्दवं यान्ति दुष्टा दौष्ट्यं त्यजन्ति च । 
पशवो$पि वशं यान्ति विद्रवन्ति च. दस्यव8 . ॥ 
पिशुना मूकतां यान्ति भयं यान्त्याततायिन$ | 
करदाश्च भवन्त्यन्ये वित्रासं यान्ति चापरे | 
अतो दण्डधरो नित्य स्यान्नपो  धर्मरक्षणे ॥ 
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रात्याथ॑भास्कर 
जो दण्ड है वही पुरुष, राजा, -- वही 5 हे ">> शक और सबका शासनकर्त्ता, वही चार वर्ण 
श्रमों के धर्म का प्रतिभू अर्थात्‌ जामिन है ॥१ कं 
द हा के का शासनकर्त्ता, सब ्‌ः का रक्षक, सौते हुए प्रजास्थ मनुष्यों में जागता है, इरीलिए 
लोग दण्ड ही को 'धर्म' कहते हैं ॥२॥ 
का न्‍्न्म अच्छे प्रकार विचार से धारण किया जाए, तो वह सब प्रजा को आनन्दित कर दैता है और 
जो विना विचारे चलाया जाए, तो सब ओर से राजा का विनाश कर देता है ॥३॥ 
विना दण्ड के सब वर्ण दूषित, और सब मर्यादा छिन्न-भिन्न हो जाएँ | दण्ड के यथावत्‌ न होने से 
सब लोगों का प्रकोप हो जावे ॥४॥ 
जहाँ कृष्णवर्ण, रक्तनेत्र, भयंकर पुरुष के समान पापों का नाश करनेहारा दण्ड विचरता है, वहाँ प्रजा 
मोह को प्राप्त न होके आनन्दित होती है, परन्तु जो दण्ड का चलानेवाला पक्षपातरहित विद्वान्‌ हो तो ॥५॥ 
जो उस दण्ड का चलानेवाला सत्यवादी, विचारके करनेहारा, बुद्धिमान्‌, धर्म, अर्थ और काम की 
सिद्धि करने में पण्डित राजा है, उसी को उस दण्ड का चलानेहारा विद्वान्‌ लोग कहते हैं ॥६॥ 
जो दण्ड को अच्छे प्रकार राजा चलाता है, वह धर्म, अर्थ और काम की सिद्धि को बढ़ाता है और 
जो विषय में लम्पट, टेढ़ा, ईर्ष्या करनेहारा, क्षुद्र, नीचबुद्धि न्यायाधीश राजा होता है, वह दण्ड से ही मारा 
जाता है ॥७॥ 
जब दण्ड बड़ा तेजोमय है, उसको अविद्वान्‌ू, अधर्मात्मा धारण नहीं कर सकता, तब वह दण्ड धर्म 
से रहित [कुटुम्बसहित] राजा ही का नाश कर देता है॥॥छ॥ 
क्योंकि जो आप्त पुरुषों के सहाय, विद्या-सुशिक्षा से रहित, विषयों में आसक्त मूढ़ है, वह न्याय से 
दण्ड को चलाने में समर्थ कभी नहीं हो सकता ॥६॥ 
और जो पवित्र-आत्मा, सत्याचार; और सत्पुरुषों का सडगी, यथावत्‌ नीतिशास्त्र के अनुकूल 
चलनेहारा, श्रेष्ठ पुरुषों के सहाय से युक्त बुद्धिमान्‌ है, वह न्यायरूपी दण्ड के चलाने में समर्थ होता 
है ॥१०॥ 
इसलिए-- 


५७८ 


राज्ञां सदण्डनीत्या हि सर्वे सिध्यन्त्युपक्रमाई . । 
दण्ड एव हि धर्माणां शरणं परम॑ स्मृतम्‌ ॥ 
अहिंसैवासाधुहिंसा पशुवत्‌ श्रुतिचोदनातू_॥ --शुक्र० ४|४४,४७-४६,५१-५२ 


अर्थ--दण्ड के द्वारा असत्‌ (दुष्ट) आचरण से निवृत्ति और दमन होता है, अत४ जिस उपाय से मनुष्य 
का अच्छी प्रकार से दमन होता है, उसे 'दण्ड' कहते हैं | यह दण्ड नामक उपाय राजा के अधीन होता 
है, क्योंकि वही सबका स्वामी होता है । 


दण्ड के भय से प्रजा अपने-अपने धर्म में निरत रहती है तथा वह किसी दुर्बल पर आक्रमण और 
असत्यभाषण नहीं करती । दण्ड से क्रूर लोग कोमल बन जाते हैं और दुष्ट लोग अपनी दुष्टता को छोड़ 
देते हैं । पशु भी दण्ड से वश में आ जाते हैं, दस्यु--डाकू, चोर, लुटेरे भाग जाते हैं | पिशुन (चुगुलखोर) 
चुप हो जाते है, आततायी लोग भयभीत हो जाते हैं, कर न देनेवाले कर देने लगते हैं, अत$ धर्म की रक्षा 
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के लिए राजा को सदा दण्ड का प्रयोग करना चाहिए | 
दण्डसहित नीति का व्यवहार करने से राजा के सभी कार्य सिद्ध होते हैं, क्योंकि दण्ड ही सारे धर्मों 


दण्ड के विभिन्न रूप--शुक्राचार्य के मत में ... 
निर्भत्सन॑ चापमानोइनशन॑ बन्धनं तथा । 


ताडन द्रव्यहरणं पुराश्रिवासनांकने ॥ 
व्यस्तक्षौरमसद्यानमड्गच्छेदो वधस्तथा | 
युद्धमेते ह्युपायाश्च दण्ड३स्थैव प्रभेदका; | --शुक्र० ४।४५-४६ 
अर्थात्‌ -भर्त्स्ना (फटकारना, धिक्कारना, डॉटना आदि), अपमान (पंदावनति), भूखा रखना, बन्धन में 
डालना, ताड़ना देना, धन छीन लेना, देश या नगर से निष्कासित कर देत्ता, दाग देना, सिर भुंडवा देना, गधे 
आदि पर चढ़ाना, किसी अड्गको कटवा देना, प्राणदण्ड देना या युद्ध करना --ये सब दण्ड के भेद हैं| 


समीक्ष्य स$ --दण्डव्यवस्था अत्यन्त दुष्कर कार्य है.। वह सुविचारित होना चाहिए | जितना पाप 
अपराधी को दण्ड न देने में है, उससे कहीं अधिक किसी निरपराध को दण्ड देने में है | शुक्राचार्य कहते 
हैं-- 
दण्ड्यस्यादण्डनाश्नित्यमदण्ड्यस्य च दण्डनात्‌ | 
अतिदण्डाच्च गुणिभिस्त्यज्यते पातकी भवेत्‌ ॥ --.शुक्र ४५३ 
दण्ड देने योग्य व्यक्ति को दण्ड नो देने से, अदण्डनीय को दण्ड देने से तथा नियमानुसार 
आवश्यकता से अधिक दण्ड देने से गुणीजने राजा के विरुद्ध हो जाते हैं | ऐसा करने से राजा स्वयं भी 
पापी हो जाता है | 


किन्तु जब तक प्रजा को:राजा के पक्षपातरहित होकर न्यायपूर्वक दण्ड देनेवाला होने का विश्वास 
नहीं होगा तब तक यह व्यवहार में नहीं आ सकेगा | इसके लिए आवश्यक है कि राजा धर्म, अर्थ और काम 
के यथार्थ स्वरूप को जानकर तदनुसार आचरण करनेवाला हो । राजा को चाहिए कि वह 
'परित्यजेदर्थकामौ यौ स्यातां धर्मविवर्जितो" तथा इस बात का ध्यान रखे कि 'अर्थकामेष्वसक्तानां धर्मज्ञानं 
विधीयते' | अर्थशुचिता और जितन्द्रियता के बिना राजा के न्यायकारी होने की आशा नहीं की जा 
सकती । जिसे आप्त पुरुषों का सहयोग प्राप्त नहीं और जो विषयों: में आसकत है वह शास्त्रविहित 
दण्डविधान को व्यावहारिक रूप देने में समर्थ नहीं हो सकता | 

यत्र श्याम४ -- इस श्लोक में दण्ड का आलंकारिक वर्णन के आधार पर रेखाचित्र प्रस्तुत किया गया 
है | जैसे कोई काले रंग का क्रोधयुक्त आँखोंवाला व्यक्ति भयावह मालूम होता है, उसी तरह दण्ड भी 
अपराधियों को जला देनेवाला प्रतीत होना चाहिए | दण्ड इतना कठोर होना चाहिए कि उसके ध्यानमात्र 
से लोग कॉप उठें और अपराध का विचार आते ही उससे विरत हो जाएँ | 

वेदशास्त्रविदर्हति _- इसका अभिप्राय यह है कि वेदादि शास्त्रों में पारंगत व्यक्ति ही राज्य का संचालन 
करने योग्य हो सकता है | राजधर्म का प्रतिपादन करते हुए भगवान्‌ मनु सप्तम अध्याय के आरम्भ में 
लिखते हैं 
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(राजा, परिषद्‌ और पारिषद की योग्यता] 


सैनापत्यं' च राज्यं च दण्डनेतृत्वमेव च.। 
सर्वलोकाधिपत्यं च वेदशास्त्रविदर्हति ॥१॥ 
दशावरा वा परिषद्‌ यं धर्म॑ परिकल्पयेत्‌ू .। 
5यवरा वापि वृत्तस्था तं॑ धर्म न विचालयेत्‌ ॥२॥ 
अैविद्यो हैतुकस्तकी नैरुक्तो धर्ममाठक/  । 
त्रयश्चाश्रमिण३ पूर्वे परिषत्‌ स्याहशावरा  ॥|३॥ 
ऋग्वेदविद्यजुर्विच्च सामवेदविदेव च । 
हदयवरा परिषज्ज्ञेया धर्मसंशयनिर्णये ॥४॥ 


ब्राह्मप्राप्तेन संस्कार क्षत्रियेण यथाविधि 4 
सर्वस्यास्य यथान्यायं कर्त्तव्यं परिरक्षणम्‌ ॥२॥ 


परम विद्वान्‌ ब्राह्मण की भाँति पूर्ण विधि के अनुसार, #र्थात््‌ उपेनयन में दीक्षित होकर समावर्त्तनकाल 
तक ब्रह्मचर्य का पालन करते हुए, सुशिक्षित क्षत्रिय की कर्त्तव्य है कि सम्पूर्ण राज्य की न्यायपूर्वक रक्षा 
करे | दण्डनेतृत्व के सन्दर्भ में मनु० ७।३१ का पूर्वोद्धृत*शुचिना सत्यसन्धेन” इत्यादि श्लोक द्रष्टव्य है । 


सैनापत्यम्‌--यहाँ शासनव्यवस्था के. चार मुख्य अंगों के सर्वोच्च अधिकारियों --राष्ट्राध्यक्षों (राजा 
4९७५ ०( ॥० 50८), शासनाध्यक्ष (मुख्य राज्याधिकारी-मृ८३6 ०6 ॥० 60०ए००7॥०॥), मुख्य न्यायाधीश ((#ंल 
3०5०८ 0 उ्ल्व0 00॥॥0 ॥0तटांघ9), तथा. मुख्य सेनापति ((णागरन्चावद्ा-॥-(9० ०॥॥)0०7०९८ +0८८४) का उल्लेख 
करते हुए यह निर्देश किया गया है कि सब विद्याओं के पूर्ण विद्वान होने के कारण ये चार शासन-व्यवस्था 
के मुख्य स्तम्भ हैं | किसी भी महत्वपूर्ण विषय में निर्णय लेते समय इन चारों का परस्पर मिलकर विचार 
करना और एकमत होना अनिवार्य है 


दशावरा वा--स्वामी>वेदानन्दजी के अनुसार 'दशावरा और त्रयवरा परिषदें उन राजार्यसभा, 
धर्मार्यसभा तथा विद्यार्यसभा से पृथक्‌ नहीं हैं | ये परिषदें उपसमितियाँ प्रतीत होती हैं । उपर्युक्त तीन 
सभाओं में से जब किसी कार्यविशेष के लिए उपसमिति बनाने की अपेक्षा हो, तो वह न्यून-से-न्यून दश 
विद्वानों की बनाई जाए और भी संख्या न्‍्यून करना अभिमत हो तो तीन से न्यून तो किसी भी अवस्था में 
न होनी चाहिए ।' इस विषय में निश्चितरूप से कुछ भी कहना कठिन है, क्‍योंकि उक्त तीन सभाओं का 
निर्देश ही वर्त्तमान में उपलब्ध किसी ग्रन्थ में नहीं मिलता । 


संस्कारविधि में गृहस्थाश्रम प्रकरण के अन्तर्गत इस श्लोक की व्याख्या में ग्रन्थकार ने लिखा 
है-"गृहस्थ लोग राजकार्यों को सिद्ध करने में कम-से-कम दश अर्थात्‌ ऋग्वेदज्ञ, यजुर्वेदज्ञ, सामवेदज्ञ, 
हैतुक (नैयायिक), तर्ककर्त्ता, नैरुक्त (निरुक्तशास्त्रज्ञ), धर्माध्यापक, ब्रह्मचारी, स्नातक और वानप्रस्थ विद्वानों 
अथवा अति न्यून हो तो तीन वेदवित्‌ (ऋग्वेद, यजुर्वेद और सामवेद) विद्वानों की सभा से कर्त्तव्याकर्त्तव्य, 
धर्म और अधर्म का जैसा निश्चय हो वैसा ही आचरण किया करें ।'' 


१. 'संस्कारविधि' संस्करण १,२.३ में भी यही पाठ है । ग्रन्थकार ने ऋग्माष्य ११००।६; यजुर्भाष्य ६।२ के भावार्थ; तथा 
ऋणग्माष्य १।३२।२ के अन्वय में भी 'सैनापत्य' शब्द का प्रयोग किया है | 
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(अकेले भी विज्ञ संन्‍्यासी का कथन प्रमाण] 
एको5पि वेदविद्धम॑ य॑ व्यवस्थेद्‌ द्विजोत्तमः | 
स विज्ञेयः परो धर्मों नाज्नानामुदितो5युतैः ॥५॥ 
अव्रतानाममन्त्राणां जातिमात्रोपजीविनामू । 
सहस्श३ समेतानां परिषत्वं न विद्यते.. ॥६॥ 
यं वदन्ति तमोभूता मूर्खा धर्ममतद्विद!ः | हे 
तत्पापं शतधा भूत्वा तद्बक्तूननुगच्छति ॥७॥ --मनु० १३। १००, ११०-११५ ॥ ५ 
छः 
त्रैविद्य-ऋकृ, यजु, साम और अथर्व--ये चारों वेदत्रयी विद्यारूप कहाते हैं | इस प्रकार श्रैविद्य अर्थात्‌ 
तीन वेदों के विद्वान, (हैतुक४) चौथा हैतुक अर्थात्‌ कारण-अकारण का ज्ञाता, (तर्की) पांचवाँ तर्की अर्थात्‌ 
न्यायशास्त्रवितृ, (नैरुक्त) छठा निरुक्‍त का जाननेवाला, (धर्मशास्त्रवित) सातवाँ धर्मशास्त्र का ज्ञाता, 
:+ रस कत आठवोँ ब्रह्मचारी, नौवोँ गृहस्थ और दशवाँ वानप्रस्थ इन महात्माओं की सभा होवे 
(सं०वि० 
यह मन्त्रिपरिषद्‌ या मन्त्रिमण्डल की सूची प्रतीत होती है॥ अन्यत्रे  (शुक्रनीति २७७२-७३) राजा की 
आठ प्रकृतियों का निर्देश इस प्रकार किया है. 


अष्टप्रकृतिभियुक्तो नृपः कैश्चित्‌ स्मृतः सदा .। 
सुमन्त्र/ पण्डितो मन्‍्त्री प्रधान! सचिवस्तथा . ॥ 
अमात्यप्राड्विवाकश्च तथा प्रतिनिधिः स्मृतः...॥ 
इसके पश्चात्‌ आचार्य कहते हैं-_ 
विना प्रकृतिसन्मन्त्राद्राज्यनाशो भवेद्‌ धुवमू॒ | 
रोधनं न भवेत्तस्माद्राज्ञस्ते स्यु॥ सुमन्त्रिण३ | --२८० 
इन प्रकृतियों के साथ॑-सम्यकृ विचार-विमर्श किये बिना राजा यदि कोई कार्य करता है तो निश्चय ही 
उसके राज्य का नाश हो जाता है | प्रकृति के बिना राजा को कुमार्ग से भी नहीं रोका जा सकता | इसलिए 
राजा के मन्त्री अवश्य होने चाहिएँ | । 
ऋग्वेदविद्‌--यदि किसी कारण इस दशावरा (दस सदस्यीय) परिषद्‌ की मन्त्रणा राजा को उपलब्ध 
न हो सके तो मनु का निर्देश है कि ऋग्वेद, यजुर्वेद तथा सामवेद के ज्ञाता--कम-से-कम इन तीन 
सभासदों की त्रयवरा परिषद्‌ की व्यवस्था तो अवश्य ही प्राप्त कर ले | 
वेद का निर्देश है-.बहुपाय्ये व्याचिष्टे यतेमहि स्वराज्ये' | 
राज्य का कार्य बहुतों के सहारे चलता है, इसलिए बहुतों की सम्मति के बिना राजा को कोई कार्य 
नहीं करना चाहिए, तथापि मनु का लोकतन्त्र विवेकहीन नहीं है | उसमें हाथों (मतों) की संख्या की तुलना 
में सिर (मस्तिष्क) का महत्व अधिक है--योग्यता तथा चरित्र सर्वोपरि है । इसलिए वे कहते हैं-- 
एको5पि वेदवित्‌--द्विजों में उत्तम, अर्थात्‌ चतुर्थाश्रमी संन्यासी यदि अकेला भी कोई बात कहता है 
तो वह सबके लिए माननीय है | लाखों-करोड़ों मूर्खों की तुलना में एक आप्तपुरुंष प्रमाण है | कुल्लूकभट्ट 
ने इस श्लोक की टीका में लिखा है-- 


पूपरे सत्यार्थभास्कर भा स्कर 


सब सेना- और सेनापतियों के ऊपर राज्याधिकार, दण्ड देने की व्यवस्था के सब कार्यों का पत्य, 
और सबके ऊपर वर्तमान सर्वाधीश राज्याधिकार, इन चारों अधिकारों में सम्पूर्ण वेदशास्त्रों में प्रवीण पूर्ण 
विद्यावाले, धर्मात्मा, जितेन्द्रिय, सुशीलजनों को स्थापित करना चाहिए, अर्थात्‌ मुख्य सेनापति, मुख्य 
राज्याधिकारी, मुख्य न्यायाधीश और प्रधान अर्थात्‌ राजा --ये चार सब विद्याओं में पूर्ण विद्वान्‌ होने 
चाहिएँ ॥१॥ 

न्यून-से-न्यून दश विद्वानों, अथवा बहुत न्यून हों तो तीन विद्वानों की सभा जैसी व्यवस्था करे, उस 
धर्म अर्थात्‌ व्यवस्था का उल्लंघन कोई भी न करे ॥२॥ 

इस सभा में चारों वेद, हैतुक अर्थात्‌ कारण-अकारण का ज्ञाता, न्यायशास्त्र, निरुक्त, | 
के वेत्ता विद्वान्‌ सभासद्‌ हों, परन्तु वे ब्रह्मचारी, गृहस्थ और वानप्रर्थ हों तब वह सभा होवे कि जिसमें दश 
विद्वानों से न्‍्यून न होने चाहिएँ ॥३॥ 

और जिस सभा में ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद के जाननेवाले तीन सभासद्‌ होके व्यवस्था करे, उस 
सभा की की हुई व्यवस्था को भी कोई उल्लंघन न करे ॥४॥ 

यदि एक अकेला सब वेदों का जाननेहारा, द्विजों में उत्तम संन्‍्यासी जिस धर्म की व्यवस्था करे, वही 
श्रेष्ठ धर्म है, क्‍योंकि अज्ञानियों के सहस्रों, लाखों, करोड़ों#मिलके जो कुछ व्यवस्था करें, उसको कभी न 
मानना चाहिए ॥५॥ 


'एको5पि वेदार्थधर्मज्ञो यं धर्म निश्चिनुयांत्‌ प्रक्ष्टों धर्म: स बोद्धव्यों न वेदानभिज्ञानां दशमि३ 
सहसरैर प्युक्त४ । वेदविच्छब्दो5यं वेदार्थधर्मज्ञप्र४ |एत्च्च श्रेष्ठोपलक्षणम्‌ । स्मृतिपुराणमीमांसान्यायशास्त्रज्ञो 
5पि गुरुपरम्परोपदेशविदपि तथा | 'केवल शास्त्रमाश्रित्य न कर्त्तव्यों विनिर्णय॥ । युक्तिहीनविचारे तु 
धर्महानि४ प्रजायते ।* तेन बहुस्मृतिज्ञीई॑पि यैदि सम्यक्‌ प्रायश्चित्तादिधर्म॑ जानाति तदा तेनाप्येकेन धर्म उक्त 
प्रकृष्टो धर्मों विज्ञेय/ | अतएव यम8 -- 


'एको द्वौ वा त्रयो वापि य॑ ब्रूयर्धमपाठका३ । स धर्म इति विज्ञेयो नेतरेषां सहक्रश३ ।! 


अव्रतानाम्‌-यहाँ 'जातिमात्रे' का अर्थ 'जन्म से' अभिप्रेत है | इससे धर्मपरिषद्‌ की सदस्यता ऐसे 
व्यक्तियों के लिए प्रतिषिद्द है जो मात्र जन्म के आधार पर अपने को श्रेष्ठ समझते हैं. किन्तु अन्यथा (गुणों 
के आधार पर) उसके अयोग्य हैं | कुल्लूकभट्ट ने इस श्लोक की व्याख्या में लिखा है-- 


“'सावित्र्यादिब्रह्मचारिव्रतरहितानां,  मन्त्रवेदाध्ययनरहितानां, ब्राह्मणजातिमात्रधारिणां बहूनामपि 
मिलितानां परिषत्विं नास्ति, धर्मनिर्णयसामर्थ्यभावात्‌ |"! 

यं वदन्ति--वेदादि शास्त्र और प्रमाणादि से अनभिज्ञ मूर्ख व्यक्तियों द्वारा कथित धर्म वास्तव में धर्म 
नहीं होता, क्‍योंकि वे धर्म के स्वरूप को यथावत्‌ नहीं जानते | अधर्म को धर्म के रूप में विहित करने से 
अनेक प्रकार की अविद्याएँ और भ्रान्तियाँ पनपती हैं, फिर उनसे पाप बढ़ता है | इस प्रकार समाज दूषित 
होता है | फलत£ 'अन्धेनैव नीयमाना यथान्धा४' की लोकोक्ति के अनुसार अन्धे के पीछे चलनेवाले अन्धों 
के समान समाज भ्रमित होकर नष्ट हो जाता है | 
बे द++- मनन मनन न कक + न ८ फसल 
१. ऋषियों के उपदेशानुसार कोई राजा, प्रधान-मन्त्री वा राष्ट्रपति वेदविद्या-विहीन न होना चाहिए | भ० द० ॥ 
२. मनु० के श्लोक मे वर्त्तमान 'हैतुक' का अर्थ यहाँ छूट गया है | इसे 'संस्कारविधि' के अनुसार पूरा किया है । 
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बृष्ठम-समुल्लासः ५८३ 
जो ब्रह्मचर्य-सत्यभाषणादिद्रत, वेदविद्या वा विचार से रहित, जन्ममात्र से शूद्रवत्‌ वर्त्तमान हैं, उन 
सहसों मनुष्यों के मिलने से भी सभा नहीं कहाती ॥६॥ 


जो अविद्यायुक्त मूर्ख, वेदों के न जाननेवाले मनुष्य जिस धर्म को कहें, उसको कभी न मानना चाहिए, 
क्योंकि जो मूर्खों के कहे हुए धर्म के अनुसार चलतें हैं, उनके पीछे सैकड़ों प्रकार के पाप लग जाते हैं ॥७॥ 
इसलिए तीनों अर्थात्‌ विद्यासभा, धर्मसभा और राजसभाओं में सूर्खों को कभी भरती न करें', किन्तु सदा 
विद्वान्‌ और धार्मिक पुरुषों का स्थापन करें और सब लोग ऐसे हौं-- 


[राजा और सभासद्‌ जितेन्द्रिय होवें ] 


अविद्येभ्यस्त्रयीं विद्यां दण्डनीतिं च शाश्वतीम्‌ | 
आन्वीक्षिकीं चात्मविद्यां वारत्तरिम्भौश्च लोकत३ ॥१॥ 


श्रैविद्येभ्यः -.. त्रैविद्य' शब्द पर पं० श्री युधिष्ठिर मीमांसक की यह टिप्पणी द्रष्टव्य है-- 
. “मनुस्मृति के टीकाकार मेधातिथि ने त्रैविद्य का अर्थ किय है “तिसृणां विद्यानां समाहार४ त्रैविद्यम्‌, 
तदधीतिनः ।' धर्मसूत्रों में प्रयुक्त 'त्रैविद्य' का ऐसा ही अर्थ प्राय/"सभी टीकाकारों ने किया है | पर यह 
व्याकरणशास्त्र से असिद्ध है । महाभाष्य ४२६० में उदाह्नर्त 'ब्रैविद्ये! कीं व्याख्या में कैयट ने लिखा 
है-.'हयवयवा विद्या त्रिविद्या, तामधीत इति प्रत्ययः कार्य$ । तिस्रों विद्या वेद इति तु क्रियमाणे द्विगोलुग्‌ 
(अ० ४२१) इति लुक्‌ प्रसंग३ ।” अर्थात्‌ तीन अवयववाली>ञतीन प्रकार की विद्या ऐसा अर्थ करना उचित 
है । 'तीन विद्याओं का जाननेवाला' ऐसा अर्थ करने पर तद्धितार्थ में द्विगु होगा और द्विगु से उत्तर प्रत्यय 
का लुक्‌ हो जाएगा, अर्थात्‌ त्रैविद्य शब्द नहीं बनेगा। 

ये तीन प्रकार की विद्याएँ हैं-दण्डनीति, आन्वीक्षिकी और अध्यात्मविद्या | वेद में इन तीनों का 
प्राधान्येन वर्णन होने से चारों वेद त्रिविद्या या-त्रयी कहाते हैं। ऋक्‌, यजु8 और साम का क्रमश पद्चय, गद्य 
और गीति अर्थ करके चारों वेदों के लिए 'त्रयी' शब्द का व्यवहार उत्तरकालीन है | उससे भी उत्तरकालीन 
आचार्यों ने ऋक्‌, यजु४,साम के पद्य, गद्य और गीति अर्थों की उपेक्षा करके त्रयी शब्द से केवल ऋग्वेद, 
यजुर्वेद और सामवेद का ग्रहण कर अथ्थर्ववेद को त्रयी से अलग कर दिया है | इसी भाव रो आचार्य 
कौटिल्य ने लिखा है--'सामर्ग्यजुर्वेदास्त्रयी, अथर्ववेदेतिहासवेदा च वेदा४' (१ ३) | त्रयी के इस 
अवरकालीन अर्थ को मुख्य मानकर पाश्चात्य विद्वान्‌ ऋक्‌ , यजु8 और साम इन तीन को ही प्राचीन वेद 
मानते हैं और अथर्ववेद को अर्वाचीन कहते हैं | कौटिल्य ने स्वमत में त्रयी को आन्वीक्षिकी और दण्डनीति 
से पृथक्‌ माना है--आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ता दण्डनीतिश्चेति विद्या: (१२) | और मानवों के मत में त्रयी, 
वार्ता और दण्डनीति-ये तीन विद्याएँ कही हैं-त्रयी वार्ता दण्डनीतिश्चेति मानवा$, त्रयीविशेषो 
ह्यान्वीक्षिकी' | (१२) यदि यहाँ कौटिल्य का मानवों से अभिप्राय भृगुप्रोक्त मनुस्मृति के अनुयायियों से है, 
तब उसे अशुद्ध कहना होगा, क्‍योंकि मनु के उपर्युक्त श्लोक में दण्डनीति, आन्वीक्षिकी और अध्यात्म तीनों 
विद्याओं को या तो त्रयी के अन्तर्गत माना जा सकता है (जैसाकि हमने माना है) या तीनों को त्रयी से पृथक्‌ 
मानना होगा (जैसा कि मनु के टीकाकार मानते हैं ) | यह नहीं हो सकता कि समान कोटि में पढ़ी गई 


१. मनु के श्लोक से तथा ग्रन्थकार के निर्देश से स्पष्ट है कि राज्यसभाओं आदि के लिए साम्प्रतिक लोकतान्त्रिक मानी 
जानेवाली चुनाव पद्धति अयुक्त है | इससे अयोग्य व्यक्ति भी राज्य सभाओं में पहुँच जाते हैं | 
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पूच४ सत्यार्थभास्कर 


नि मजल लक कल लक जलन मन क अल कमल मलिक न न्सकि मील मी शनि आन म कमल नन कलर. लीन है... अनल कील 
दण्डनीति, आन्वीक्षिकी और अध्यात्म-विद्याओं में से दण्डनीति को त्रयी से पृथक माना जाए और 
आन्वीक्षिकी का त्रयी में अन्तर्भाव माना जाए तथा अध्यात्म की सर्वत्र उपेक्षा की जाए, अत सम्भव है यहाँ 
कौटिल्य को मानवों से स्वायम्भुव के अनुयायी अभिप्रेत न हों । पुराकाल में वैवस्वत पे तथा प्रायेतस. मनु 
है भी धर्मशास्त्र विद्यमान थे | इनके अनेक उद्धरण धर्मशास्त्रों की प्राचीन टीकाओं में उपलब्ध होते 
| 
यदि मनुस्मृति के उपर्युक्त श्लोक में दण्डनीति, आन्वीक्षिकी और अध्यात्मविद्या को "त्रिविद्या” से पृथक्‌ 
माना जाए तो उक्त श्लोक के अर्थ में एक महान्‌ दोष उत्पन्न हो जाता है, वह यह है-त्रिविद्या को 
शरैविधी' (- वेदों के जाननेवालों) से सीखने और वार्तारम्भ को लोक से सीखने का निर्देश तो श्लोक में मिल 
जाता है, परन्तु दण्डनीति, आन्वीक्षिकी और अध्यात्मविद्याएँ किससे सीखी जाएँ--इसका कोई निर्देश नहीं 
मिलता, अत दण्डनीति, आन्वीक्षिकी और अध्यात्मविद्या को 'त्रिविद्या” से पृथक्‌ करना श्रान्ति है | ह 
इस प्रसंग में कौटिल्य की एक बात विशेषरूप से खटकती है और वह है--विद्या के प्रसंग में 
आध्यात्मविद्या का उल्लेख न होना | क्‍या राजाओं के लिए अध्यात्मविद्या आवश्यक नहीं है ? यदि नहीं है 
तो मनु ने दण्डनीति के समान ही अध्यात्मविद्या सीखने का अदिश राजा के लिए क्‍यों दिया ? पे 
ग्रन्थकार द्वारा यहाँ उद्धृत श्लोकों से स्पष्ट है कि मनु की भ्राति"उनका विश्वास है कि वेदों में संग्राम 
में सेना का संचालन, राज्य का प्रबन्ध, दण्डव्यवस्था, आधिभातिक तथा आधिदैविक पदार्थों का ज्ञान तथा 
अध्यात्मविद्या (शरीर का नैरोग्य, आत्मा के स्वरूपज्ञान से सांसारिक दुश्खों से निवृत्ति और परमात्मा क्रे 
ज्ञान से आनन्द की प्राप्ति आदि अनेक विद्याओं का वर्णन है | मनु के 'सर्वज्ञाननयो हि स$”, 'सर्व॑ वेदात्‌ 
प्रसिध्यति" तथा ग्रन्थकार के “वेद सब सत्येविद्योओं का' पुस्तक है" के आधार पर वेदों का अर्थ इस प्रकार 
होना चाहिएं कि उससे उनके सर्वज्ञानमयत्व की पुष्टि हो | इस समय संस्कृतवाड्मय में जितने विषयों के 
ग्रन्थ हैं--वे सब अपने विषयों को वैदमूलक'श्मानते हैं 
आन्वीक्षिकी के मुख्य ग्रन्थ हैं गौत्रमीय न्‍्यायशास्त्र तथा कणादीय वैशेषिक | कौटिल्य ने सांख्य और 
योग को भी आन्वीक्षिकी में गिना है-'सांख्यं योगो लोकायतं चेत्यान्वीक्षिकी ।' 
वार्तरम्भ का अर्थ आ्राय४ कृषि, वाणिज्य तथा पशुपालन किया जाता है | इन सब विद्याओं के अनेक 
शास्त्र उपलब्ध हैं, परन्तु श्लोक»में इसे “लोकत४' सीखने का निर्देश है | इससे 'वार्ता' का अर्थ लोकाचार 
उपयुक्त प्रतीत होता है | यह बातचीत के द्वारा ही आता है | 
इस विषय में शुक्रनीतिसार में कहा है-- 
आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ता दण्डनीतिश्च शाश्वती । 
विद्याश्चतस्र एवैता अभ्यसेन्नपतिः सदा ॥ 
आन्वीक्षिक्यां तर्कशास्त्र॑ वेदान्ताद्यं प्रतिष्ठितम्‌ । 
त्रय्यां धर्मो ह्यधर्मश्च कामो$काम$ प्रतिष्ठित: ॥ 
अर्थानर्थों...तु वार्तायां दण्डनीत्यां नयानयौ । 
वर्णाः सर्वाश्रमाश्चैव विद्यास्वासु प्रतिष्ठिता३ ॥ 
अडगानि वेदाश्चत्वारों मीमांसा न्‍्यायविस्तर: | 


धर्मशास्त्रपुराणानि त्रयीदं सर्वमुच्यते ॥ --शुक्र० १।१५२-१५५ 
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दृष्ठम-समुल्लास: । 
इन्द्रियाणां जये योग. समातिष्टेद्दिवानिशम्‌ू_। 
जितेन्द्रियों हि शक्‍्नोति वशे स्थापयितुं प्रजाः. ॥२॥ 


अन्वीक्षिकी - तर्कशास्त्र, न्यायदर्शन, त्रयी-अंगों सहित चारों वेद, वार्ता- व्यवहारशास्त्र और 
दण्डनीति--ये चारों विद्याएँ सनातन हैं | राजा को सदा इनका अभ्यास करना चाहिए । आन्वीक्षिकी विद्या 
के अन्तर्गत न्याय और वेदान्त आदि का समावेश है | वेदत्रयी में धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष का वर्णन 
है | वार्ता में अर्थोपार्जन और अनर्थनिवारण के उपाय हैं | दण्डनीति में नीति-अनीति का वर्णन है | ब्राह्मण 
आदि चारों वर्णों और ब्रह्मचर्यादि चारों आश्रमों के धर्म इन विद्याओं में समाविष्ट हैं | शिक्षा, कल्प, व्याकरण, 
निरुक्त, ज्योतिष और छन्द--ये छह वेदाड्ग, ऋग्‌, यजु8, साम और अथर्व ये चार वेद, मीमांसा, 
न्यायशास्त्र का विस्तार (मनुस्मृति आदि) धर्मशास्त्र और पुराण (इतिहासग्रन्थ) इन सबको 'त्रयी' कहते हैं। 
इन्द्रियाणां जये-मनु ने इन्द्रियजय अर्थात्‌ जितेन्द्रियता को राजकीय व्यवस्था का मूलाधार माना 
है । राजा की शिक्षा-दीक्षा, अनुशासनाभ्यास आदि सबका उद्देश्य इन्द्रियजय है | तदनुसार कौटिल्य ने भी 
अपने सूत्रग्रन्य तथा अर्थशास्त्र में इसका अनेकविध प्रतिपादन किया है | चाणक्यसूत्र में कहा है-- 
अं सुखस्य मूल धर्म४, धर्मस्य मूलमर्थ३, अर्थस्य मूलं राज्यं, राज्यस्य मूलमिन्द्रियजय३ | साररूप में 
उन्होंने कहा -..'जितात्मा सर्वार्थ: संयुज्यते'“--चा०सू० १० 
इस प्रसंग में उन्होंने विस्तारपूर्वक लिखा है-- 
दा 'विद्याविनयहेतुरिन्द्रियजय४ , कामक्रोधलोभमदमानहर्षत्यागातू काम४ । कर्णत्वगक्षिजिह्वाध्राणेन्द्रि- 
याणां शब्दस्पर्शरूपरसगमन्धेष्वविप्रतिपत्तिरिन्द्रियजय३ ॥ शास्त्रानुष्ठानं वा कृत्स्नं हि शास्त्रमिदमिम्द्रियजयः । 
तद्दिरुद्धवृत्तिवश्येन्द्रिश्चातुरन्तोषपि राजा सद्यो विनश्यति ॥” --कौ० अर्थ०प्र० ३ अ०५ 
अर्थात्‌--विद्या और विनय का हेतु-उद्देश्य इन्द्रियेजय है, अत४ काम, क्रोध, लोभ, मान, मद और हर्ष 
के त्याग से इन्द्रियों पर विजय प्राप्त करनी चाहिए | कान, त्वचा, जिह्वा और नासिका को उनके 
विषयों -.शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध आदि -में प्रवृत्त न होने देना इन्द्रियजय कहाता है | संक्षेप में शास्त्रों 
में प्रतिपादित कर्तव्यों का पर्यवसान॑ इन्द्रियजय में है । इसके विपरीत आचरण करनेवाला इन्द्रियलोलुप 
राजा शीघ्र नष्ट हो जाता है | 
परम प्रमाण श्रुति का उद्घोष है--.'ब्रह्मचर्येण तपसा राजा राष्ट्रं विरक्षति" (अथर्व० ११।५।४) अर्थात्‌ 
राजा ब्रह्मचर्य के तप (जितेन्द्रियता) से राष्ट्र की रक्षा करता है । चरिश्रश्रष्ट राजा के रहते राष्ट्र कैसे 
सुरक्षित रह सकता है ? 
सभासदों एवं राजा के सहायकों के गुणों का वर्णन करते हुए शुक्राचार्य ने कहा है-. 
कुलगुणशीलवृद्धाञ्छूरान्‌ भक्तान्प्रियंवदान्‌ । 
हितोपदेशकान्कलेशसहानू.. धर्मरतान्‌ सदा ॥॥ 
कुमार्गग॑ नृपमपि बुद्धथोद्धतुँ श्रमान्‌ शुचीनू । 
निर्मत्सरान्कामक्रोधलोभहीनान्निरालसान्‌ ॥ २८,६ 
कुल, गुण और शील से महान्‌, शूरवीर, राजभक्तक मधघुरभाषी, हित की बात कहनेवाले, कष्ट 
सहनेवाले, सदा धर्म का पालन करनेवाले, कुमार्गगामी राजा को बौद्धिक कौशल से कुमार्ग से हटाने में 
समर्थ, पवित्र आचार-विचारवाले, मारत्सर्य (ईर्ष्या-द्वेष), काम, क्रोध, लोभ और आलस्यरहित-इन गुणों से 
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दश कामसमुत्थानि तथाष्टी.. क्रोधजानि च | 
व्यसनानि दुरन्तानि प्रयत्नेन विवर्जयेतू._ ॥३॥ 
कामजेषु प्रसत्तो हि व्यसनेषु महीपतिः | 
वियुज्यते$र्थधर्माभ्यां क्रोधजेष्वात्मनैव तु ॥४॥| 
मृगयाक्षो विवास्वप्नः परीवादः स्त्रियों मद४/ | 
तौर्य्यश्रिक वुथधाट्या च कामजो दशकों गण४. ॥५॥। 


युक्त सहायकों का राजा वरण करे | 

व्यवहारविद प्राज्ञा वृत्तशीलगुणान्विताः «। 

रिपौ मित्रे समा ये च॒ धर्मज्ञाः सत्यवादिन३ ॥ 

निरालसा जितक्रोधकामलोभा$ प्रियंददाः । 

सभ्या४ सभासद३ कार्या वृद्धाः सर्वासु जातिषु ॥ २।१६०-१६१ 

जो लोकव्यवहार में कुशल, बुद्धिमान्‌, सदाचार, शील आदि सदृगुणों से सुभूषित, व्यक्तिगत स्तर पर 

शत्रु तथा मित्र में समभाव रखनेवाले, राग-द्वेषरहित, निष्पक्ष, धर्मज्ञ, सत्यवादी, आलस्यरहित, काम, क्रोध 
और लोभ के विजेता, मधुरभाषी, सभा में. साधु--सभी जातियों में ऐसे जो वृद्ध लोग (मुखिया-चौघरी) हैं, 
उन्हें निर्णयकरनेवाली सभा का सभासद्‌ बनाना चाहिए | 


अध्याय ४, श्लोक % में इन्हीं*गुणों को दुहराया गया है | वहाँ अन्तिम वाक्य के शब्द इस प्रकार 
हैं-.राज्ञा नियोजितव्यास्ते सभ्या$-सर्वासु जातिषु ।' 


तौर्यत्रिकम्‌--एक विशेष प्रकार के वाद्य 'तुरही' (तूर्य) को कहते हैं । 


जिकम्‌-नृत्यगीतवादित्राणिं तौर्यत्रिकम* गाना, बजाना और नाचना--इन तीन क्रियाओं के समूह को 
'त्रिकम्‌* कहते हैं | इस प्रकार 'तौर्यत्रिकम्‌' का अर्थ 'वाद्यों के साथ गाना, बजाना और नाचना होता है | 
बहुवचनान्त 'स्त्रिय४' पद के प्रयोग से मनु इस बात का संकेत कर रहे हैं कि राजा को एकपत्नीव्रत होना 
चाहिए अर्थात्‌ राजा के लिए भी बहुविवाह प्रतिषिद्ध है | 


मृगया--'मृग याति अनया सा मृगया, घजर्थे क४“-पशुओं का पीछा करना अर्थात्‌ शिकार में प्रवृत्त 
होना | 


पैशुन्यमिति --पैशुन्यमविज्ञातदोषाविष्करणं, साहसं साधोर्बन्धनादिनिग्रह३, द्रोहश्छद्मवध३ , ईर्ष्याडन्य- 
गुणासहिष्णुता, परगुणेषु दोषाविष्करणमसूया, अर्थदूषणमर्थानामपहरणं देवानामदानं च, वाक्‌- 
पारुष्यमाक्रोशादि, दण्डपारुष्यं ताडनादि एषो5ष्टपरिणामो व्यसनगण$ क्रोधाद्‌ भवति | --कुल्लूकभट्ट 

द्योरपि--इन दोनों (काम और क्रोध) से उत्पन्न अठारह प्रकार के दोषों का मूल लोभ है-..'लोभ३ 
पापस्य कारणम्‌” | पञ्चतन्त्र के अनुसार “लोभाच्च नाइन्योस्ति रिपु३ पृथिव्याम्‌' --लोभ से बढ़कर कोई 


मनुष्य का शत्रु नहीं है | भर्तृहरि के शब्दों में “लोभश्चेदगुणेन किम्‌* ? यदि मनुष्य में लोभ है तो उसमें और 
किसी दुर्गुण की कमी नहीं रहेगी, क्योंकि “"लोभमूलानि पापानि' । 
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घष्ठम-समुल्लास: ५८७ 
पैशुन्यं साहसं द्रोह... ईय्यंसूयार्थदूषणणम्‌ू. | 
वाग्वण्डजं च पारुष्यं क्रोधजो5पि गणो$ष्टक£ ॥६॥ 
द्योरप्येतयोर्मूल य॑ सर्वे कवयों विदुईआ .। 
त॑ यत्नेन जयेल्लोभ॑ तज्जावेतायुभा.._ गणौ ॥७॥ 
पानमक्षा; स्त्रियश्वैव मृगया च यथाक्रमम्‌ । 
एंतत्‌ कष्टतमं विद्याच्यतुष्क॑ कामजे._ गणे ॥दा। 
दैष्डाश्य पातन चैय वाक्पारुष्यार्थदूषणे.! 
क्रौधजेषपि गणे विद्यात्‌ कष्टमेतत्‌ त्रिकं सदा ॥5॥ 
सप्तकस्यास्य यर्गस्य सर्वश्रैवानुष॥डगिण४ | 
पूर्ष॑ पूर्व. गुरुतर विद्यादृव्यसनमात्मवानू. ॥१०॥ 
व्वसमस्य च मृत्योश्य व्यसन कष्टमुच्यते. |. 


ष्यस्भ्यघो5धो व्रजति स्वर्यात्यव्यसनी मृत&$ ॥११॥ 
--मनु० ७।४३-५३ 


__॒ “ 9 फट े-.0ह0ह..........ूा/.:/ 
लोमेंन बुद्धिश्वलति लोभो जनयते तृषाम्‌ । 
तुषार्त्तो दुःखमाप्नोति परत्रेह च सानव४ ॥ 
लोभ से बुद्धि विचलित हो जाती है, लोभ से तृष्णा-पैदा होती है, तृष्णा बढ़ने से इस लोक में और 
परलोक में सर्वत्र दुख उठाता है | संसार में जितनैभी पाप होते हैं--चोरी, डकैती, रिश्वत, बेईमानी, चोर- 
बाज़ारी, तस्करी, मिलावट, ठगी, लूटपाट, मुक॒दमैबाजी; हत्या आदि सभी लोभ के कारण होते हैं | 
अपि यत्सुकरम्‌-मनु के इस सिद्धान्त कौ: पुष्टि करते हुए शुक्रनीति में लिखा है--- 
यद्यप्यल्पतरं कर्म तदप्येकेन दुष्करमू 
पुरुषेणासहायेन किमु राज्य महोदयम्‌ ॥ 
सर्वविद्यास॒ कुशलो नृपो हापि सुमन्त्रवित्‌ । 
मन्त्रिमिस्तु विना मन्त्र नैको$र्थ॑ चिन्तयेत्क्वचित्‌ ॥। 
सभ्याधिकारिप्रकृतिसभास त्सुमते स्थितः३ | 
सर्वदा स्यान्नूप३ प्राज्ञ। स्वमते न कदाचन ॥| 
प्रभु स्वातन्त्रयमापन्नो ह्यमर्थयिव कल्पते | 
भिन्नराष्ट्रो भवेत्सद्यो भिन्नप्रकृतिरेव च ॥ 


अर्थ--छोटे-से-छोटा कार्य करना अकेले मनुष्य के लिए दुष्कर कार्य होता है. फिर महान्‌ 
अभ्युदयवाले राज्यकार्य को असहाय, अकेला पुरुष कैसे चला सकता है ? सभी विद्याओं में निपुण और 
भली-भाँति मन्त्रणा (विचार) करनेवाला भी अकेला राजा मन्त्रियों के बिना कभी किसी व्यवहार के विषय 
में कोई निर्णय न करे । बुद्धिमान्‌ राजा को चाहिए कि सदा सभ्याधिकारी पुरुष (अफसर), प्रकृति (मन्त्री 
आदि) और सभासदों की सम्मति से कार्य करे, अपनी मनमानी कभी न करे । स्वेच्छाचारी राजा अनर्थ कर 
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प्‌चद सत्यार्थभास्कर 
राजा और राजसभा के सभासद्‌ तब हो सकते हैं कि जब वे चारों वेदों की कर्मोपासना, ज्ञान-विद्याओं 
के जाननेवालों से तीनों विद्या, सनातन दण्डनीति, न्यायविद्या, आत्मविद्या अर्थात्‌ परमात्मा के 
गुण-कर्म-स्वभावरूप को यथावत्‌ जाननेरूप ब्रह्मविद्या, और लोक से वार्ताओं का आरम्भ ( कहना और 
पूछना ) सीखकर सभासद्‌ वा सभापति हो सकें ॥१॥ कै 
सब सभासद्‌ और सभापति इन्द्रियों को जीतके, अर्थात्‌ अपने वश में रखके सदा धर्म में वर्त्तें और 
अधर्म से हटे-हटाये रहें | इसलिए रातदिन नियत समय में योगाभ्यास भी करते रहें, क्योंकि जो जितेन्द्रिय 
कि अपनी इन्द्रियों-जो मन, प्राण और शरीर [रूप] प्रजा है, इसको जीतें, उसके विना बाहर की प्रजा को 
अपने वश में स्थापन करने को कोई समर्थ कभी नहीं हो सकता ॥२॥ 
दृढ़ोत्साही होकर जो काम से दश और क्रोध रो आठ दुष्ट व्यसन कि जिनमें फैंसा हुआ मनुष्य 
कठिनता से निकल सके, उनको प्रयत्न से छोड़ और छुड़ा देवे ॥३॥ 
क्योंकि जो राजा काम से उत्पन्न हुए दश दुष्ट व्यसनों में फँसता है, वह अर्थ अर्थात्‌ राज्य-धनादि 
और धर्म से रहित हो जाता है और जो क्रोध से उत्पन्न हुए आठ बुरे. व्यसनों में फैसता है, वह शरीर से 
भी रहित हो जाता है ॥४॥ 
काम से उत्पन्न हुए व्यसन गिनाते हैं | देखो-- मृगया «खेलना, अक्ष अर्थात्‌ चौपड़ खेलना, जुवा 
खेलनादि, दिन में सोना, काम-कथा वा दूसरे की निन्दा किया-करल्ना, स्त्रियों का अति सड्‌ग, मादक द्रव्य 
अर्थात्‌ मद्य, अफीम, भांग, गॉजा, चरस आदि का सेवन/ गाना-बज़ाना, नाचना वा नाच कराना, सुनना और 
देखना, वृथा इधर-उधर घूमते रहना -ये दश कामॉत्पन्न व्यसन हैं ॥५॥ 
क्रोध से उत्पन्न व्यसनों को गिनाते हैं ७पैशुन्य*--अर्थात्‌ चुगली करना, ['साहस' -] विना विचारे 
बलात्कार से किसी की स्त्री से बुरा काम कैरना)['द्रोह'-] द्रोह रखना, [ाईर्ष्या"] दूसरे की बड़ाई वा 
उन्नति देखकर जला करना, [“असूया'-] दौषों मैं+गुण, गुणों में दोषारोपण करना, [अर्थदूषण'-] अर्थात्‌ 
अधर्मयुक्त बुरे कामों में धनादि का व्येय करना, [*वाग्दण्ड '-] कठोर वचन बोलना, और [*पारुष्य'-] विना 
अपराध कड़ा वचन वा विशेष दण्ड* देनोा।.। ये आठ दुर्गुण क्रोध से उत्पन्न होते हैं ॥६॥ 
जिसको सब दिद्वान्‌ लोग कॉमज और क्रोधजों का मूल जानते हैं, कि जिससे ये सब दुर्गुणो मनुष्य 
को प्राप्त होते हैं, उज्च,लोभ को प्रयत्न से छोड़े ॥७॥ 
कर सलंपन- अल» «न+न++++_++म+८८०-म मिस रर+प+ सा >> २ूा+-+< २ -लक+ ८० --५++२०००५० ७८-०० व>+ +८-+ «++तनन्‍क >+>+++ 73] 
बैठता है | परिणामत४ उसका राज्य शीघ्र ही नष्ट-भ्रष्ट हो जाता है और प्रकृति (मन्त्री आदि) में फूट पड़ 
जाती है | 
जहाँ एक अकेला राजा स्वेच्छाचारी होकर राज्य को हानि पहुँचाता है, वहाँ अनेकजनों के मिल-बैठकर 
निर्णय करने से होनेवाले लाभ का उल्लेख करते हुए शुक्राचार्य कहते हैं-- 
पुरुषे पुरुषे भिन्नं दृश्यते बुद्धिवैभवम्‌ । 
आप्तवाक्यैरनुभवैरागमैरनुमानत३ ॥ 
प्रत्यक्षेण च सादृश्यै; साहसैश्च छलैर्बलैः । 
वैचित्यं व्यवहाराणामौन्नत्यं गुरुलाघवै: ॥ 
न हि तत्सकल ज्ञातुं नरेणेकेन शक्यते । 
अत सहायान्वरयेद्राजा राज्यविवृद्धये.. ॥ २।५-७ 
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काम के व्यसनों में बड़े दुर्गण | एक--मद्यावि अर्थात्‌ मदकारक द्रथ्याँ का सैवन | दूसश---पा्सां आदि 
से जुआ खेलना | तीसरा--स्त्रियों का विशेष सद्ग | चौथा--मृगया खेलता--यै चार महादुष्ट 
व्यसन हैं. ॥८॥ 

और क्रोधजो में--विना अपराध दण्ड देना, कठोर वचन बॉलना, और धनादि का अन्याय मैं खर्च 
करना--ये तीन क्रोध से उत्पन्न हुए बड़े दुःखदायक दोष हैं ॥६॥ 

जो सात दुर्गुण दोनों कामज और क्रोधज दोषों में गिने हैं, इनमें सै पूर्व-पूर्व अर्थात्‌ व्यर्थ व्यय रौ 
कठोर वचन, कठोर वचन से अन्याय से दण्ड देना, इससे मृगया खेलना, इससे स्त्रियाँ का अत्यन्त सद्धग, 
इससे जुआ अर्थात्‌ द्यूत करना, और इससे भी मद्यादि सेवन करना बड़ा दुष्ट व्यसन हैं ॥१०॥ 

इसमें यह निश्चय है कि दुष्ट व्यसन में फैंसने से मर जाना अच्छा है, क्योंकि जौ दुष्टाधारी पुरुष 
है, [यदि] वह अधिक जिएगा तो अधिक-अधिक पाप करके नीच-नीच गति अर्थात्‌ अधिक-अधिक दुख को 
प्राप्त होता जाएगा, और जो किसी व्यसन में नहीं फैसा, वह मर भी जाएगा तो भी सुख को प्राप्त होता 
जाएगा, इसलिए विशेष राजा और सब मनुष्यों को उचित है कि कभी मृगया और मद्यपानादि दुष्ट कामों 
में न फैंसे और दुष्ट व्यसनों से पृथक होकर धर्मयुक्त गुण-कर्म-स्वमावों में सदा वर्त्तक अच्छे-अच्छे काम 
किया करें ॥११॥ 

[मन्त्रिगण कैसे होने चाहिएँ] 


राजसभासद्‌ और मन्त्री कैसे होने चाहिए-- 
० का आर न 3 जन लीड नल आम कया कसर प 
आप्त (यथार्थवक्ताओं के) वाक्यों से, अनुभवों से/*आगेम-(वेदशास्त्रादि के प्रमाणों) से, अनुमान से एवं 
प्रत्येक मनुष्य में भिन्न-भिन्न प्रकार का बुद्धिवैभव दिखाई पड़ता है और प्रत्यक्ष प्रमाण से, सादृश्य (उपमान) 
से, साहस, छल और बल से व्यवहारों में जो विचित्रता तथा गुरुता एवं लघुता से जो उन्नति (किसी की 
अधिक, किसी की कम होने से) पाई जाती है-इन सब बातों का ज्ञान करना अकेले आदमी के लिए सम्भव 
नहीं है, अत४ राज्य की वृद्धि के लिए राजा उत्तम सहायकों का वरण करे | 


इसी कारण भारतीय सँविधान में राष्ट्रपति द्वारा संसद्‌ में कुछ सदस्यों के मनोनीत किये जाने का 
प्रावधान किया गया है, विज्ञान, कला आदि क्षेत्रों के विशिष्ट व्यक्ति निर्वाचन-प्रक्रिया के माध्यम से न चुने 
जाकर संसद्‌ में प्रवेश पाने से वंचित रह जाते हैं, राष्ट्र को ऐसी प्रतिमाओं के ज्ञान और अनुभव का लाभ 
मिल सके, इसलिए राष्ट्रपति को कुछ सदस्यों को मनोनीत (४०४०४०) करने का अधिकार है, जिससे 
समस्त विद्याओं के विशेषज्ञ राष्ट्र के संचालन में अपना योगदान कर सकें | 


शुक्रनीति के द्वितीय अध्याय में अमात्य, मन्त्री, सचिव, सुमन्‍्त्र आदि की योग्यता तथा कर्त्तव्यों का 
विस्तारपूर्वक उल्लेख किया गया है । मन्त्री, अमात्य, सुमन्त्र आदि वर्त्तमानकालिक मन्त्री, राज्यमन्त्री, 
उपमन्त्री आदि के पर्याय हो सकते हैं | निदर्शनार्थ यहाँ मन्त्री के कर्त्तव्यों का उल्लेख किया जाता है- 
मन्त्री-- द 
सामदानज्य भेदश्च दण्ड: केषु कदा कथम्‌ । 
कर्त्तव्यः कि फल तेभ्यो बहुमध्यं तथाइल्पकम्‌ ॥ 
एतत्‌ संचिन्त्य निश्चित्य मन्‍्त्री सर्व॑ निवेदयेतू ॥ ६४ 


79005[03 ; / /६ नीष-/ल्लइनिलललनलतललततजु - 


५६० भत्याथभार्क, 


मौलान्‌ शास्त्रविदः शूरॉल्लब्धलक्षान्‌ कुलौद्गतान्‌) 
सचिवान्‌ सप्त चाष्टौ वा प्रकुर्वीत परीक्षिताम्‌ु ॥१॥ 
अपि यत्सुकं कर्म तदप्येकेन दुष्करमू । 
विशेषतोइसहायेन किच्चु राज्य महोदयम्‌॥२॥ 
तै? साध चिन्तयेन्नित्यं सामान्यं सम्धिविग्रहमू. । 
स्थानं समुदयं गुप्ति... लब्धप्रशनानि च.._॥३॥ 
तेषां स्व॑ स्वमभिप्रायमुपलभ्य. पृथक्‌ पृथक्‌. | 
समस्तानाज्च कार्येषु. विवध्याद्धितमात्मचः/ 8#४॥| 
अन्यानपि प्रकुर्वीत शुचीन्‌ प्राज्ञानवस्थितान्‌ | 
सम्यंगर्थसमाहर्तुनमात्यान्‌ सुपरीक्षितानू ५॥ 
निवर्त्तेतास्य यावद्भिरितिकर्तव्यता नृभि३  । 
तावतो$तन्द्रितान्‌ दक्षान्‌ प्रकुर्वीत विधक्षणानू. ॥8॥ 
तेषामर्थे नियुञ्जीत शूरान्‌ दक्षान्‌ कुलोद्गतान्‌ू | 
शुचीनाकरकर्मान्ति भीरुनन्तर्निविशने (| 


मन्त्री का कर्त्तव्य है कि वह किन विषयाँ'में कब और किस समय साम, दाम, दण्ड और भेद करना 
चाहिए, उससे क्‍या फल होगा, वह उत्तम; मध्यम और ,अधम कैसा होगा--इन॑ सब बातों पर विचार करके 
राजा को सलाह दे | 


मौलान्‌--इस श्लोक की ऐसी ही व्याख्या संस्कारविधि में उपलब्ध है | थूना-प्रवचनों में भी यही बात 
कही गई है | सर्वत्र मन्त्रियों के स्वदेश-में उत्पन्न होने पर बल दिया गया है | किसी भी अवस्था में विदेशी 
मूल के लोगों को मन्त्रिमण्डल का सदस्य न बनाये, न महत्वपूर्ण पदों पर उनकी नियुक्ति करे | इस नियम 
का उल्लंघन होने के «दुष्परिणामों, के सन्दर्भ में दिल्‍ली से प्रकाशित इण्डियन एक्सप्रेस (0090 97८७७) के 
७ जून १६६० के अंक में अकाशित यह विवरण द्रष्टव्य है-- 

[गाज गांधाक्षए एाशनआएटा5 ज्ञा0 एलार एलथ्ा00 0 [05094 धक्षीश 709८एथ0९, 980 एाण79]ए 90एं5५८० 
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सारांश--देश के स्वतन्त्र हो जाने पर ब्रिटिश सैनिक अधिकारियों ने भारत को कश्मीर का मामला संयुक्त 
राष्ट्रसंघ में ले जाने की सलाह दी | इससे पाकिस्तान को कश्मीर के मामले को अतन्तर्राष्ट्रिय विषय बनाने में 
मदद मिली | इसी से पाकिस्तान को जनमतसंग्रह (9००;६०।८) की माँग करने का अवसर मिला और इसी के 
परिणामस्वरूप भारत को कश्मीर पर हुए तीन आक्रमणों का सामना करना पड़ा | कश्मीर की वर्त्तमान स्थिति 
विदेशी सेनाधिकारियों को देश में रखे रहने का परिणाम है | यह रहस्योद्घाटन मेजर जनरल राजेन्द्रनाथ ने 
अपनी पुस्तक 'था॥श्व+ ]९४०९०५गए व [09--ीणा ५८व९ फ़शांण् 00 ॥00-786 ए्व5' में किया है । इन अफसरों 
ने कश्मीर के भारत में मिल जाने पर भी बने-बनाये काम को बिगाड़ंने का भरसक प्रयत्न किया और १६४७ में 
भारत-पाक युद्ध में पाकिस्तान का साथ दिया | पुस्तक के अनुसार २७ नवम्बर १६४७ तक भारत में रहे प्रधान 
सेनापति जनरल लॉकहार्ट और उसके बाद जनरल राय बुशेर (२०५ 8०9०८!) पाकिस्तान के सेनाध्यक्षों को 
भारत-पाक युद्ध के दिनों में नियमितरूप से परामर्श देते रहे-- दोनों का निरन्तर सम्पर्क बना रहा। उन्होंने ही 
पठान कबाइलों और पाकिस्तान की नियमित सेनाओं के द्वारा जम्मू-कश्मीर पर कब्ज़ा करने की योजना बनाई 
- थी | सरदार पटेल और भारतीय सेनाधिकारियों. के विरोध के बावजूद लार्ड माउंटबेटन ने भारतीय 
:. सैनाधिकारियों को प्रशिक्षित करने के नाम पर ब्रिटिश कमाण्डरों को रोक लिया था | पुस्तक के अनुसार लार्ड 
.. माउंटबेटन की पाकिस्तान के प्रति सहानुभूति थी ॥ इतना ही नहीं, लार्ड माउंटबेटन ने कहा था--'सच तो यह 
5 है कि मैं कश्मीर के पाकिस्तान में विलय के पक्ष में था |' 
ु राष्ट्र की सुरक्षा की दृष्टि से शासनव्यवस्था से सम्बद्ध लोगों के विदेशियों के साथ वैवाहिक सम्बन्ध 
वाञ्छनीय नहीं हैं | 
कुल्लूकभट्ट ने 'मौलान्‌' का अर्थ ”पितामहक्रमेण सेवकान्‌* किया है । जिस पारिवारिक अथवा सामाजिक 
परिवेश में मनुष्य रहता है, उससे प्रभावित हुए बिना वह नहीं रहता | मन्त्रियों की नियुक्ति तो उनके अपने गुणों 
- के आधार पर ही होगी, परन्तु उसके गुणों का विकास करने में पीढ़ी-दर-पीढ़ी अर्थात्‌ परम्परा से चले आ रहे 
:  ग्रारिवारिक पेशे के महत्व से इनकार नहीं किया जा सकता | जिसके बाप-दादा मन्त्री बनते आ रहे हैं, उसके 
एक सफल मन्त्री बनने की सम्भावना अधिक होती है, परन्तु इसे नियम नहीं बनाया जा सकता | 
. -- परीक्षितान्‌--नियुक्ति से पूर्व अमात्यों की पूरी तरह परीक्षा करनी चाहिए । आचार्य कौटिल्य ने अपने 
: “अर्थशास्त्र में दो प्रकार की परीक्षाओं का निर्देश किया है-- 
. -... (१) प्रकटविधि--“'तेषां जनपदमवग्रहं चाप्ततः परीक्षेत | समानविद्येभ्य४ शिल्पं, शास्त्रचक्षुष्मत्तां च, 
... कर्मारम्भेषु प्रज्ञां धारयिष्णुतां दाक्ष्यं च, कथायोगेषु वाम्मित्व॑ प्रागल्थ्यं प्रतिभानवत्वं च, आपच्युत्साहप्रभावी 
_ कलेशसहत्व॑ च, . संव्यवहाराच्छौच॑ मैत्रतां दृठभक्तित्व॑ च,संवासिभ्य३ शीलबलारोग्यसत्वयोगम्‌-- 
: अस्तम्भमचापल्यं च, प्रत्यक्षतः सम्प्रियत्वमू-अवैरित्वं च । प्र० ५, अ० ६ 
-.«“ आर्थ--नियुक्ति से पूर्व राजा प्रामाणिक, सत्यवादी एवं आप्त पुरुषों के द्वारा उनके निवासस्थान और 
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[सुयोग्य दूत की नियुक्ति] 
दूतं चैव प्रकुर्षीत सर्वशास्त्रविशारदमू। 


५६२ सत्यार्थभास्तर 


इड्‌गिताकारचेष्टज्ञं शुचिं दक्ष कुलोदृगतम्‌ ॥८॥। 
अनुरक्तः शुचिर्दक्ष॥ स्मृतिमान्‌ देशकालवित्‌ । 
वपुष्मान्‌ वीतभीर्वाग्मी दूतो राज्ञ प्रशस्यते ॥६॥ --मनु० ७।५४-५७,६०-६४ 
स्वराज्य, स्वदेश में उत्पन्न हुए, वेदादिशास्त्रों के जाननेवाले शूरवीर, जिनका लक्ष्य अर्थात्‌ विचार 
मर ् हो, और कुलीन, अच्छे प्रकार सुपरीक्षित सात वा आठ उत्तम धार्मिक चतुर 'सचिवान्‌'- अर्थात 
मन्‍्त्री करे ॥१॥ 


कडीसककफसफफफफससि़क्‍इ-इस्‍क्‍स्‍चै|यॉ:ँ ल_जउससनन--+----्......._ 
उनकी आर्थिक स्थिति की जानकारी करे | सहपाठियों के माध्यम से उनकी योग्यता तथा शास्त्रीय प्रतिभा 
की, नये-नये कार्य सौंपकर उनकी बुद्धि, स्मृति और चतुरता की, व्याख्यानों तथा सम्भागों द्वारा उनकी 
वाक्पदुत्ता, प्रगल्भता तथा प्रतिभा की, आपत्ति प्रस्तुत करके उनके उत्साह, प्रभाव तथा सहनशक्ति .की, 
व्यवहार से उनकी पवित्रता, मित्रता एवं दृढ़ स्वामिभक्ति की, संहवासियों तथा पड़ौसियों के माध्यम से 
उनके शील, बल, स्वास्थ्य, गौरव, अप्रमाद तथा स्थिरवृत्ति की जानकारी करे | उनके मधुरभाषी स्वभाव 
तथा द्वेषरहित स्वभाव की परीक्षा राजा स्वयं करे | 
(२) गुप्तविधि--.'मन्त्रिपुरोहितसख स्रामाल्येष्वधिकरणैंषु स्थापयित्वामात्यानुपधामि३ शोधयेत्‌ । ........ 
तत्र धर्मोषधाशुद्धान्‌ धर्मस्थीयकण्टकशोधनेषु... स्थापयेत्‌, अर्थोपधाशुद्धान्‌ समाहर्तृसन्निधातृनिचयकर्मसु, 
कामोपधाशुद्धान्‌ बाह्याभ्यन्तरविहाररक्षासु , *भयौषधाशुद्धान्नासन्नकार्येषु राज्ञ३ । सर्वेपधाशुद्धान्‌ मन्त्रिण 
कुर्यात्‌ | सर्वत्राशुचीन्‌ खनिजद्रव्यहस्तिवनकर्मन्तिषूपयोजयेत्‌ ।' 
अर्थात्‌--(१) धर्मोपधा--यगुष्त धार्मिके उपायों से अमात्य के हृदय की पवित्रता की परीक्षा करना | (२) 
अर्थोपधा--गुप्त आर्थिक लोभ की बातों से । (३) कामोपधा--गुप्त कामसम्बन्धी आकर्षणों से । (४) 
भयोपधा --गुप्त भयादिञ्रदर्शिते॥करके अमात्यों के हृदय की पवित्रता की परीक्षा करे | गुप्तचरों द्वारा इतनी 
परीक्षाएँ करने के पश्चातृ ही७उस व्यक्ति को यथायोग्य अमात्यकार्य पर नियुक्त करे | 
कौटिल्य के मत में धर्मपरीक्षा में पवित्र सिद्ध अमात्यों को न्यायालय में, अर्थपरीक्षा में पवित्र को 
कर-संग्रह और कोषसंरक्षण में, कामपरीक्षा में पवित्र को अन्त४पुर और विलासस्थानों में तथा भयपरीक्षा में 
पवित्र को अड्गरक्षक के रूप में नियुक्त किया जाना चाहिए | (कौ०अ०, प्र० ५, अध्याय ६) 
तै४ साध॑ चिन्तयेत्‌--सन्धि, विग्रह, यान, आसन, समाश्रय तथा द्वैधीभाव--ये छह मन्त्री के गुण माने 
गये हैं | इनकी व्याख्या इस प्रकार है--. 
याभि$ क्रियाभिर्बलवान्‌ मित्रतां याति वै रिपु४ । 
सा क्रिया सन्धिरित्युक्ता विमृशेत्तां तु यत्नत३ ॥ 
जिन क्रियाओं के द्वारा बलवान्‌ शत्रु निश्चितरूप से मित्र बन जाए, उसे 'सन्धि' कहते हैं | राजा को 
इसके लिए सदा प्रयत्नशील रहना चाहिए | 
विकर्षित४ सन्‌ वा5धीनो भवेच्छत्रुस्तु येन वै । 
कर्मणा विग्रहस्तं तु चिन्तयेन्मन्त्रिभि्नप॥. ॥ 
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बष्ठम-सपुल्लाः ५६३ 

क्योंकि विशेष सहाय के विना जो सुगम कर्म है, वह भी एक के करने में कठिन हो जाता है | जब 
ऐसा है तो महान्‌ राज्य-कर्म एक से कैसे हो सकता है ? इसलिए एक को राजा, और एक की बुद्धि पर 
राज्य के कार्य का निर्भर रखना बहुत ही बुरा काम है ॥२॥ 

इससे सभायति को उचित है कि नित्यप्रति उन राज्यकर्मों में कुशल विद्वान्‌ मन्त्रियों के साथ सामान्य 
करके किसी से “सन्धि'-मित्रता, किसी से 'विग्रह' -विरोध 'स्थान'-स्थिति-समय को देखके चुपचाप 
रहना; अपने राज्य की रक्षा करके बैठे रहना, 'समुदयम्‌'"जब अपना उदय अर्थात्‌ वृद्धि हो तब दुष्ट शत्रु 
पर चढ़ाई करना, 'गुप्तिम'-मूल, राजसेना, कोश आदि की रक्षा, 'लब्धप्रशमनानि/>जो-जो देश प्राप्त हो 
उस-उसमें शान्ति-स्थापन-उपद्रवरहित करना --इन छः गुणों का विचार नित्यप्रति किया करे ॥३॥ 

विचार ऐसे करना कि उन सभासदों का पृथक्‌-पृथक्‌ अपना-अपना विचार और अभिप्राय को सुनकर 
बहुपक्षानुसार कार्यों में जो कार्य अपना और अन्य का हितकारक हो, वह करने लगना ॥४॥ 

अन्य भी पवित्रात्मा, बुद्धिमान्‌, निश्चितबुद्धि, पदार्थों के संग्रह करने में अतिचतुर, सुपरीक्षित 
मन्त्री करे ॥५॥ 

जितने मनुष्यों से राजकार्य्य सिद्ध हो सके, उतने आलस्यरहित, बलवान, और बड़े-बड़े चतुर प्रधान 
पुरुषों को 'अधिकारी' अर्थात्‌ नौकर करे ॥६। 

इनके अधीन शूरवीर, बलवान, कुलोत्पन्न पवित्र भृत्यों को बड़े-बड़े कर्मों में, और भीरु-डरनेवालों को 
भीतर के कर्मों में नियुक्त करे ॥७॥ 

जो प्रशंसित कुल में उत्पन्न, चतुर, पवित्र, हावभाव और चेष्टा से भीतर हृदय, और भविष्यत्‌ में 
होनेवाली बात को जाननेहारा, सब शास्त्रों में विशारद-चतुरे९है, उस 'दूत' को भी रक्खे ॥५८॥ 

वह ऐसा हो कि राजकाम में अत्यन्त उत्साह-प्रीतियुक्त, निष्कपटी, पवित्रात्मा, चतुर, बहुत समय की 
बात को भी न भूलनेवाला, देश और कालानुकूल चर्त्तमान का कर्ता; साचर अपबुक्ता, निर्भ और जा वक्ता 
हो । वही राजा का दूत होने में प्रशस्त है ॥६॥ 


लक पे लसटननननननमनमरमननलतन-+-+ननन-तत+--कलन+>न3+नधरकन_ल2<+- 
जिस क्रिया से शत्रु को पीड़ित किया जाए अथवा अपने अधीन कर लिया जाए, उसे 'विग्रह' कहते 
हैं । इस विषय में राजा संदा- मन्त्रियों के साथ विचार करे । 
शत्रु्नाशोर्थममन॑. यान॑ स्वाभीष्टसिद्धये । 
स्वरक्षणं शत्रुनाशो भवेत्‌ स्थानात्तदासनम्‌ ॥ 
अपने अभीष्ट की सिद्धि के लिए किसी शत्रु के नाशार्थ उसपर चढ़ाई करने को 'यान' कहते हैं । 
जिस स्थान पर बैठे रहने से अपनी रक्षा और शत्रु का नाश सम्भव हो, अवसर की प्रतीक्षा में उस स्थान 
पर बैठे रहने को 'आसन' कहते हैं । 
यैर्गुप्तो बलवान्‌ भूयाद्‌ दुर्बलोषपि स आश्रय8४ । 
द्ैधीभाव॑ स्वसैन्यानां स्थापनं गुल्मगुल्ययो8._॥ -:शुक्र० ४२२३-२२६ 
जिसके द्वारा रक्षित होकर दुर्बल भी सबल हो जाए, किसी ऐसे राजा की शरण लेने को 'आश्रय' 
कहते हैं । अपनी सेना को योजनाबद्ध टुकड़ियों में बॉटकर रखना 'द्वैधीभाव” कहाता है | 
सन्धि की नहीं जाती, करनी पड़ती हैं इसलिए-- 
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५६४ सत्यार्थभास्कर 


[अमात्य, नृप और दूत के अधिकार] 


किस-किस को क्या-क्या अधिकार देना योग्य है-- 
अमात्ये दण्ड आयत्तो दण्डे वैनयिकी क्रिया। 
नूपतौ कोशराष्ट्रे च दूंते सन्धिविपर्ययी.. ॥१॥ 
दूत एव हि सन्धत्ते भिनत्येव च संहतानू । 
दूतस्तत्‌ कुरुते कर्म भिद्यन्ते येन वा न वा॥२॥ 
बुद्ध्वा च सर्व तत्वेन परराजचिकीर्षितम्‌. । 
तथा प्रयत्नमातिष्ठेद्‌ यथात्मानं न पीडयेत्‌ ॥३॥ 


बलीयसाभियुक्तस्तु नृपोइनन्यप्रतिक्रिय/. । 
आपन्न३ सन्धिमन्विच्छेत्‌ कुर्वाण४ कालयापनमू_ ॥ --शुक्र० ४।२२७ 
जब किसी राजा पर कोई अत्यन्त बलवान्‌ शत्रु आक्रमण<कर दे और उस समय प्रतिकार का कोई 
उपाय न दीख पड़े तब विपत्ति में पड़े हुए राजा को सन्धि कर लेनी चाहिए | परिस्थिति अनुकूल होने पर 
जैसा उचित हो वैसा करना चाहिए । 
इस विषय का विशदीकरण शुक्रनीति के चतुर्थ अध्याय में किया गया है | 
निवर्त्तेत--यहाँ 'इति' शब्द 'अथ' का बिपरीतार्थक है | इसलिए इस श्लोक के अन्तर्गत 'इतिकर्त्तव्यता' 
से 'सभी राज्यकार्यों की पूर्णता' अभिप्रेत हैः। जितने।भीं अमात्यों या अधिकारियों से राज्यसंचालन के कार्य 
पूर्णतया सम्पन्न हो सकें, उतनों की नियुक्ति कर लेनी चाहिए | अगले "तेषामर्थे” इत्यादि श्लोक में उक्त 
अमात्यों की सहायतार्थ अन्य सहयोगी अधिकारियों (सचिव, अतिरिक्त सचिव, संयुक्त सचिव, निदेशक, 
विभागाध्यक्ष आदि) की नियुक्ति का निर्देश किया गया है | 
दूत एव हि-कौटिल्य«ने दूत-के कार्यों का उल्लेख इस प्रकार किया है-- 
प्रेषणं सन्धिपालत्व॑ प्रतापो मित्रसंग्रहह/ .|। 
उपजाप& सुद्दद्भेदों दण्डगूढातिसारणमू ॥ 
बन्धुरत्नापहरणं चारज्ञानं पराक्रम३ । 
समाधिमोक्ष४ दूतस्य कर्मयोगस्य चाश्रय/ ॥ --प्र. ११, अ. १५ 
अर्थात्‌--राजा का सन्देश दूसरे राजा के पास ले-जाना और उसका अपने राजा के पास लाना, 
सन्धिभाव को बनाये रखना, अपने राजा के प्रताप को बढ़ाना, अधिक-से-अधिक मित्र बनाना, शत्रुपक्ष के 
लोगों को फोड़ना, शत्रु के मित्रों को उससे विमुख करना, कार्यरत अपने गुप्तचरों अथवा सैनिकों को समय 
रहते सुरक्षित निकाल लाना, शत्रु के बान्धवों और रत्न आदि का अपहरण, शत्रुदेश में कार्यरत अपने 
गुप्तचरों के कार्य पर दृष्टि रखना, समय पड़ने पर पराक्रम दिखाना, बन्धक रखे शत्रु-बान्धवों को शर्तों के 
आधार पर छोड़ना, आवश्यकतानुसार दोनों राजाओं की परस्पर भेंट कराना आदि दूत के कार्य हैं । 
दूत के लिए नियत अतिरिक्त कर्त्तव्यों का निर्देश मनु ने अगले श्लोक (७।६७) में इस प्रकार किया है-- 
स॒विद्यादस्य कृत्येषु  निगूढेडिगतचेष्टितेः .। 
आकारमिडिगतं चेष्टां भृत्येषु च चिकीर्षितमू. ॥ 
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बष्ठम-संमुल्लास: 422 
[दुर्गों के भेद और उनका उपयोग] 
धनुर्दुर्ग महीदुर्गमब्दुग॑ वार्क्मेव. वा । 
नृदुर्ग गिरिदुर्ग वा समाश्रित्य वसेत्‌ पुरमू ॥|४॥। 
एक शतं योधयति प्राकारस्थो धनुर्धर: .। 
शत दशसहस्राणि तस्माद्‌ दुर्ग विधीयते ॥५॥| 
तत्‌ स्यादायुधसम्पन्न॑ धनधान्येन वाहनैः | 
ब्राह्मणै: शिल्पिभिर्यन्त्रैयवसेनोदकेन च.. ॥६॥ 
तस्य मध्ये सुपर्याप्तं कारयेद्‌ गृहमात्मनश । 
गुप्तं सर्वत्तुक॑ शुअं जलवृक्षसमन्वितम्‌ ॥७॥। 
तदध्यास्योद्हेद्‌ भायाँ सवर्णां लक्षणान्विताम्‌ । 
कुले महति सम्भूतां द्ृद्यां रूपगुणान्वितामू ॥८।। 


मिनी: «७७७७७७७७##७#७##७ऋऋ७छऋभए आिििि ि्ष 

अर्थात्‌ वह दूत शत्रुपक्ष के असन्तुष्ट या विरोधी लोगों में और कर्मचारियों में गुप्त संकेतों एवं चेष्टाओं 
से शत्रु-राजा के आकार-भाव, संकेत-हाव, चेष्टा- प्रयत्न का तथा-उसकें:अभिलषित कार्य और इच्छाओं 
को जाने | 

यहाँ 'कृत्य' शब्द राजनैतिक योगरूढि है । 'कृत्य' उन लोगों “को कहते हैं जो धन, स्त्री, सम्पत्ति आदि 
के लोभ से अपने पक्ष में किये जा सकते हैं | कौटिल्य अर्थशास्त्र में उनके चार भेद बताये हैं... 
'क्ुद्धलुब्धभीतावमानितस्तु परेषां कृत्या$' (कौ० अर्थ० प्र० ६ अं. १२) | शत्रुराज्य के जो राजा पर क्रोध 
रखते हैं वे 'क्रुद्धकृत्य; जो लालची स्वभाव के'*हैं वे. 'लुब्बकृत्य' ; जो डर के कारण दबे रहते हैं हैं, वे 
'भीतकृत्य' और जो राजा से अपमानित, हैं, «वे. “अपमानितकृत्य' कहाते हैं | दूत का यह कर्त्तव्य है कि 
उपर्युक्त लुब्ध और क्षुब्ध व्यक्तियों और कर्मचारियाँ*से शत्रुराजा के गुप्त रहस्यों को जाने । 

'इड्गितमन्यथावृत्ति३, आकृतिग्रहणमाकार४' (कौ०अ०, प्र० १०, अ०१४) । स्वाभाविक क्रियाओं के 
विपरीत भिन्न चेष्टाएँ 'इड्गत' कहाती हहैं-और चेष्टाओं को प्रकट करनेवाले अंगोंकी आकृति “आकार' 
कहाती है ! 


शुक्रनीति में दूत की विशेषताओं का वर्णन करते हुए लिखा है-- 
इड्गिताकारचेष्टज्ञ३ स्मृतिमान्देशकालवित्‌ । 
षाड्गुण्यमन्त्रविद्वाग्मी वीतभीर्दूत इष्यते ॥ --२।८६ 
जो हृदयगत भाव तथा चेष्टा को समझनेवाला, प्रखर स्मरणशक्तिवाला, देशकालानुसार कर्त्तव्य कर्म 


को जाननेवाला, राजनीति के छह उपायों के विषय में उचित मन्त्र-विचार का जाननेवाला, बोलने में चतुर 
और निर्भीक होता है, वह 'दूत' कहाता है । 


छह उपाय हैं --सन्धि, विग्रह, यान, आसन, समाश्रय तथा द्वैधीभाव | 'समाश्रय' का अर्थ है---सबल का 
आश्रय लेना तथा 'द्वैधीभाव' का तात्पर्य है--ऊपर से शत्रु से मेल रखना, किन्तु भीतर-भीतर शत्रुभाव रखना | 


पुरोहितम्‌--यहाँ 'वैतानिक' का अर्थ विस्तृत अर्थात्‌ लम्बे समय तक चलनेवाला यज्ञ है तथा 
'गृह्यकर्माणि' से घर के धार्मिक अनुष्ठान तथा दैनिक पंचमहायज्ञ अभिप्रेत हैं | वैतानिक यज्ञों का 
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५६६ सत्यार्थभास्कर 


[पुरोहित और ऋत्विज्‌ का वरण| 


पुरोहित च कुर्वीत वृणुयादेव चर्त्विजम्‌ । 
तेइस्य गृह्याणि कर्माणि कुर्युर्वैतानिकानि च ॥६॥ 
-मनु० ७।६५-६८-७०, ७४-७८ ॥ 
अमात्य को दण्ड-अधिकार, दण्ड में विनय-क्रिया अर्थात्‌ जिससे अन्यायरूप दण्ड न होने पावे | 
के अधीन कोश और राजकार्य, तथा सभा के अधीन सब कार्य्य, और दूत के अधीन किसी से मेल वा विरोध 
करने का अधिकार देवे ॥१॥ 
दूत उसको कहते हैं कि जो फूट में मेल, और मिले हुए दुष्टों को फोड़-तोड़ देवे | दूत वह कर्म करे, 
जिससे शत्रुओं में फूट पड़े ॥२॥ 
वह सभापति और सब सभासद्‌ वा दूत आदि यथार्थ से दूसरे विरोधी राजा के राज्य का अभिप्राय 
जानके वैसा यत्न करें कि जिससे अपने को पीड़ा न हो ॥३॥ 
इसलिए सुन्दर जंगल, धन-धान्ययुक्त देश में (धनुर्दुर्गम्‌ ) धनुर्धारी/ पुरुषों से गहन, (महीदुर्गम्‌ ) मिट्टी 
से किया हुआ, (अब्दुर्गम ) जल से घेरा हुआ (वार्क्षम्‌ ) अर्थात्‌ चारों ओर वन्‌ (नृदुर्गम्‌ ) चारों ओर सेना 
रहे, (गिरिदुर्गम्‌ ) अर्थात्‌ चारों ओर पहाड़ों के बीच में कोट बनाके इंसके मध्य में नगर बनावे ॥४॥ 
और नगर के चारों ओर 'प्राकार'-प्रकोट बनावे, क्योंकि उसमें स्थित हुआ एक वीर धनुर्धारी 
शस्त्र-युक्त पुरुष सौ के साथ, और सौ दश हज़ार«के साथ युद्ध कर सकते हैं, इसलिए अवश्य दुर्ग का 
बनाना उचित है ॥५॥ 
वह दुर्ग शस्त्रास्त्र, धन-धान्य, वाहन; ब्राह्मण-जो पढ़ाने, उपदेश करनेहारे हों, शिल्पि-कारीगर, 
यन्त्र नाना प्रकार की कला, “यवसेन'-चारा-घास और जल आदि से सम्पन्न अर्थात्‌ परिपूर्ण हो ॥६॥ 
उसके मध्य में जल, वृक्ष, पुष्पादि, सब प्रकार से रक्षित, सब ऋतुओं में सुखकारक, श्वेतवर्ण अपने 
लिए घर, जिसमें सब राजकार्य्य का निर्वाह हो, वैसा बनवावे ॥७॥ 
इतना अर्थात्‌ ब्रह्मचर्य से विद्या पढ़के, यहाँ तक राजकाम करके, पश्चात्‌ सौन्दर्य-रूप-गुणयुक्त, हृदय 
को अतिप्रिय, बड़े उत्तम कुल में उत्पन्न, सुन्दर लक्षणयुक्त अपने क्षत्रिय कुल की कन्या, जोकि अपने सदृश 
विद्यादि-गुण-कर्म-स्वभाव में हो, उस एक ही स्त्री के साथ विवाह करे | दूसरी सब स्त्रियों को अगम्य 
समझकर दृष्टि से भी न देखे ॥८॥ 
पुरोहित और ऋत्विज्‌ का स्वीकार इसलिए करे कि वे अग्निहोत्र और पक्षेष्टि आदि सब राजघर के 
कर्म किया करें और आप सर्वदा राजकार्य में तत्पर रहे, अर्थात्‌ यही राजा का सन्ध्योपासनादि कर्म है, जो 
रातदिन राजकार्य में प्रवृत्त रहना और कोई राजकाम बिगड़ने न देना ॥६॥ 


स्पष्टीकरण अगले ही श्लोक में इस प्रकार किया है-- 
यजेत राजा क्रतुभिविविधेराप्तदक्षिणै३ | 
धर्मार्थ चैव विप्रेभ्यो दद्याद्‌ भोगान्धथनानि च ॥ --मनु० ७७६ 
अर्थात्‌ राजा बहुत दक्षिणावाले अनेक यज्ञों को किया करे तथा धर्म के लिए दविद्वान्‌ ब्राह्मणों को भोग्य 
के ह तथा प्रचुर धन दान किया करे । 
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बष्ठम-समुल्लास: ध्् 
[विविध अध्यक्षों की नियुक्ति] 
सांवत्सरिकमाप्तैश्च॒ राष्ट्रावाहारयेद्‌ बलिमू..। 
स्याच्चाम्नायपरो. लोके वर्त्तेत.. पितृवन्ूषु ॥१॥| 
अध्यक्षान्‌ विविधान कुर्यात्‌ तत्रतत्र विपश्चितः | 
ते5स्य सर्वाण्यवेक्षेरन्‌ नृणां कार्याणि कुर्ववामू. ॥२॥| 
आवृत्तानां .गुरुकुलादिप्राणां पूजकों भवेत्‌ू..। 
नृपाणामक्षयो होष. निधिब्रह्मो$मिधीयते. ॥३॥ 
[संग्राम-सम्बन्धी नियम] 


समोत्तमाधमै राजा त्वाहूतः.. पालयन्‌. प्रजा३ | 
न निवर्त्तेत संग्रामात्‌ क्षात्रं धर्ममनुस्मरनू ॥8॥| 
आहवेषु मिथोइन्योइन्यं.._ जिघांसन्तो महीक्षितः | 
युध्यमानाः परं शक्‍तया स्वर्ग यान्त्यपराड्मुखाः ॥५॥ 
न च हन्यात्‌ स्थलारूढ न क्लीबं न कृताञउ्जलिमू | 
न मुक्तकेशं॑ नासीन॑ न तवास्मीति . वादिनम्‌ ॥6६॥ 
न सुप्तंन विसन्नाहं न - नग्नं न॒ निरायुधम्‌ । 
नायुध्यमानं॑_ पश्यन्तं - न परेण समागतम्‌ ॥७॥ 


सांवत्सरिकम्‌--'आप्त” और 'बलि' परम्परागते- शास्त्रीय शब्द हैं । शास्त्रों में प्रयोग के आधार पर 
इनके अपने विशेष अर्थ रूढ़ हो गये है-- 


'आप्त४ ' शब्द 'आप्लू व्याप्तौ' धातु सैं:'क्त' प्रत्यय के योग से बना है | अपने विषय में पूर्णत३ व्याप्त 
अर्थात्‌ व्यापक और प्रत्यक्ष ज्ञान रखनेवाले धार्मिक व निष्पक्ष व्यक्ति को 'आप्त” कहते हैं | राजा को चाहिए 
कि प्रशासन के प्रत्येक विभाग में ऐसे आप्तपुरुषों को ही मुख्य अधिकारी के रूप में नियुक्त करे | 


अन्न या भोजनादि में सेःयज्ञॉर्थ निकाला गया भाग या अंश '“बलि' कहाता है | जैसे--बलिवैश्वदेवयज्ञ 
में भोजन का कुछ भाग पशु-पक्षियों के लिए निकालकर रक्‍्खा जाता है | यहाँ “बलि' से प्रजा से कर के 
रूप में प्राप्त अन्न का छठा भाग अभिप्रेत है | 


अध्यक्षान्‌--कौटिल्य ने अर्थशास्त्र 77२२, अ० ६ में अध्यक्षप्रचार नामक अधिकरण में योग्यता, शक्ति और 
परीक्षानुसार अनेक विभागाध्यक्षों और उपविभागाध्यक्षों का विधान किया है | अध्यक्षों के पदों का विभाजन, 
विभाग और उससे सम्बन्धित कार्यानुसार होना चाहिए | कौटिल्य द्वारा परिगणित कुछ अध्यक्ष हैं-- 


१. सेनाध्यक्ष--सम्पूर्ण सेनाओं का सर्वोच्च अधिकारी, २. कोषाध्यक्ष--खजाने का व्यवस्थापक, ३. 
आकराध्यक्ष - खानों का अध्यक्ष, ४. अक्षयपटलाध्यक्ष--आय-व्यय महानिरीक्षक, ५. कोष्ठागाराध्यक्ष -- 
कोठारी, ६. आयुधागाराध्यक्ष--युद्धसामग्री का अध्यक्ष, ७. पण्याध्यक्ष--बाजार का नियन्त्रक अधिकारी, 
८. कुष्याध्यक्ष--वन की वस्तुओं का निरीक्षक, ६. स्वर्णाध्यक्ष--सोने-चौंदी का अध्यक्ष, १०. लोहाध्यक्ष--लौह 
वस्तुओं का अध्यक्ष, ११. सीताध्यक्ष--कृषि विभाग या कर के रूप में प्राप्त एकत्रित धान्‍्य का अध्यक्ष, १२. 


]7:05][7035 : / /0: .7॥8 / 9४ 35]7 ] ] 2 7 लक 


५६८ 
नायुधव्यसन प्राप्त नात्त॑ नातिपरिक्षमम्‌ | 
न भीत॑ न॒ परावृत्त सतां धर्ममनुस्मरनू ॥८॥ 
यस्तु भीतः परावृत्तः सड्यग्ामे हन्यते परैः | 
भर्त्तर्यद्‌ दुष्कृतं किज्चित्‌ तत्सव॑ प्रतिपद्यते ॥६॥ 
यच्चास्य सुकृतं किज्चिवमृत्रार्थमुपार्जितमू_। 
भर्त्ता तत्सर्वमादत्ते. परावृत्तततस्य तु ॥१०॥ 
रथाश्वं हस्तिनं छत्रं धनं धान्यं पशून्‌ स्त्रिय/ । 
सर्वद्रब्याणि कुप्यं च यो यज्जयति तस्य तत्‌ ॥॥११॥ 
राजश्व दघ्युरुद्धारमित्येषा. वैदिकी .श्रुति३ । 
राज्ञा च सर्वयोधेभ्यो. दातव्यमपृथग्जितम्‌ू ॥१२॥ 
+मनु० ७ | ७६--०---८८२,८८७,८८६,६१--६७॥ 
वार्षिक कर आप्त पुरुषों के द्वारा ग्रहण करे और जो सभापतिरूप राजा आदि प्रधान पुरुष हैं, वे सब 
और सभा वेदानुकूल होकर प्रजा के साथ पिता के समान वरत्तें ॥१॥ 


उस राज्यकार्य में विविध प्रकार के अध्यक्षों को सभा नियत्त करे | इनका यही देखना काम है कि 
जितने-जितने जिस-जिस काम में राजपुरुष हो, वे नियमानुसार वर्त्ततर यथावत्‌ काम करते हैं वा नहीं | 
जो कं करें तो उनका सत्कार और जो विरुद्ध करें तो उनको यथावत्‌ काम करते हैं वा नहीं | जो 
यथावत्‌ करें तो उनका सत्कार, और जो. विरुद्ध करें तो उनको यथावत्‌ दण्ड किया करें ॥२॥ 

सदा जो राजाओं का वेदप्रचाररूप अक्षय कोष. है, इसके प्रचार के लिए जो कोई यथावतृ्‌ ब्रह्मचर्य से 


वेदादिशास्त्रों को पढ़कर गुरुकुल से आवें, उसेका सत्कार राजा और सभा यथावत्‌ करें तथा उनका भी जिनके 
पढ़ाये हुए विद्वान होवें ॥३॥ 


शुल्काध्यक्ष--चुंगी का अधिकारी, «१३. पातवाध्यक्ष-तोल-नाप का नियन्त्रक अधिकारी, १४. 
मानाध्यक्ष--देशकाल के मानों का अध्यक्ष, १५. सूनाध्यक्ष--वधस्थान का अधिकारी, १६. सूत्राध्यक्ष--वस्त्र या 
सूत-व्यवसाय का अध्यक्ष, १७. नगराध्यक्ष--नगर का प्रमुख अधिकारी, १८. नावध्यक्ष--नौका-परिवहन का 
अधिकारी, १६. गो-अध्यक्ष --गौ आदि दुधारू पशुओं का व्यवस्थापक अधिकारी, २०. अश्वाध्यक्ष--अश्वशाला 
का अधिकारी, २१. हस्ति-अध्यक्ष --हस्तिशाला का अधिकारी, २२. र्थाध्यक्ष--रथसेना का अधिकारी, २३. 
पदात्पध्यक्ष--पैदल सेना का अधिकारी, २४. मुद्राध्यक्ष-मुद्रा-व्यवस्था का अधिकारी, २५. 
विविताध्यक्ष--चरागाहों का अधिकारी, २६. लवणाध्यक्ष--टकसाल का अधिकारी, २७. 
धर्माध्यक्ष--धर्मनिर्णायक अधिकारी | 

विपश्चित्‌ृ--निरुक्त ३।१५ के अनुसार 'विपश्चित्‌ मेघावी-नाम” अर्थात्‌ प्रतिभाशाली विद्वान्‌ को 
विपश्चित्‌ कहते हैं | प्रतिभाशाली विद्वानों को ही विभागों का अध्यक्ष नियुक्त करना चाहिए । 

नायुधव्यसनम्‌--'सतां धर्ममनुस्मरन्‌“--ग्रन्थकार .का निश्चित मत है कि युद्ध की समाप्ति पर 


१. .मेधातिथि ने मनुस्मृति की अपनी व्याख्या में “इन्द्रो वै वृत्र हत्वा . . . . . . . स (इन्द्रो) महान्‌ भूत्वा देवता अब्रवीदुद्धारं 
म उद्धरत' (ऐ० ब्रा० ३२१) वैदिक वचन उद्धृत किया है | 
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बष्ठम-समुल्लासः ५६१ 
इस मा के करने से राज्य में विद्या की उन्नति होकर अत्यन्त उन्नति होती है | 
जब कभी प्रजा का पालन करनेवाले राजा को कोई अपने से छोटा, तुल्य और उत्तम संग्राम में 
आह्वान करे, तो क्षत्रियों के धर्म का स्मरण करके संग्राम मेँ जाने 
ने से कभी निवृत्त न हो, अर्थात्‌ बड़ी चतुराई 
के साथ उनसे युद्ध करे, जिससे अपना ही विजय हो ॥४॥ हे जी चर 
हि ह- न में एक-दूसरे को हनन करने की इच्छा करते हुए राजा लोग, जितना सामर्थ्य हो विना 
हा हि करते हैं, वे सुख को प्राप्त होते हैं । इससे विमुख कभी न हों, किन्तु कभी-कभी 
कस बन + "कक पर से छिप जाना उचित है, क्योंकि जिस प्रकार से शत्रु को जीत सकें, 
ह क्रोध 
नष्ट-भ्रष्ट न हो जावें ॥५॥ सामने आकर शस्त्राग्नि में शीघ्र भस्म हो जाता है, वैसे मूर्खता से 
युद्ध-समय में न इधर-उधर खड़े, न नपुंसक बाल 
। चण जार है, , न हाथ जोड़े हुए, न जिसके शिर के बाल खुल गये 
। ऐ आकर न 'मैं तेरे शरण हूँ' ऐसे कहनेवाले को ॥६॥ 
ेखमंवालों हुए, न मूर्छा को प्राप्त नग्न त॑ युद्ध करते 
है प्त हुए, न नग्न हुए, न आयुध से रहित, न युद्ध करते हुआं को 
न आयुध के प्रहार से पीड़ा को प्राप्त डरे हुए, और 
हुए * हुए, न दुशखी, न अत्यन्त घायल, न डरे हुए, और न पलायन 
कस किस पुरुष को सत्पुरुषों के धर्म का स्मरण करते हुए योद्धा: लोग कभी मारें | 
बे लग न्तु उनको पकड़के जो अच्छे हों उन्हें बन्दीगृह में रख दे; और भोजन-आच्छादन यथावत्‌ देवे और 
जात को हुए हों, उनकी औषधादि विधिपूर्वक करे | न/उनकों चिड़ावे, न दुश्ख देवे । जो उनके योग्य 
कह करावे । विशेष इसपर ध्यान रखे कि स्त्री, बालक, वृद्ध और आतुर तथा शोकयुक्त पुरुषों पर शस्त्र 
हि न चलावे । उनके लड़के-बालों को अपने संल्तानवत्‌ पाले, और स्त्रियों को भी पाले | उनको अपनी 
जो स् और न्य के समान समझे, कभी विषियासैक्ति 'क्ी<दृष्टि से भी न देखे | जब राज्य अच्छे प्रकार जम 
हे और जिनमें पुन युद्ध करने की शद्गका क्ञ हों; उनको सत्कारपूर्वक छोड़कर अपने-अपने घर वा देश 


युद्धबन्दियों को मुक्त कर देना चाहिए | संसार के समस्त राष्ट्रों के सम्बन्धों के नियमन के लिए सार्वभौम 
संगठन द्वारा इस प्रकार"का विधान आवश्यक है । नेताजी सुभाषचन्द्र बोस के नेतृत्व में भारत की स्वाघीनता 
के लिए संघर्षरत “आज़ाद हिन्द-फौज' के तीन सैनिकों को अंग्रेज सरकार ने बन्दी बनाया था और उन्हें 
प्राणदण्ड देने का निर्णय किया था | तब दिल्ली के लालकिले में उनपर अभियोग चलाया गया | उनकी 
मुक्ति के लिए चलाया गया अभियान अन्तर्राष्ट्रिय महत्व का विषय बन गया था । उसके लिए अर्न्शष्ट्रिय 
कानून का आश्रय आवश्यक जान पड़ा | अन्तत8 ग्रन्थकार द्वारा इस श्लोक की व्याख्या में दी गयी व्यवस्था 
के अनुसार उन्हें मुक्त कर देना पड़ा | 
क्षात्रधर्ममनुस्मरन्‌ --शुक्रनीति के अनुसार-- 
अवमान पुरस्कृत्य मान कृत्वा तु पृष्ठत& | 
स्वकार्य॑ साधयेत्‌ प्राज्ञ३ कार्यध्वंसों हि मूर्खता ॥ -7४|३४८ 


बुद्धिमान्‌ पुरुष मान-अपमान की परवाह न करके, जैसे भी सम्भव हो, अपने कार्य को सिद्ध करे, 
क्योंकि अपने कार्य को बिगाड़ लेना मूर्खता है | 
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६०० सत्यार्थभास्कर 


और जो पलायन अर्थात्‌ भागा और डरा हुआ भृत्य शत्रुओं से मरा जाए, वह उसके स्वामी के अपराध 
को प्राप्त होकर दण्डनीय होवे ॥६॥ 

और जो उसकी प्रतिष्ठा है, जिससे इस लोक और परलोक में सुख होनेवाला था, उसको उसका 
स्वामी ले लेता है । जो भागा हुआ मारा जाए, उसको कुछ भी सुख नहीं होता, उसका पुण्यफल सब नष्ट 
हो जाता है और उस प्रतिष्ठा को वह प्राप्त हो, जिसने धर्म से यथावत्‌ युद्ध किया हो ॥१०॥ 

इस व्यवस्था को कभी न तोड़े कि जो-जो लड़ाई में जिस-जिस भृत्य वा अध्यक्ष ने रथ, घोड़े, हाथी, 
छत्र, धन-धान्य, गाय आदि पशु और स्त्रियाँ, तथा अन्य प्रकार के सब द्रव्य, और घी-तेल आदि के कुप्पे 
जीतें हों, वही उस-उसका ग्रहण करे ॥११॥ 


क्षणं युद्धाय सज्जेत क्षणं चापसरेत्‌ पुन३ । 
अकस्मश्निपतेद्‌ दूराद्‌ दस्युवत्‌ परितः सदा ॥ --४।३५५ 
राजा क्षणभर में युद्ध के लिए तैयार हो जाए तथा क्षणभर में युद्ध से पीछे हट जाए और फिर दूर 
से सहसा डाकुओं की भौंति चारों ओर से धावा बोल दे | 
धर्मयुद्धे तु कूटे वै न सन्ति नियमा अमी । 
न युद्ध कूटसदृशं नाशनं बलवद्विपो१ || ---४।३४४ 
बालक, वृद्ध, स्त्री तथा शस्त्रहीन आदि के अवध्य होने सम्बन्धी नियम केवल धर्मयुद्ध के लिए कहे 
गये हैं, कूटयुद्ध के लिए नहीं | बलवान्‌ शत्रुकको#नष्ठ. करने के लिए कूट (कपट) युद्ध से बढ़कर कोई 
दूसरा युद्ध नहीं है । 
रामकृष्णसुरेन्द्राद्ेः * कूठमेवादृत॑ पुरा । 
कूटेन निहतो बालियवनो नमुचिस्तथा ॥ ---४|३४५ 
प्राचीनकाल में श्रीराम, श्रीकृष्ण तथा'ैइन्द्रादि ने भी कूटयुद्ध के द्वारा ही बालि, कालयवन और ननुचि 
दैत्य का संहार किया था । 
इस प्रसंग में महाभारत (आदिपर्व, अ० १४०, श्लोक १०-११) में आता है-- 
सुविदीर्ण सुविक्रान्तं सुयुद्धं सुपलायितम्‌ । 
आपचद्यापदि काले च कुर्वीत न विचारयेत्‌ ॥ 
अर्थात्‌--जब-जब आपत्ति का समय आये तो नि£शंक होकर तोड़-फोड़, प्रबल आक्रमण, प्रचण्ड युद्ध 
करे अथवा सुरक्षापूर्वक भाग जाए | 


रथाश्वं हस्तिनम्‌--जीती हुई स्त्रियों को विजेता सैनिकों को दे देना समझ में नहीं आता | यह 
ग्रन्थकार की भावनाओं तथा मान्यताओं और वैदिक (आर्य ) परम्परा के विपरीत है | इसी कारण 
आर्यसंस्कृति के उन्नायक छत्रपति शिवाजी तथा महाराणा प्रताप ने सेना द्वारा बन्दीकृत स्त्रियों को ससम्मान 
उनके अभिभावकों को लौटा दिया था | यहाँ ८वें श्लोक की व्याख्या में स्वयं ग्रन्थकार ने बन्दीकृत स्त्रियों 
को अपनी बहन और कन्या के समान समझने का निर्देश किया है, अत8 यहाँ केवल श्लोकस्थ 'स्त्रिय$' 
पद की व्याख्या में ग्रन्थकार का तात्पर्य जानना चाहिए | 


'कुप्य” शब्द से कुल्लूकभट्ट ने “सुवर्णरजतव्यतिरिक्त ताम्रादि धनम्‌* का ग्रहण किया है | कौटिल्य 
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परन्तु सेनास्थ जन भी उन जीते हुए पदार्थों में से 
इक कक सोलहवों भाग राजा के देवें और राजा भी सेनास्थ 
योद्धाओं को उस धन में से जो सबने मिलके जीता हो, सोलहवाँ भांग देवे । का न 


और जो कोई युद्ध में मर गया हो, उसकी 
किक ; स्‍त्री और सन्‍्तान को उसका भाग देवे और उसकी स्त्री 
तथा असमर्थ लड़कों का यथावत्‌ पालन करे | जब उसके लड़के समर्थ हो जाएँ तब उनको यथायोग्य 


अधिकार देवे । जो कोई अपने राज्य की वृद्धि, प्रतिष्ठा, विजय 
इस भर्गोदा का। साललंगन' कभी ये करे ॥प३॥। ' , विजय और आनन्द-वृद्धि की इच्छा रखता हो, वह 


[चार प्रकार का पुरुषार्थ] 


अलब्ध॑ चैव लिप्सेत लब्ध॑ रक्षेत्‌ प्रयत्नतः । 

रक्षितं वर्द्धयेच्यैव वृद्ध पात्रेष. निःक्षिपेत्‌ ॥१॥ 

एतच्चतुर्विध॑ विद्यात्‌ पुरुषार्थप्रयोजनम्‌ । 

अस्य नित्यमनुष्ठानं सम्यक्‌ कुर्यादतन्द्रित४ ॥२॥ 

अलब्धमिच्छेदण्डेन लब्ध रक्षेदवेक्षया | 

रक्षितं वर्द्धयेद्‌ वृद्धथा वृद्ध पात्रेषु निःक्षिपेत्‌ ॥३॥ 
[राजा मायाचारी न होवे] 


अमाययैव. वर्त्तेत न कथज्चन _ मायया । 
बुध्येतारिप्रयुक्तां.. च माय ज्षित्यं स्वसंवृत& ॥॥४॥ 
नास्य छिद्रं परो विद्याच्छिद्रं विद्यात्‌ परस्य तु 
गूहेत्‌. कूर्म इवाडगानि रक्षेद्विवरमात्मन£.. ॥५॥ 
बकवच्चिन्तयेदर्थान्‌ सिंहवच्च पराक्रमेत्‌ । 
बवृकवच्चावलुम्पेत... शशवच्च विनिष्पतेत्‌ ॥६॥ 
[डाकू, लुटेरों को वश में करे] 


एवँ विजयमानस्य ये5स्य स्युई परिपन्थिन३ । 
तानानयेद्‌ वशं सर्वान्‌ सामादिभिरुपक्रमै8॥७॥ 
यदि ते तु न तिष्ठेयुरुपायै& प्रथमैस्त्रिमि३ । 
दण्डेनैव प्रसहौताँश्छनकैर्वशमानयेत्‌. ॥५।॥ 
यथोद्धरति निर्दाता कक्ष धान्‍्यं च रक्षति । 
तथा रक्षेत्रपो राष्ट्र हन्याच्च परिपन्थिन: ॥६॥ 


अर्थशास्त्र (२१७) में अनेक पदार्थ गिनाये हैं | ग्रन्थकार ने लोक में प्रसिद्ध “पता एप उ झा के के कक कप रस को 'कुप' कब शब्द को “कुप्य' शब्द 


का अपभ्रंश मानकर उनमें रखे जानेवाले 'घी, तेल' आदि अर्थ किया है । 
अलब्धमिच्छेत्‌--' पात्रेषु निःक्षिपेत्‌' -सुपात्रों व हितकर कार्यों में लगाये | 
नास्य छिद्रम्‌-छिद्र का अर्थ है-त्रुटि, दोष, कमज़ोरी आदि ऐसी कमी जिसके कारण शत्रु लाभ 
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सत्यार्थभास्कर 


[प्रजा को कभी पीड़ा न देवे] 


भोहाव्राजां स्वराष्ट्र य४. कर्षयत्यनवेक्षया | 

सो5चिराद्‌ भ्रश्यते राज्याज्जीविताच्य सबान्धव/ ॥१०॥ 

शरीरकर्षणात्‌ प्राणाः क्षीयन्ते प्राणिनां यथा ..। 

तथा राक्षामपि प्राणा क्षीयन्ते राष्ट्रकर्षणातू. ॥११॥ 
[सुव्यवस्थित शासन-पद्धति] 


रष्ट्रस्य॑ संग्रहे नित्य॑ विधानमिदमाचरेत्‌ू .. | 
सुसंगृहीतराष्ट्रो.. हि. पार्थिव: सुखमेधते ॥१२॥ 
द्योस्त्रयाणां पज्यानां मध्ये . गुल्ममधिष्ठितम्‌.। 
तथा ग्रामशतानां च कुरय्यद्राष्ट्स्य संग्रहमू .. ॥१३॥ 
ग्रामस्याधिपति  कुर्य्याद्दशग्रामपति. तथा । 
विंशतीश॑ शतेशं च सहस्रपतिमेव. च ॥१४॥ 
ग्रामदोषान्‌ समुत्पन्नान्‌ ग्रामिक: शनकै३ स्वयम्‌ । 
शंसेद्‌ ग्रामदशेशाय दशेशो विंशतीशिने ॥१५॥ 
कननननननननननन- 9 न>9+9+>»++++39८ 4 --? ९ #“अ | ७0७0 ७७#ऊ_ 
उठाकर स्वयं को हानि पहुँचा सके-.'छिद्रेष्वनर्थाः बहुली भवन्ति ।' मनु के इस श्लोक को कौटिल्य ने 
अपने अर्थशास्त्र (प्रक० ११, अ० १५) में सामान्य पाठभेद के साथ उद्धृत किया है । 
एवं विजयमानस्य-'परिपन्थिन$ --परिपन्थिन्‌' शब्द 'छन्दसि परिपन्थिपरिपरिणौ पर्यवस्थातरि' 
(अष्टा० ५)२८६) सूत्र के अनुसार वेद में निपातनरूप है | पाणिनि के अनुसार वेद में ही निपातन है किन्तु 
ताय-साथ सस्कृत साहित्य में भी-यह प्रयोग इसी रूप में प्रचलित है | इसके अर्थ शत्रु, डाकू, लुटेरा, कार्य 
में बाधक आदि हैं | यहाँ तथा-आगे "यथोद्धरति' इत्यादि श्लोकों में उक्त 'परिपन्थी' शब्द का व्यापक अर्थ 
है। इससे वहाँ उन असामाजिक तत्त्वों का भी ग्रहण होता है जो प्रजा के अतिरिक्त राज्य के विकास में 
बाघा डालते हैं, विरोध करके अराजकता फैलाते और राज्यापहरण के लिए षड्यन्त्र करके शत्रु की 
सहायता करते हैं । 
“मोहाद्राजा० तथा “शरीरकर्षणात्‌०' के द्वारा राजा को सावधान किया गया है कि यदि प्रजा क्षीण या 
निर्बल होगी तो राजा बहुत दिनों तक शासन नहीं कर सकेगा--प्रजा के हित में ही राजा का हित निहित 
है । 'राष्ट्रकर्षण' का अभिप्राय यह है कि यदि स्वयं राजा द्वारा, या राजपुरुषों द्वारा प्रजा का शोषण किया 
जाएगा या वह डाकू-लुटेरों आदि से उत्पीड़ित प्रजा की रक्षा करने में असमर्थ होगा तो उसका राज्य स्थिर 
नहीं रह सकेगा | 
सार्वभौम चक्रवत्ती महाराजसभा--इस या ऐसे ही किसी अन्य नाम से अभिहित किसी अन्‍्तर्राष्ट्रि 


(अन्ताराष्ट्रिय) या विश्वस्तरीय संगठन का साक्षात्‌ विवरण न मनुस्मृति में उपलब्ध है, न ब्राह्मणग्रन्थों में 


और न किन्हीं राजनीतिपरक ग्रन्थों में । प्रथम विश्वयुद्ध की समाप्ति पर सन्‌ १६१८ में राष्ट्रसंघ ([,८०९०० 


ं १४४४०४१5) की तथा द्वितीय विश्वयुद्ध की समाप्ति पर सयुक्त राष्ट्रसंघ (७॥॥९० )३७४४००५ (0/98॥758॥00) की 
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विंशतीशस्तु तत्सव॑ शतेशाय निवेदयेत्‌। 
शंरोद्‌ ग्रामशतेशस्तु सहक़़पतये.. स्वयमू ॥१६॥ 
तेषां ग्राभ्याणि कार्याणि पृथक्‌-कार्याणि चैव हि. । 
राक्षोइन्यः सचिवः स्निश्धस्तानि पश्येदतब्द्रितः ॥१७॥ 


स्थापना की गई | किन्तु ग्रन्थकार ने इसकी कल्पना सत्यार्थप्रकाश के इस प्रकरण में सन्‌ १८७५ में 
की । निश्चय ही ग्रन्थकार का यह विचार वर्त्तमान राजनीतिक चिन्तन से उधार लिया नहीं माना जा 
सकता | या तो यह उनकी आर्ष बुद्धि का चमत्कार है अथवा उनके चिन्तन का आधार वेद में उपलब्ध 
ऊतिपय संकेत हो सकते हैं | 'बयं प्रजापतेः प्रजा अभूम' यजुर्वेद १८४२६ का यह वचन इसका प्रेरणाओ्रोत 
हो सकता है | इस समुल्लास के अन्त में ग्रन्थकार ने इसका संकेत किया है | इस सन्दर्भ मैं अथर्ववेद 
में आये ये शब्द अत्यन्त महत्वपूर्ण हैं... 


'विशां पतिरेकराट्‌ त्वं विराज । सर्वास्त्वा राजन्‌ प्रदिशों हवयन्तु | --अथर्व० ३॥४।१ 


अर्थात्‌--हे राजन्‌ ! तू समस्त प्रजाओं का 'एकराट्‌'-एकमात्र सर्वैपरि-अधिकारी होकर विराजमान 
हो । तुझे (सर्वा३ प्रदिश४) सम्पूर्ण दिशाओं के निवासी नियुक्त करें ।.यजुर्वेद्भाष्यान्तर्गत एक मन्त्र (१६) के 
भावार्थ में ग्रन्थकार ने लिखा है-..' 'मनुष्यैद्वभ्यां प्रयोजनाभ्यां प्रवर्त्तितव्यमू + एकमत्यन्तपुरुषार्थशरीरारोग्या- 
भ्यां चक्रवर्त्तिराज्यश्रीप्राप्तिकरणम्‌, द्वितीयं सर्वा विद्या: सम्यक्‌ पठित्वा तासां सर्वत्र प्रधारीकरणं चेति ।“' 
अर्थात्‌ मनुष्य को दो प्रयोजनों से (जीवन में) प्रवृत्त होना /घाहिए--एक तो अत्यन्त पुरुषार्थ और शरीर की 
आरोग्यता से चक्रवर््तिराज्यलक्ष्मी की प्राप्ति करना।और दूसरे. सब विद्याओं को अच्छी प्रकार पढ़के सर्वत्र 
उनका प्रचार करना । 


“आर्याभिविनय' में भी अनेक वेदमन्त्रों की व्याख्या के अन्तर्गत ग्रन्थकार ने प्रार्थनारूप में 'साम्राज्य' 
या चक्रवर्त्तिराज्य की कामना का समावेश किया है, जैसे--“हमको भी सत्यविद्या से युक्त सुनीति देके 
साम्राज्याधिकारी सद्य/ कीजिए” (प्रकाश १.मन्त्र १८) ; “चक्रवर्त्ती राज्यैश्वर्य से... . .. . .... परिपूर्ण 
करो'” (१, ३५) ; “हमारे लिए चक्रवर्ती राज्य और साम्राज्य धन को सुगम-सुख से प्राप्त कर'' (१, ४३); 
“जब तक जीवें, तब तक सदा चक्रवर्ती राज्यादि भोग से सुखी रहें ।'' (२।१३) ; 'अखण्ड चक्रवर्त्ती राज्य 
के लिए हम लोगों को सदा पुष्ट कर ।”” (२, ३१) | 


- ऐतरेयब्राह्मण में आया है-- 
 तानहमनुराज्याय साम्राज्याय भोज्याय स्वराज्याय वैराज्याय पारमेष्ठयाय राज्याय महाराज्याधिपत्याय 


स्वावश्यायातिष्ठायां रोहामीति ॥' ऐत० पं० ८, अ० २, कं० ६६ 


अर्थ..सब लोग इस प्रकार इच्छा करके पुरुषार्थ करें कि परमेश्वर की कृपा से मैं प्रथम 'अनुराज्य' 
दी प्राप्ति कै लिए और तदन्तर माण्डलिक राजाओं के ऊपर सत्ता प्राप्ति के लिए (साम्राज्याय) सार्वभौम 
सध्य करने के लिए, (भोज्याय) धर्म-न्याय से राज्यपालन करते हुए उत्तम भोग के लिए. (स्वराज्यायो 
 धरवर्ग...ऐन्द्र राज्य की प्राप्ति के लिए, (वैराज्याय) विभिन्न राजाओं के बीच शीर्षस्थ स्थान पाने के लिए 
. फ्रारमेष्ठयाय) स्थिर राज्य के लिए, (महाराज्याय) विस्तृत राज्यसत्ता के लिए तथा (आधिपत्याय) इस 
अकार क्रमश३ सबपर पूर्णाधिपत्य प्राप्त करूँ | 


...._ ॥0%5%[08 ६ //-&#-###8-#लन>लन_-++नं+0+०5-३०७छ--- 


भत्याथभारक, 


“झड़ रेफए कारण ए ०००). जेे-णेटे माण्डलिक राज्य अनुराण्य (7: 'अनुराज्य” कहाते 
'अवबरं पर साप्राज्यम्‌' (शत० ५।१११३)--छो वा 
और पक ले ला | अथवा 'शभ्यग्‌ ये राजन्ते प्रकाशन्ते ते सम्राजो हक हक कर्म वा' 
साम्राज्यवाद का एक क्षीण-सा संकेत महाभारत (सभापर्व अध्याय ३७) में बन र्‌ राजसूय 
में मिलता है । अप्रपूजा के लिए जब श्रीकृष्ण का वरण किया जा रहा था तो शिशुपाल ने इसका विशे॥ 
करते हुए कहां. 


६७४ 


वयन्तुन भयादस्य कौन्तेयस्य महात्मनः । 
प्रयच्छाम/ करान्‌ सर्वे न लोभान्न च सान्त्वनात्‌ ॥१६॥ 
अस्य धर्मप्रवृत्त्य पार्थिवत्व॑ चिकीर्षत३ । 
करानस्मै प्रयच्छामः/ सोइयमस्मान्न मनन्‍्यते... ॥२०॥ 
अर्थत्‌--हम सब लोग (राजा) इन महात्मा युधिष्ठिर को जो कर दे रहे हैं, वह भय, लोभ अथवा 
किसी आश्वासन के कारण नहीं । हमने तो यही समझा था कि यह धर्मात्मा सम्राट्‌ का पद प्राप्त करना 
चाहता है| सो अच्छा है, किन्तु श्रीकृष्ण को अर्घ्यदान करके यह हमारा अपमोन कर रहा है । 
इससे स्पष्ट है कि युधिष्ठिर का साम्राज्य बलपूर्वक छोटे राज्यों को अपने अधीन करके बना साम्राज्य 
न होकर स्वेच्छापूर्वक एक धर्मात्मा राजा के परस्पर सहयोग की भावना से बना सगठन था, जिसमें अपनी 
आन्तरिक व्यवस्था में स्वतन्त्र रहते हुए सर्वहितकारी कार्यों में परस्पर परतन्त्र थे | आजकल की भाषा में 
इसे छ70076८ न कहकर (-णाल्त॥०) या (०॥॥०-७८४॥॥ कह सकते हैं | 
मनुस्मृति के सप्तम अध्याय में राज्य-संचालन के लिए विभिन्न स्तरों पर एक से लेकर सहस्र ग्रामों तक 
सभाओं तथा सभागृहों के निर्माण किये जाने का उल्लेख मिलता है | ग्रन्थकार ने मनु द्वारा निर्दिष्ट क्रम 
को आगे बढ़ाते हुए 'महाराजसभा अर्थात्‌ सार्वभौम चंक्रवर्त्ती महाराजसभा" तक पहुँचाया है | इसी सभा को 
वर्तमान में “संयुक्त राष्ट्रसंघ” के नाम॒ से अभिहित किया गया है | 
परन्तु इतिहास साक्षी है कि राष्ट्रसंघ (,०७४०८ ०५० /0७) हिटलर के एक झटके को' सहन न कर सका 
और सन्‌ १६३६ में धराशायी हो 'या | व्यावहारिक स्तर पर यही स्थिति वर्त्तमान संयुक्त राष्ट्रसंघ (0.५.0) की 
है | रूस और अमरीका में से कोई अकेला निषेधाधिकार प्राप्त होने के कारण सुरक्षापरिषद (5८८७० (0०णाथा) 
के किसी भी निर्णय को निरस्त कर सकता है। साधारण सभा में सर्वसम्मति से भी कोई निर्णय हो जाए तो सदस्य 


तथा स्वावश्याय' ये दो शब्द बड़े महत्त्वपूर्ण हैं | स्वायत्तता («४०००० ५) के साथ जब तक प्रभुरात्ता (50ए००॑87) 
का सामजस्य नहीं होता तब तक दोनों में संघर्ष के अवसर आते रहेंगे | आज भी यह अनुभव किया जा रहा है 
जब तक संयुक्त राष्ट्र संघ के पास अपनी सेना नहीं होगी तब तक वह अपने निर्णयों को लागू नहीं करा 
सकेगा | इसलिए जब तक सदस्य राष्ट्रों पर विश्वसंघ का आधिपत्य नहीं होगा और वे उसके वश में रहकर 
उसके निर्देशों का पालन करने के लिए बाध्य नहीं होंगे तब तक उसका होना न होना बराबर है | 
विश्वशासन के कुछ सूत्र ऋग्वेद के सप्तम तथा अष्टम मण्डल में उपलब्ध हैं 
राजा राष्ट्राणां पेश३ । ७।३४।११ 
विश्वस्य दूत॑ अग्नि आहुवे._। ७।१६।१ 
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: बष्ठ॑म-समुल्लासः कं. 
कक आज न 2 अटल व जप मकर पक ये कक 2 ० 7 की वि लिमकी े2 7520) मद 
विश्यभोजसा स बुद्रबत्‌ स्वाहुतः । ७१६२ 
त्वं पोता विश्ववार | ७।१६।५ 
अस्य भुवनस्य एकराटू राजसि | ८॥३७॥३ 
यस्य ते विश्वमानुष॥ | ८।४५।४२ 
विश्वमनुषां मरुतामियक्षसि । ८।४६/१७ ह 
वेदों में अनेकत्र विश्व को भिन्न-भिन्न क्षेत्रों में एकसूत्र में बाँधने के सूत्र मिलते हैं, जैसे-../इष च॑ 
विश्वभोजसम्‌ ।* ऋ० ६॥४८।१३ में विश्व खाद्य व कृषि संगठन (५/८०॥०॥700व का #७#८एणा/एा। 0799॥50007) 
की स्पष्ट ध्वनि है | संयुक्त राष्ट्रसंध की एक रिपोर्ट (२४ अक्तूबर १६५५) मेँ लिखा है-- 


*५७४८ ॥0०५७४ ॥98॥ धाठठढात (९ए०॥॥५०९०३ क्ात ॥05९॥7 009020992८ ८0घएॉण्व एव 7 8#624990८ 8लाटवाट 06 
एंधाएणांणा दा) आ8७]९ ७४ [0 4000 9८॥ ४ (व एल एएएपाध्राज! क्का 279णा6 ॥85 लालएणणल एजाआंक्टाल्त 


70530]९. [॥6 ॥700/0026 ९.४४७७. [6 ह8ल॥ठए--॥० 0. 7000 ७76 68 87०ए/ए४ एछुआ58007---$ 7६७09. 
#पात एल गाटा $प्चाएट,'! 
आशय यह है कि संसार में इतनी खाद्यसामग्री उपलब्ध है कि उससे वर्त्तमान जनसंख्या से कहीं 
अधिक लोगों का पेट भरा जा सकता है | इसका वितरण करनेवालीं संस्था 0.४:.५.0. भी है | फिर भी 
लोग भूखे मर रहे हैं | 
: इससे स्पष्ट है कि संयुक्त राष्ट्रसंघ और उससे सम्बन्धित अंवर संगठन अपने आपको असहाय एवं असमर्थ 
अनुभव करते हैं | पूवपिक्षया कुछ सुधार होने पर भी न्यूनाधिक स्थिति आज भी वही है | इस स्थिति में किसी 
भी विश्वसंगठन के सन्दर्भ में 'आधिपत्याय' तथा 'स्वावश्याय” जैसे शब्दों पर बल देना आवश्यक है | 


यहाँ “दस-दस हज़ार के दश अधिपति ...... . प्रतिदिन .......... सार्वभौम चक्रवर्त्ती महाराजा सभा 


ऋग्वेद के ११४६ मन्त्र का भाष्य करते हुए भावार्थ में ग्रन्थकार ने लिखा है-”“ताराख्येन यन्त्रेण 
संचालिता विद्युन्मनोवेगवद्वार्ता देशान्तरं प्रापयति ।““ अर्थात्‌--ताराख्य यन्त्र से चलाई हुई बिजुली मन के 
वेग के समान वार्त्ताओं को एक देश से दूसरे देश में पहुँचाती है | 

ग्रन्थकार के वेदभाष्य के निम्न स्थलों में भी सूचित होता है कि तारयन्त्र द्वारा समाचारों को भेजने 
में विद्युत्‌ का उपयोग किया जा सकता है-- 

“यदि मनुष्या विद्युद्वाय्वादियोगविद्यां जानीयुस्तहिं ते दूतवदश्ववद्दूरं यानं समाचारं च गमयितुं 
शक्नुयु४ ।“” अर्थात्‌ जो मनुष्य बिजुली और वायु आदि के योग की विद्या को जानें तो वे दूत और घोड़े 
के सदृश दूर वाहन को और समाचार को पहुँचा सकें | (ऋणग्भाष्य ४।७।११, भावार्थ) 

यदा मनुष्या अग्वियानेन गमनं तडिता समाचारांश्च गृह्णीयुस्तदेते सद्यः कार्याणि सादुं 
शक्नुवन्ति।““ अर्थात्‌ जब मनुष्य लोग अग्नियान से गमन और विद्युत्‌ से समाचारों को ग्रहण करें तब ये 
शीघ्र कार्यों को सिद्ध कर सकते हैं | (ऋग्भाष्य ७३२, भावार्थ) 

इंग्लैंड में पहली बार सन्‌ १८६२ में तार द्वारा समाचार भेजा गया था | भारत में इसके बहुत देर बाद 


0. शी आ $ / 7 गाल लेक लक 


ज्ज्च्ण्व्णण्ण््ड 


६०६ सत्यार्थभास्कर 
नगरे नगरे चैक कुर्यात्‌ सर्वार्थचिन्तकम्‌ । 
उच्चैः स्थान घोररूप नक्षत्राणामिव ग्रहम्‌ ॥१८॥| 
[गुप्तचरों द्वारा सब वृत्तान्त जाने] 
स ताननुपरिक्रामेत्‌ सर्वानेव सदा स्वयम्‌। 
तेषां यृत्त परिणयेत्‌ सम्यग्राष्ट्रेषु तच्चरैः. ॥१६॥ 


&यघयघयघयघंोंै55 नस ००७००-७००-७>००००७०५०७७»० ३०७५ ०७५०७७० न कक७७७)७७३७ ५४ न _नने न ननन की नी ीनीननीनन-तत.ल्‍-_-ं2न्‍  सस+त3>9त..._ 
इसका प्रचलन हुआ | उस समय (१८७६) तक ग्रन्थकार को इसकी कोई जानकारी नहीं रही होगी | 
इसलिए यहाँ उन्होंने जो कुछ लिखा है, साक्षात्‌ वेद के आधार पर ही लिखा है | 

इस विषय में पं० युधिष्ठिर मीमांसक की टिप्पणी है-- 


“अनेक लोग शंका करते हैं कि स्वीमी दयानन्द सरस्वती ने पाश्चात्य विज्ञानोन्नति को देखकर 'प्राचीन 
भारतीयों को भी ये विद्याएँ ज्ञात थीं' ऐसे मिथ्याग्रह से तार-विद्या का यहाँ (ऋ०भा०भी०) संकेत किया है, परन्तु 
स्वामी दयानन्द सरस्वती ने मिथ्याग्रह से ऐसा नहीं किया है। वास्तव में प्राचीन आर्यों को दूरसंवादसंचारप्रणाली 
ज्ञात थी, इसका स्पष्ट निर्देश शुक्रनीति नामक अति प्राचीन ग्रन्थ में उपलब्ध है | उसमें राज्यव्यवस्था के प्रकरण 
में लिखा है कि राजा को अपने राज्य में ऐसी व्यवस्था करनी चाहिए कि केन्द्र को १०,००० दस सहस्र कोस 
(-१५००० मील-२५००० किलोमीटर) दूर हुई बात एक दिन में ज्ञात हों जाए | शुक्रनीति १३६७ में लिखा 
है--'अयुतक्रोशजां वार्ता हरेदेकदिनेन वै” | यदि भारत में अतिप्राचीन काल में दूरसंवादसंचार प्रणाली विदित 
न होती तो शुक्राचार्य ऐसी असम्भव वार्त्ता के लिए प्रयत्न करने का विधान न करते ।“ 

नगरे-नगरे--.' यहाँ बड़े-बड़े नगरों के प्रबन्ध के लिए' जिस व्यवस्था का निर्देश किया है, वर्त्तमान में 
म्युनेसिपल कमेटी और टाउन-हाल उसी के #न्‍्तर्गत*आते हैं | 

इस प्रकार हम देखते हैं कि ग्रन्थकार की. दृष्टि में सारे भूमण्डल की आदर्श सुख-प्राप्ति के लिए 
धरती-भर के लोगों का एक सुगठित (७०६०0 तथा सशक्त विश्वराज्य-सार्वभौम संगठन होना नितान्‍्त 
आवश्यक है । 

आचार्य प्रियव्रत ने अपने -”वेदों' के राजनीतिक सिद्धान्त' (भाग १, पृष्ठ १३) में अथर्ववेद 
(८।१०।१२-१३) में आये “आमन्त्रण' शब्द से इसी प्रकार के संगठन का ग्रहण किया है | उनकी मान्यता के 
अनुसार “आमन्त्रण एक सार्वभौम राज्यसभा प्रतीत होती है । राष्ट्रों के पारस्परिक विरोधों को सुलझाने के 
लिए 'आमन्त्रण" की आवश्यकता होती है | “आमन्त्रण' शब्द का अर्थ है 'निमन्त्रण देकर बुलाना' | इससे 
विभिन्न देशों को बुलाया जाता है--आमन्त्रित किया जाता है |“ मात्र बुलाये जाने के कारण “आमन्त्रण' का 
'सार्वमौम राज्यसभा अर्थ युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होता | किसी छोटे से छोटे स्थानीय संगठन की बैठक के 
लिए भी उसमें उपस्थित होने के लिए उसके सदस्यों को बुलाना आवश्यक होता है । 

गुप्तचर--राजा न सर्वव्यापक होता है और न सर्वान्तर्यामी | फलत$ उसके सर्वद्रष्टा या सर्वज्ञ होने 
का तो प्रश्न ही नहीं उठता । परन्तु बिना देखे, सुने, जाने शासन का कार्य नहीं चल सकता, इसलिए उसे 
सहायकों की आवश्यकता होती है | देश में कहाँ, क्‍या है रहा हे, राजा को इसकी जानकारी गुप्तचरों 
(0..0.) से मिलती रहती है | कहा है-- 

चारै४ पश्यन्ति राजान$ वेदै४ पश्यन्ति ब्राह्मणा४ । 


गाव प्राणेन पश्यन्ति चक्षुभिरितरे जनाः | 
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5 दिष्ट राजकर्मधारियाँ को कठोर दण्ड] 
....... :: राज्ञो हि रक्षाधिकृताः परस्वादायिनः शठाः ..। 
“वीक भृत्या भवन्ति प्रायेण तेभ्यो रक्षेदिमा/ प्रजा... ॥२०॥ 
ये कार्यिकेभ्योइर्थमेव.. गृहणीयु३ पापचेतसः | 


/फज ् “>मनु० ७॥६६-१०१, १0४-१०८-११०-११७,१२०- १२४ 
और राजसभा अलब्ध की प्राप्ति की इच्छा, और प्राप्त की पयत्न से रक्षा करे | रक्षित कौ बढ़ावै, 


की 


इस चार । का के पुरुषार्थ के प्रयोजन को जाने | आलस्य छौड़कर इसका भली-माँति नित्य 
पठान कर ॥२॥ 
28 


कु 


3 ५ जा लोग गुप्तचरों (की आँखों) से देखते हैं, ब्राह्मण वेदों (की/सहायता) से देखते- ज्ञान प्राप्त करते 
है, सा प्राण (नासिका) से देखती-सूँघकर जानती-पहचानती हैं और सामान्य जन चर्मचक्षुओं से देखते 
न शुक्रनीति में गुप्तचर के लक्षण इस प्रकार कहे हैं... 

हर शत्रुप्रजाभृत्यवृत्त विज्ञातुं कुशलाश्च ये । 

हू ते गूढचारा8 कर्त्तव्या यथार्थश्रुतवोधकाः ॥ --२।१८२ 

जो शत्रु प्रजा और भूृत्यों (कर्मचारियों) के-चरित्र (व्यवहार) को जानने में कुशल और जो यथार्थ 
(सत्य) बातों को सुनकर उन्हें ठीक-ठीक निवेदन्न करनेवाले हों, उन्हीं को गुप्तचर बनाना चाहिए । 

+ राज्ञो हि- क्योंकि प्रजा की रक्षा-के लिए राजा द्वारा नियुक्त राजकर्मचारी प्रायः दूसरों के धन के 


: लालची अर्थात्‌ रिश्वतख़ोर और ठगया धोखा करनेवाले हो जाते हैं | राजा इस प्रकार की व्यवस्था करे 
जिससे वे राजा और प्रजा के साथ इस प्रकार का व्यवहार न कर पाएँ | 


ये कार्यिकेभ्य४--यहाँ देश से निष्कासित कर ऐसे स्थान में रखने का आदेश दिया है, जहाँ से वे 
 लौटकर न आ सकें । भारत में अंग्रेजी शासनकाल में ऐसे अपराधियों को काला पानी (अण्डमान) भेजा 
जाता था | रूस में ऐसे लोगों को सायबेरिया भेजा जाता था । 
यहाँ से आगे सेवानिवृत्त कर्मचारियों, अनाथों तथा विधवाओं के जीवनयापन, असहाय वृद्धों की 
सहायता तथा साधनहीन अन्य लोगों के योगक्षेम का प्रावधान किया गया है, जिससे राज्य में कोई दु४खी 
या असहाय अनुभव न करे, परन्तु “वे भली-भाँति धनादय भी हों” इससे ग्रन्थकार का क्‍या तात्पर्य है, यह 
स्पष्ट नहीं है | 
यथायोग्य व्यवहार--'परित्राणाय साधूनां विनाशाय च॒ दुष्कृताम* की भाँति परिश्रमी तथा ईमानदार 
कर्मचारियों को पुरस्कृत तथा इसके विपरीत आचरण करनेवालों को तिरस्कृत नहीं किया जाएगा तो 
कर्मचारियों की सत्कर्म में प्रवृत्ति और दुष्कर्म से निवृत्ति नहीं होगी । इसलिए सबके साथ समान व्यवहार 
न होकर यथायोग्य व्यवहार होना चाहिए । प्रकारान्तर से आगे “तीक्ष णश्चैव” इत्यादि श्लोक में भी इस बात 


जा 
$ 


आर जे 
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६ सत्यार्थमास्कर 

दण्ड से अप्राप्त की प्राप्ति की इच्छा, नित्य देखने से प्राप्त की रक्षा, रक्षित की वृद्धि अर्थात्‌ व्याजादि, 
से बढ़ावे, और बढ़े हुए धन को पूर्वोक्त मार्ग में नित्य व्यय करे ॥२॥ के 

कदापि किसी के साथ छल से न वर्त्ते, किन्तु निष्कपट होकर सबसे वर्ताव रक्‍्खे और नित्य-प्रति 
अपनी रक्षा करके शत्रु के किये हुए छल को जानके निवृत्त करे ॥४॥ 

कोई शत्रु अपने छिद्र अर्थात्‌ निर्बलता को न जान सके, और स्वयं शत्रु के छिद्रों को जानता रहे । 
जैसे कछुआ अपने अड्गों को गुप्त रखता है, वैसे शत्रु के प्रवेश करने के छिद्र को गुप्त रक्खे ॥५॥ 

जैसा बगुला ध्यानावस्थित होकर मच्छी के पकड़ने को ताकता है, वैसे अर्थ-संग्रह का विचार किया 
करे । द्रव्यादि पदार्थ और बल की वृद्धि कर शत्रु को जीतने के लिए सिंह के समान पराक्रम करे, चीता 
के समान छिपकर शत्रुओं को पकड़े और समीप में आये बलवान्‌ शत्रुओं से सस्सा' के समान दूर भाग 
जाए, और पश्चात्‌ उनको छल से पकड़े ॥६॥ 

इस प्रकार विजय करनेवाले सभापति के राज्य में जो परिपन्थी अर्थात्‌ डाकू, लुटेरे हाँ, उनको 
'साम'-मिला लेना, 'दान'-कुछ देकर, 'भेद'-फोड़-तोड़ करके वश में करे ॥७॥ 

और जो इनसे वश में न हों, तो अति कठिन दण्ड से धीरे>धीरे-वश में करे ॥८॥ 

जैसे धान्य का निकालनेवाला छिलकों को अलग कर धान्य की रक्षा करता अर्थात्‌ टूटने नहीं देता 
है, वैसे राजा डाकू-चोरों को मारे और राज्य की रक्षा करे ॥६॥ 

जो राजा मोह से-अविचार से अपने राज्य को दुर्बल करता है, वह राज्य और अपने बन्धु-सहित 
जीवने' से पूर्व ही शीघ्र नष्ट-भ्रष्ट हो जाता है'॥%6। 

जैसे प्राणियों के प्राण शरीरों को कृशित् करने से क्षीण हो जाते हैं, वैसे ही प्रजाओं को दुर्बल करने 
से राजाओं के प्राण अर्थात्‌ बलादि बन्धुसहित नष्टहो जाते हैं ॥११॥ 

इसलिए राजा और राजसभा राजकार्य्य की सिद्धि के लिए ऐसा प्रयत्न करें कि जिससे राजकार्य्य 
यथावत्‌ सिद्ध हों । जो राजा राज्यपालन में।सब प्रकार तत्पर रहता है, उसको सुख सदा बढ़ता हैं ॥१२॥ 

इसलिए दो, तीन, पाँच और सौ आग्रामों के बीच में एक राज-स्थान रक्खे, जिसमें यथायोग्य भृत्य 
अर्थात्‌ कामदार आदि राजपुरुषों को रखकर सब राज्य के कार्यों को पूर्ण करे ।१३॥ 

एक-एक ग्राम में एक-एक प्रधानपुरुष को रक्खे । उन्हीं दश ग्रामों के ऊपर दूसरा, उन्हीं बीस ग्रामों 
के ऊपर तीसरा, उन्हीं सौ ग्रामों के ऊपर चौथा, और उन्हीं सहस्र ग्रामों के ऊपर पाँचवाँ पुरुष रक्खे अर्थात्‌ 
जैसे आजकल एक ग्राम में एक पटवारी, उन्हीं दश ग्रामों में एक थाना, और दो थानों पर एक बड़ा थाना, 
और उन पाँच थानों पर एक तहसील, और दश तहसीलों पर एक जिला नियत किया है, यह वही अपने 
मनु आदि धर्मशास्त्र से राजनीति का प्रकार लिया है ॥१४॥ 

इसी प्रकार प्रबन्ध करे, और आज्ञा देवे कि वह एक-एक ग्रामों का पति ग्रामों में नित्यप्रति जो-जो 
दोष उत्पन्न हों, उन-उनको गुप्तता से दश ग्राम के पति को विदित कर दे और वह दशग्रामाधिपति उसी 
प्रकार बीस ग्राम के स्वामी को दश ग्रामों का वर्तमान नित्यप्रति जना देवे ॥ १५॥ 

और बीस ग्रामों का अधिपति बीस ग्रामों के वर्तमान को शतग्रामाधिपति को नित्यप्रति निवेदन करे, 
वैसे सौ-सौ ग्रामों के पति आप सहस्राधिपति अर्थात्‌ हज़ार ग्रामों के स्वामी को सौ-सौ ग्रामों के वर्तमान को 


१. अर्थात्‌ खरगोश । 
२. सं० २ मेँ यही पाठ है | यह गुजराती एवं मारवाड़ी भाषा का प्रयोग है | भाव है--'जीवन की अवधि" 
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इंष्ठम-समुल्लास: ६०६ 
प्रतिदिन जनाया करे ।! और वे सहत्रसहस्र के दश अधिपति दश सहन के अधिपति को, और दश सहस 
के दश अधिपति लक्षग्रामों की राजसभा को प्रतिदिन का वर्तमान जनायां करें और वे सब राजसभा' 
महाराजसभा अर्थात्‌ सार्वभौमचक्रवर्ति महाराजसमा में सब भूगोल का वर्तमान जनाया करें ॥१६॥ 

और एक-एक दशं-दश सहस ग्रामों पर दो सभापति वैसे करें जिनमें. एक शाजसभा में, और दूसरा 
अध्यक्ष आलस्य छोड़कर सब न्यायाधीशादि राजपुरुषों के कामों को संदा घूमकर देखते रहें ॥१५॥ 

बड़े-बड़े नगरों में एक-एक विचार करनेवाली सभा का सुन्दर, उच्च और विशाल जैसाकि चन्द्रमा है, 
वैसा एक-एक घर बनावे | उसमें बड़े-बड़े विद्यावृद्ध कि जिन्होंने विद्या से सब प्रकार की परीक्षा की हो, 
वे बैठकर विचार किया करें | जिन नियमों से राजा और प्रजा की उन्नति हो, वैसे-वैसे नियम और विद्या 
प्रकाशित किया करें ॥१८॥ 


जो नित्य घूमनेवाला सभापति हो, उसके अधीन सब गुप्तचर अर्थात्‌ दूर्तों को रक्‍खे | जो राजपुरुष 
और भिन्न-भिन्न जाति के रहें', उनसे सब राज और प्रजा-पुरुषों के सब दोष और गुण गुप्तरीति से जाना 
करे | जिनका अपराध हो उनको दण्ड, और जिनका गुण हो उनकी प्रतिष्ठा सदा किया करे ॥१६॥ ह 

राजा जिनको प्रजा की रक्षा का अधिकार देवे, वे धार्मिक, सुपरीक्षित, विद्वान, कुलीन हों । उनके 
अधीन आय£४ शठ और पर-पदार्थ हरनेवाले चोर-डाकुओं को भी नौकर रखके उनको दुष्टकर्म से बचाने 
के लिए राजा के नौकर करके उर्हीं रक्षा करनेवाले विद्वानों के स्वाधीन करके उनसे इस प्रजा की रक्षा 
यथावत्‌ करें" ॥२०॥ 

जो राजपुरुष अन्याय से वादी-प्रतिवादी से गुप्त धन लेके पक्षपात से अन्याय करे, उसका सर्वस्व 
हरण करके यथायोग्य दण्ड देकर ऐसे देश में रक्खे कि जहाँ से पुन; लौटकर न आ सके, क्योंकि यदि 
उसको दंण्ड न दिया जाए, तो उसको देखके अन्य राजपुरुष भी ऐसे दुष्ट काम करें और दण्ड दिया जाए 
तो बचे रहें ॥ 


परन्तु जितने से उन राजपुरुषों का योगक्षेम भली-भाँति हो, और वे भली-भाँति धनादय भी हों, उतना 
धन वा भूमि राज की ओर से मासिक वा वार्षिक अथवा एक बार मिला करे और जो वृद्ध हों उनको भी 
आधा मिला करे, परन्तु यह ध्यान में रक्खे कि जब तक वे जियें तब तक वह जीविका बनी रहे, पश्चात्‌ 
नहीं, परन्तु इनके सन्तानों का सत्कार-वा नौकरी उनके गुण के अनुसार अवश्य देवे और जिसके बालक 
जब तक समर्थ हों और उसकी स्त्री जीती हो, तो उन सबके निर्वाहार्थ राज की ओर से यथायोग्य धन 
मिला करे, परन्तु जो उसकी स्त्री वा लड़के कुकर्मी हो जाएँ, तो कुछ भी न मिले | ऐसी नीति राजा बराबर 
रक्‍खे ॥२१॥ 


१. यहाँ से आगे का पाठ मनु के किसी श्लोक का अर्थ नहीं है, परन्तु व्याख्यायमान श्लोक के अनुसार दशसहस्रधिपत्ि 
से आगे की व्यवस्था दर्शनिवाला है | 

२. इसका अभिप्राय यह है कि-- लक्ष-लक्ष ग्रामों की वे सथ राजसभाएँ' वे संख्या में चाहे कितनी ही होवें | 

३. यहाँ 'भिन्न-भिन्न जाति के गुप्तचर रहें' पाठ युक्त प्रतीत होता है | 

४. यह भाषार्थ अपराध करनेवाले लोगों के सुधार की भावना से किया गया है | श्लोक का शब्दार्थ-'राजा के द्वारा 
प्रजा की रक्षा के लिए रक्खे गये अधिकारी प्राय; करके पर-धन को ग्रहण करनेवाले वञ्चक होते हैं | उनसे प्रजा 
की रक्षा की जावे" रक्षा का उपाय अगले श्लोक में दर्शाया है | 

५. यहाँ से आगे का पाठ किसी श्लोक की व्याख्यारूप नहीं है । अपितु राजकर्मचारियों के वेतन, वार्धक्यवृत्ति (-पैंशन). 
राजकर्मचारियों के असहाय स्त्री-पुत्रों के भरण-पोषण की व्यवस्था ग्रन्थकार ने दर्शाई है । 


]700:]03 5: / /८०. .00 / 9757 477% 3 ४ 9 


६१० सत्यार्थभास्कर॒ 


[कर-ग्रहण का प्रकार] 


यथा फलेन युज्येत राजा कर्त्ता ध कर्मणामूं..। 
तथाइवेक्ष्य नृपों राष्ट्रे कल्पयेत्‌ सततं करानू. ॥१॥ 
बथाइल्पाइल्‍पमदन्त्या$5द्य॑ं वार्योकोवत्सघट्ूपदा३ .। 
तथाऊइल्पाइल्‍पो ग्रहीतव्यो राष्ट्राद्राज्ञाब्दिक+ कर४ ॥२॥। 
नोच्छिन्धात्मनो. मूल॑ परेषां चातितृष्णया । 
उच्छिन्दन्‌ ह्यात्मनो मूलमात्मानं तौश्च पीडयेतू ॥३॥ 
तीक णश्चैव मृदुश्च स्यात्‌ कार्य॑ वीक्षय महीपति३ । 
ती३ णश्चैव मृदुश्चैव राजा भवति. सम्मतश ॥४॥ 


पर बल दिया गया है | 


कौटिल्य ने अपने समय के मूल्यस्तर (॥००७ 770ल्‍0 के अनुसार राजा और उसके परिजनों से ले 
मन्त्रियों, अमात्यों, अध्यक्षों तथा निम्नस्तरीय कर्मचारियों ((७७७॥४) तक की भृति-भरणपोषण या वेतन 
निर्धारण किया है | कौटिल्य के अनुसार धन और भूमि दोनों ही रूपों में भृति दी जा सकती है, परन्तु भूमि 
के सम्बन्ध में यह शर्त रखी है कि उसे न गिरवी रखा जा सकता है और न बेचा जा सकता है | (प्रकरण 
१७। अ०१) 5 
करव्यवस्था- मनु का संसार का सबसे पहला विधिवेत्ता होना निर्विवाद है। मनु सबसे पहले राजा थे 
और उन्होंने प्रजा के अनुरोध पर इस शर्त पर राजा बनना स्वीकार किया था कि प्रजा कर देकर उनके 
तथा शासन के लिए अपेक्षित सेना ज्था कर्मचारियों के वेतनादि की व्यवस्था करेगी | एक राजा के रूप 
में जिस प्रकार की करव्यवस्था का-निर्धारण उन्होंने किया था लगभग वैसी ही आज तक चली आ रही 
है । इसकी पुष्टि कौटिल्य अर्थशास्त्र से उद्धृत इस वचन से होती है-- कं 

/“मात्रयन्यायाभिभूताः प्रजा: वैवस्वतं मनुं राजानं चक्रिरे | धान्यषड्भागं पण्यदशभागं हिरण्यं चास्य 
भागधेयं प्रकल्पयामासु१ । तेन भृता राजान$ प्रजानां योगक्षेमवहा: । तेषां किल्बिषं दण्डकरा हरन्ति, 
योगक्षेमवहाश्च प्रजानाम्‌ ।”” (प्रक० ८, अ० १२) 

अर्थात्‌--जैसे बड़ी मछली छोटी निर्बल मछली को खा जाती है, इसी प्रकार बलवान्‌ लोगों ने निर्बलों 
का जीना मुश्किल कर दिया | इस अन्याय से पीड़ित हुई प्रजा ने अपनी सुरक्षा तथा कल्याण के लिए 
विवस्वान्‌ के पुत्र मनु को अपना राजा बनाया | और तभी से प्रजाओं ने अपनी खेती की उपज का छठा 
भाग, व्यापार की आमदनी का दसवाँ तथा कुछ सुवर्ण राजा को 'कर' के रूप में देना निश्चित कर 
दिया | इस कर के बदले में राजाओं ने प्रजाओं की सुरक्षा तथा कल्याण का दायित्व अपने ऊपर ले 
लिया | इस प्रकार निर्धारित कर और दण्ड-व्यवस्था प्रजाओं के कष्टों का निवारण करने और उनका 
कल्याण करने में सहायक सिद्ध होती है | जा 

नोच्छिन्द्यात्‌ - इस सन्दर्भ में शुक्रनीति का निम्न वाक्य द्रष्टव्य है-.. ु 

मालाकार इव ग्राह्यों भागो नाड्गारकारवत्‌ ॥ ७।१११ 


अर्थात्‌ - माली जैसे लताओं से खिली-खिली कलियों को चुनता है, वैसे ही राजा भी थोड़ा-थोड़ा कर 
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बष्ठम-समुल्लास: ६११ 
[चोर डाकुओं से प्रजा की रक्षा] 
एबं सर्व विधायेदमितिकर्त्तव्यमात्मनः | 
युक्तश्वैवाप्रमत्तश्ष परिरक्षेदिमा: प्रजाः ॥५॥ 
विक्रोशन्त्यो यस्य राष्ट्राद्‌ प्लियन्ते दस्युभि३ प्रजाः । 
सम्पश्यतः सभृत्यस्य मृत: स न तु जीवति ॥६॥ 
क्षत्रियस्थ परो धर्म: प्रजानामेव पालनम्‌ | 
निर्दिष्टफलभोक्ता हि राजा घर्मेण युज्यते ॥७॥ 
-मनु० ७।/१२८, १२६, १३६, १४०, १४२-१४४ 
जैसे राजा और कर्मों का कर्त्ता राजपुरुष वा प्रजाजन सुखरूप फल से युक्त होवें, वैसे विचार करके 
राजा तथा राजसभा राज्य में कर-स्थापन करे ॥१॥ 
जैसे जौंक, बछड़ा और भमरा थोड़े-थोड़े भोग्य पदार्थ को ग्रहण करते हैं, वैसे राजा प्रजा से 
थोड़ा-थोड़ा वार्षिक कर लेवे ॥२॥ 
अतिलोभ से अपने वा दूसरों के सुख के मूल को उच्छिन्न अर्थात्‌ नष्ट कदापि न करें; क्योंकि जो 
व्यवहार और सुख के मूल का छेदन करता है, वह अपने को और उनको पीड़ा ही देता है ॥३॥ 
जो महीपति कार्य को देखके तीक्ष्ण और कोमल भी होवे, व॑ह दुष्टों पर तीक्ष्ण और श्रेष्ठों पर कोमल 
रहने से राजा अतिमाननीय होता है ॥४॥ 


आम कक जलन कल लक कटजलीलक न अल... 2 पी. सल,.. लिककि अशशिकि नमक दमन तल की शीमिर नि की ज। 3 
ग्रहण करे | जैसे कोयला बनानेवाला सारे वृक्ष को जड़ से जलाकर एकबारगी कोयला बना डालता है, वैसे 
सबका सब न ले | 


कर लेने का सबसे अच्छा प्रकार वह है जिसमें कर लेनेवाला कर लेले, पर कर देनेवाले को इसका 
पता भी न चले, अर्थात्‌ जिस प्रकार सूर्य अपनी किरणों द्वारा समुद्र से जल लेता है, वैसे ही राजा कर 
लेने का उपाय अपनाये | 
विक्रोशन्त्य३ --'राष्ट्रात्‌ दस्युभिः हियन्ते” का अर्थ है सीमान्त में स्थित डाकुओं द्वारा एक देश की 
प्रजा को बलातृ्‌ अपने देश में खौंच ले-जाना | राजा की आवश्यकता ही रक्षा के लिए होती है | यदि वह 
इसमें असफल होता है तो उसका होना ही व्यर्थ है | 
अपने मन से राजा एक भी काम न करे--शुक्राचार्य कहते हैं 
सर्वविद्यासु कुशलो नृपो हापि सुमन्त्रवित्‌ । 
मन्त्रिभिस्तु विना मन्त्र नैको$थ॑ चिन्तयेत्क्वचित्‌ ॥ २।२ 
सभ्या$घधिकारिप्रकृतिसभासत्‌ सुमते स्थित३ । 
सर्वदा स्याभ्पः प्राज्न/ स्वमते न कदाचन्‌ ॥ २।३ 
सभी विद्याओं में निपुण और भली-भौँति मन्त्रणा-विचार करनेवाला भी अकेला राजा मन्त्रियों के बिना 
कभी किसी विषय में निर्णय न करे । 


बुद्धिमान राज को सदा सभ्याधिकारी पुरुष प्रकृति (मनन्‍्त्री आदि) और सभासदों की सम्मति से ही 
कार्य करना चाहिए | कभी भी अपनी मनमानी नहीं करनी चाहिए | 
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६१२ सत्यार्थभास्कर 


इस प्रकार सब राज्य का प्रबन्ध करके सदा इसमें युक्त और प्रमाद-रहित होकर अपनी प्रजा का 
पालन निरन्तर करे ॥५॥ 

जिस भृत्यसहित देखते हुए राजा के राज्य में से डाकू लोग रोती, विलाप करती प्रजा के पदार्थ और 
प्राणों को हरते रहते हैं, वह राजा जानो भृत्य, अमात्यसहित मृतक है, जीता नहीं और महादुश/ख का 
पानेवाला है ॥६॥ 

इसलिए राजाओं का प्रजापालन ही करना परम धर्म है और जो मनुस्मृति के सप्तमाध्याय में कर लेना 
लिखा है, और जैसा सभा नियत' करे उसका भोक्ता राजा धर्म से युक्त होकर सुख पाता है | इससे विपरीत 
दुश्ख को प्राप्त होता है ॥७॥ 


वर्त्तमान में अधिनायकों (डिक्टेटरों) में यही दोष होता है कि वे किसी की नहीं सुनते । ग्रन्थकार ने 
महाराणा उदयपुर को अपने पत्र (पूर्ण संख्या ५६८) में लिखा था--राज का कार्य एक पर निर्भर न रक्खे, 
किन्तु राजपुरुष और प्रजापुरुष की अनुमति के अनुकूल प्रचलित करें | 


सन्धि तु-- इस श्लोक के प्रचलित अर्थ इस प्रकार हैं--'सन्धि के दो भेद हैं--(१) समानयानकर्मा 
सन्धि और (२) असमनयानकर्मा सन्धि | तात्कालिक या भविष्य-्के लाभ की इच्छा से किसी दूसरे राजा 
से मिलकर 'यान' चढ़ाई करना “समानयानकर्मा' सन्धि कहात्ती “है |>तात्कालिक. या भविष्य के लाभ की 
इच्छा से किसी राजा से “आप इधर जाइए, मैं इधर जाता हूँ: ऐसा कहकर पृथकृ-पृथक्‌ 'यान' चढ़ाई करना 
'असमानयानकर्मा' सन्धि कहाती है | कुल्लकूभट्ट को भी येही अर्थ अभिमत है | परन्तु इस प्रकार के कर्म 
को 'सन्धि' कैसे कहा जा सकता है, अत ग्रन्थकौर द्वारा -किया गया अर्थ ही संगत है | इसकी पुष्टि यहाँ 
श्लोक संख्या ६ से होती है । 


स्वयं कृतश्च--विग्रह दो प्रकार का होता 'है--चाहे युद्ध के लिए निश्चित किये समय में अथवा 
अनिश्चित किसी भी रामय में कार्य की सिद्धि के लिए स्वयं किया गया विग्रह और किसी. के द्वारा मित्र 
राजा पर आक्रमण या हानि पहुँचाने पर.मित्रराजा की रक्षा के लिए किया गया-विग्रह । 


धार्मिक राजा से विरोध नहीं--.'स्वमन्तव्यामन्तव्यप्रकाश' में ग्रन्थकार ने इस विषय में अपनी सामान 
नीति की घोषणा इन शब्दों में की है-- 


“अन्यायकारी बलवान्‌ से भी न डरे और धर्मात्मा निर्बल से भी डरता रहे | इतना ही नहीं, किन्तु 
अपने सर्वसामर्थ्य से धर्मात्माओं की, चाहे वे महा अनाथ, निर्बल और गुणरहित क्‍यों न हों, उनकी 
रक्षा, उन्नति, प्रियाचरण और अधर्मी चाहे चक्रवरत्ती, सनाथ, महाबलवान्‌ और गुणवान्‌ भी हो, तथापि 
उसका नाश, अवनति और अप्रियाचरण सदा किया करे, अर्थात्‌ जहाँ तक हो सके वहाँ त 
अन्यायकारियों के बल की हानि और नन्‍्यायकारियों के बल की उन्नति सर्वथा किया करे | इस कार्य 
में चाहे उसको कितना ही दारुण दुःख प्राप्त हो, चाहे प्राण भी भले ही जावें, परन्तु इस 'मनुष्यरूप 
धर्म से पृथक्‌ कभी न होवे |“ 


उत्थाय पश्चिमे--इस श्लोक से लेकर श्लोक २२५ तक मनु ने राजा की सामान्य दिनचर्या का 
दिग्दर्शन इस प्रकार कराया है... 


2० कसम इलन न नमन कस कक 5 कक ५५ 3 
१. इससे देशकाल के अनुरूप अधिक कर लगाने का भी सभा को अधिकार है. ऐसा सूचित किया है । 
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[राजा की दिनचर्या; मन्त्रियों से मन्त्रणा] 


उत्थाय पश्चिमे यामे कृतशीौष/ः समाहित) । 
हुतार्निर्बरहिणौश्धार््य प्रविशेत्‌ स शुभां सभामू॑ ॥१॥ 
तत्र स्थितः प्रजा; सर्वा: प्रतिनन्‍्ध विसर्जयेतू.। 
विसृज्य च॒ प्रजा; सर्वा मन्त्रयेत्‌ सह मनच्त्रिमिः ॥२॥ 


मनु-प्रोक्त राजा की दिनचर्या 


लक न न ब बुनुलनननााा४ ॑ााा ७७७७७ ४४#/#""शभशस्‍शशश/णण 


जागरण,नैत्यिक कार्य, संध्या-अग्निहोत्र, (मोजन, आचार्य | ३७, 
अन्तिम याम (४-७ तक |ऋत्विज्‌ आदि विद्वानों की संगीत, «उनसे, अध्ययन एवं १४५ ॥ 
(तीन घण्टे स्वाध्याय । । 


ह। 
। 
* 


प्रजासभा (दरबार): का आयोजेन्न, उसमें प्रजा के कष्टों का । छ१४७- 
श्रवण एवं समाघान | धर्मार्थकामों, राज्यमण्डल की प्रकृतियों, | २१५ ॥ 
पज्चवर्गों, षड़गुणों, दूतों और गुप्तचरों के करणीय कार्यों, । 
युद्ध-सम्बन्धी योजेनाओं पर मन्त्रियों-अमात्यों से गुप्त। 
मन्त्रणा | | 


रहौरी | 
शस्त्रास्त्रों का अभ्यास, तत्पश्चात्‌ स्नान,मोजन विश्राम || ७२१६- 
(२२१ # 
मुकद्दमों एवं राज्यसम्बन्धी कार्यों का चिन्तन | ७२२१ 


सेनाओं, शस्त्रास्त्रों, युद्धवाहनों और तैयारियों का निरीक्षण | |७२२२ 


सायंकालीन नैत्यिक कार्य, संध्योपासना । गुप्तचरों, दूतों ७२२३ 
आदि के समाचार सुनना और उन्हें अग्रिम कर्त्तव्य । 
समझाना | भोजन | । 


। 
शयन 'जरर४ 


८ [5 शयन [७२२५ 
रा (रात्रि) । 


४७ ल्‍-७॥७छए७-७८७४॑आनभाणााााआंभभआाअंझ सकल. नकली, ीकनवननीमिवदलीअमिलीफिलदलीशीनी मिमी 
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सह; 


हज्ब्हट उभाउना: :श जा ;पार कु आम ज 
रै शक अर ०22 ६0० कं कट) | € 53 


के स्प्पटः 2 | 
हे है «. न 
3 > «. ब्य कए" है के के औ 32 7२॥ ० सत्यार्थभास्क२ 
३ धद + जज $4 ६ कक आम२२. $ 33 टि, 
६१४ कक 
श्र, कै: " कु] पे **« ः  ् ४ 
पु / ६०७ 


गिरिपृष्ठं समारुह्यप्रासाद॑ वा रहोगतः द । है शक 
अरण्ये निःशलाके वा मन्त्रयेदविमावितः . की. ल्‍्फ् 
यत्र भन्‍्त्र न जानन्ति समांगम्य पृथर्जना३ । ४ 


स कृत्स्नां पृथिवीं भुखक्ते कोशहीनो5पि पार्थिवः ॥४॥ --मन०७।१४५ १४८।॥ 
मल कस का अमर कदर कर अल 242 व7 +क के 22 के की लकलओऊ 5 2 प/3 ९32 किक. 


कोटिल्य प्रोक्त राजा की दिनचर्या 


के नल बन नल कयनरना के कार्य और उनकी निश्चित कालावधि 
जागरण, नैत्यिक एवं शास्त्रीय कर्त्तव्य, गुप्तमन्त्रणापूर्वक गुप्तचरों को प्रेषित करना । 


(रात्रि) 


अष्टम 

याम 

प्रथन्व ऋत्विकू, आचार्य आदि की संगति, वैद्य से भेंट, रक्षाव्यवस्था और आय व्यय-व्यवस्था की 
याम जानकारी । 


द्वितीय पुरवासियों एवं जनपदवासियों के कार्यो पर विचार (रांजदरबार) 
याम 


(दिन) 


तृतीय आय-व्यय की सँभाल, विविध अधिकारियों की नियुक्ति आदि, याम मन्त्रिपरिषद्‌ से प र्श,. हि | 
याम गुप्तचरों के कार्यों का निश्चय । 


चतुर्थ । स्वतन्त्रतापूर्वक विहार या मन्त्रणां, सेना तथा सैन्यसामग्री-निरीक्षण । ; 
याम । 88% 


पंचम याम | सेनापति के साथ युद्धसम्बन्धी मन्त्रणा | संध्योपासना, गुप्तचरों के समाचार जानना, स्नान 
(संघ्यी) |भोजन | 


|। 
दृष्ठ, 
सप्तम शयन 
याम (रात्रि) 
|। 
। [अर्थशास्त्र, प्रकरण १४ | अ. २८] 
सभा में जाकर प्रजा के कष्टों को सुने-- 


तत्र स्थितः-(तत्र) उस [१४५ में वर्णित] सभा में जाकर (स्थित४) बैठकर या खड़े होकर (सर्वा३ 
प्रजा३ प्रतिनन्द्य) वहाँ आई सब प्रजाओं की समस्याओं, कष्टों का संतुष्टिकारक समाधान कर उन्हें प्रसन्न 
करके (विसर्जयेत्‌) भेज दे (च) और फिर (सर्वा३ प्रजा४ विसृज्य) सब प्रजाओं को विसर्जित करने के बाद 
(मन्त्रिमि8 सह मन्त्रयेत्‌) मन्त्रियों (७४४५) के साथ राजव्यवस्था पर विचार-विमर्श करे ॥२४६॥ 
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चष्तम-समुल्लास: ६१५ 


हर कक तर अक्रजक सकल कक दप्टओरस मी फेम बलि 0 लिन क पहल की जब किक अमल: तरस लि साल 2 बा०३3अरााा 7" आह: (७४304 
'वहां खड़ा रहकर जो प्रजाजन उपस्थित हों उनको मान्य दे और उनको छोड़कर मुख्यमन्त्री के साथ 
राज्यव्यवस्था का विचार करे ।' (स, प्र. छठा समु०) 


रंज्यसभ्बन्धी मन्त्रणाओं के स्थान- 


गिरिपृष्ठभ्‌-. (तत$) पश्चात्‌ उसके साथ घूमने, कों चलो जाए (गिरिपृष्ठम्‌ वा रह; प्रासादम्‌ ) पर्वत 
की शिखर अथवा एकान्त घर (वां) वां (अरण्ये निःशलाके) जंगल जिसमें एक शलाका भी न हो वैसे 
एकान्त स्थान में (समारुष्ठ) बैठकर (अविभावितः) विरुद्ध भावना कौ छोड़ (मन्त्रयेत्‌) मन्‍्त्री के साथ विचार 
करे॥१७७॥ (स.प्रं. छठा समु०) 


अनुशीलन : 


(१) “निशशलाके अरण्ये* का अभिप्राय--यहाँ 'निःशलाके अरण्ये” का प्रयोग लाक्षणिक या मुहावरे के 
रूप में किया गया है जिसका अभिप्राय है-.'ऐसा स्थान जहाँ तिनके के सदृश छोटे-से-छोटें प्राणी की या 
गुप्तमन्त्रणाभेदक वस्तु की उपस्थिति की संभावना न॑ हो । 


(२) मन्त्रणास्थल के सम्बन्ध में कौटिल्य के विचार--आचार्य .कौटिल्य ने अपने, अर्थशास्त्र में 
नि३शलाकापन के भाव को प्रकारान्तर से सकारण व्यक्त करते हुए मन्त्रणास्थल के विषय में 'लिखा है--- 


“तदुद्देश? संवृत: कथनामनिःस्रावी पक्षिभिरप्यनालोक्य$ स्यात्‌-। श्रूयते हि शुकसारिकाभिर्मन्त्रों मिन्नः 
श्वमभिरन्यैश्च तिर्यग्योनिभि; ।”” (प्र० २०१४) 

अर्थात्‌ मन्त्रणा स्थल अत्यन्त सुरक्षित और गोपनीय होनां चाहिए | ऐसा जहाँ पक्षी तक भी न झँक 
सके (फिर मनुष्यों का तो प्रश्न ही नहीं) | क्योंकि, सुना जाता है कि पुराकाल में किसी राजा की गुप्त 
मन्त्रणा को तोता और मैना ने बाहर प्रकट करे दिया था | इसी प्रकार कुत्तों तथा अन्य पशु-पक्षियों के 
विषय में भी सुना जाता है । 


ऋषि दयानन्द के पत्र और विज्ञापन (पूर्ण संख्या ५६८) के अनुसार राजा की दिनचर्या के नियम 


जब राजा न्याय सभा में जावे में तब दक्षिण हाथ उठाकर सब को स्वास्थ्य अभयदान देकर न्‍्यायासन 
वर बैठ सर्वव्यापक यथावत्‌ “न्‍्यायकारी अन्तर्यामी को मन से नेत्रोन्मीलन करके प्रार्थना करे कि-.. 'हे 
परमेश्वर आपकी कृपादृष्टि हो जिससे में चाहता हूँ कि कभी काम, क्रोध, मोह, भय, शोकादि के वश हो 
के अन्याय न करूँ | ऐसा अनुग्रह आप भी कीजिए ।' परन्तु इस बात को सदा ध्यान में रक्खे कि सब 
कामादि और अन्याय में फँसाने वाला लोभ है । उसको अपने से और आप उससे सदा दूर रहे | उस समय 
न किसी का शत्रु और न किसी का मित्र तथा उदासीन बने, किन्तु समदृष्टि कि जैसा पक्षपात छोड़ 
परमेश्वर वा आप्तपुरुष सबके साथ वर्तता है वैसे वर्त्ते । प्रत्येक सप्ताह में गुरुवार के (दिन) ऋणदानादि 
में विवाद अर्थात्‌ दिवानी का न्याय करे और रविवार के दिन साहसिकों अर्थात्‌ फहोजदारी का न्याय करे। 
जब अर्थी व प्रत्यर्थी अथवा साक्षी जो कुछ स्वभाव से बोले उसपर अतीव ध्यान देकर विचार करे | और 
उनको कठिन से कठिन शपथ करावे | सब साक्षियों को पृथकृपृथक्‌ रक्खे | सीखावट की साक्षी को न माने 
और यह भी जना देवे कि मिथ्या बोलने, मानने और करनेवाले को इस जन्म और परजन्म में सुख व 
प्रतिष्ठा नहीं होती और देखो ! थोड़े से जीवन में धर्मात्मा अर्थात्‌ सत्यावादी, सत्यमानी, सत्यकारी मनुष्य 
धर्मार्थ, काम, मोक्ष फलों को प्राप्त होता और मिथ्यावादी, मिथ्यामानी, अनृतकारी सर्वदा दुईख को प्राप्त 
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६१६ सत्यार्थभास्कर .. 
जब पिछली प्रहर रात्रि रहे तब उठ, शौच और सावधान होकर परमेश्वर का ध्यान, अग्निहोत्र, धार्मिक. 


विद्वानों का सत्कार, और भोजन करके भीतर सभा में प्रवेश करे ॥१॥ 


वहाँ खड़ा रहकर जो प्रजाजन उपस्थित हों उनको मान्य दे और उनको छोड़कर मुख्यमन्त्री के साथ ._ . 


राजव्यवस्था का विचार करे ॥२॥ 


पश्चात्‌ उसके साथ घूमने को चला जाए | पर्वत के शिखर अथवा एकान्त घर वा जंगल जिसमें 
एक शलाका भी न हो, वैसे एकान्त स्थान में बैठकर विरुद्ध भावना को छोड़ मन्त्री के -साथ विचार 
करे ॥३॥ 


जिस राजा के गूढ़ विचार को अन्य जन मिलकर नहीं जान सकते, अर्थात्‌ जिसका विचार गम्भीर, 
शुद्ध परोपकारार्थ सदा गुप्त रहे, वह धनहीन भी राजा सब पृथिवी के राज्य करने में समर्थ होता है. 
इसलिए अपने मन से एक भी काम न करे कि जब तक सभासदों की अनुमति न हो ॥४॥ 


होता है । इसलिए किसी को आत्मा और परमेश्वर का मिथ्याभाषणादि से शत्रु न बनना चाहिए | जैसा कुछ 
तुम्हारे आत्मा में हो वैसा ही जीभ से बोलो | जब वे कुछ भाषण करें वह<संब लिपिबद्ध होवे और उनके 
नेत्र तथा मुखाकृति की ओर देखकर भीतर के आशय को पहिचाने । यदि कोई बड़ा ढीठ अथवा प्राड्विवाक 
अर्थात्‌ बारिष्टर व वकील जो कुछ परस्पर प्रश्नोत्तर करें उसपर ध्यान देकर सुने तथा लिखे | यदि 
जहाँ-जहाँ पूछना उचित हो पूछे | बीच में अन्य-अन्य संवाद करकै-चक्र (ता) वा सरलता से प्रश्न करे | 
यदि इतने पर भी सत्यासत्य का निर्णय न हो तो उनपर विश्वास न करके जहाँ वह विरुद्ध कार्य हुआ हो 
वहाँ के सुपरीक्षित धार्मिक पुरुष और स्त्रियों की-सांक्षी में स्त्रीजनों से पूछकर निश्चय करे परन्तु स्त्रियों 
से रानी पूछे | अथवा यदि पड़दे में रक्खे तो बड़े प्रबन्धे से रखके पूछे कि कहीं उसके बदले दूसरी स्त्री 
न बोले | यदि सामने होवे तो न कोई उसपर दृष्टि डाले न हास्य करे और न डरावे | इतने पर भी 
सत्यासत्य का निर्णय न हो तो गुप्त में उन्तकौं*बात करते सुन अथवा धार्मिक आप्तजन दूतों के द्वारा 
निश्चय करे | पश्चात्‌ जो अपराधी हों उसको यथोयोग्य दण्ड देकर हरावे और अनपराधी का मान्य कर 
जितावे | जो हारे उसपर ताना नथ्मारे, किन्तु ऐसा कहे कि देखो भाई ! मैं तुमसे ऐसे काम करने की आशा 
नहीं करता था | तुमने ऐसे कुल वा ऐसे के पुत्र होकर ऐसा अनुचित काम किया | इसपर मुझको बड़ा शोक 
है | है भद्र ! यदि तू ऐसा काम न करता तो ऐसे दण्ड को प्राप्त क्यों होता | यदि कोई धूर्त वा आतुर 
बुरा शब्द बोले वा कुचेष्टा करे, सह लेना | परन्तु अपने शरीर की रक्षा सब प्रकार से करना और सबकी 
मानसी वा बाह्य चेष्टा को जानते रहना | चाहे कोई कितनी ही प्रार्थना करे वा क्रोड रुपैये भी देकर अन्याय 
कराया चाहै तो भी कभी अन्याय न करे | यही राजा के प्रताप, कीर्ति, श्री और राज्य बढ़ानेवाला कर्म 
है | यदि भूमि, धन, धरावट, सीमा आदि जितने विवाद लेख वचन से हों अथवा साहस मार-पीट कुवचन 
आदि से दूसरे को पीड़ा वा हानि पहुँचावें उनका भी न्याय यथोचित करे | जैसा मनुस्मृति के अष्टम और 
नवमाध्याय में न्‍्याय-व्यवस्था १८ प्रकारों में लिखी है यथायोग्य करे | ये सब काम मध्याहनोत्तर चार बजे 
तक करके कुछ ४५ पल अर्थात्‌ १५ मिनट तक स्वस्थ होकर जिनके साथ मिलके राजप्रबन्धार्थ विचार 
करना चाहिए | ५ | सवा (पांच) बजे तक प्रजास्थ जनों से बात करे | पश्चात्‌ यदि प्रातः काल १० बजे 
भोजन किया हो और उष्णकाल हो तो शौच आदि से निवृत्त होकर ६ बजे तक भोजनादि से निवृत्त होकर 


- 4. वर्तमान अधिनायको-डिक्टेटरों का यही सबसे बड़ा दोष है | 


]7070:[053 ६: / ०. .778/ 8४37 ]4]7753 ४ ५ 


जहाँ का शुद्ध वायु, शद्ध देश, एकान्त हो, पैदल घूमने को जाए | यदि चलने में असमर्थ हो तो सबारी 
पर बैठकर घूमे, परन्तु यदि शीतकाल हो तो परमेश्वर की उपासना के पश्चात्‌ भोजन करे | अर्थात्‌ 
उष्णकाल में आठ बजे पर्यन्त भोजन के पश्चात्‌ घूमना उपासना करनी उचित है | और शीतकाल में भी 
५ बजे से ७ बजे तक भ्रमण उपासना से निवृत्त होकर साढ़े सात बजे तक भोजन कर ले | पश्चात्‌ ४५ 
पल अर्थात्‌ १५ मिनट पर्यन्त किसी से न बोले, किन्तु हस्त मुख प्रक्षालल कर लघुशंका से निवृत्त हो ताम्बूल 
भक्षण कर सतपद घूमके किंचित्‌ उत्तान, दक्षिण और वामपार्श्व से लोटकर उठ-बैठे। तत्पश्चात्‌ अर्थात्‌ पौने 
आठ बजे तक दूत द्वारा स्वदेश, स्वनगर, परदेश, परराज्य के समाचार जोकि अपने और दूसरे के सम्बन्ध 
में हो, सुने और उसे स्वकार्यसिद्धि के लिए आज्ञा भी देवे | नौ से दश बजे तक आय व्यय आदि का वृत्तान्त 
सुनकर अगले दिन के लिए यथोचित प्रबन्ध करे | पश्चात्‌ आध घण्टे में इष्ट-मित्र वा मन्त्री आदि को 
जोकि उस समय उपस्थित हों प्रसन्नता पूर्वक विदा करके साढ़े दश बजे शयन करे | यदि उष्णकाल हो 
तो १० बजे तक इन सब कामों से निवृत्त हो शयन करे | शयन एकान्त में करे और उसी समय परमेश्वर 
को इस लिए धन्यावाद देना कि 'हे परमेश्वर आपकी कृपा से गत अहोरात्र जैसा आनन्दपूर्वक बीता वैसे 
ही अग्रस्थ अहोरात्र भी आनन्दपूर्वक व्यतीत होवें | दो दिन" में*पूर्वोक्ति.दों काम करने'। मंगल के दिन 
किसी राजपुरुष से वा अन्य राज्य से प्रजास्थ वा राजजन पीड़ित हुए होँ उनकी बातें और तीन दिन अर्थात्‌ 
बुध, शुक्र और शनैश्चर में सब राज्य की उन्नति और स्वास्थ्य के लिए प्रबन्धार्थ अकेले वा मुख्य धार्मिक 
स्वराज्य भक्त मंत्रियों के साथ विचार करना चाहिए | 


विशेष नियम 


१. जब पति और पत्नी समक्ष हों प्रसन्नतापूर्वक नमस्ते कर जिस-जिस प्रकार दोनों में प्रेम बढ़े वैसा 
व्यवहार करे, विरुद्ध कभी नहीं । 

२. ऋतुदान के पश्चात्‌ किंचित्‌ ठहर स्नान कर शालव मश्री, केशर आदि सुगन्धियुक्त परिपक्व दुग्ध 
शीतल यथारूचि पीके ताम्बूल भक्षण-कर मुख प्रक्षालन करके पृथक्‌पृथक्‌ शयन करें । 

३. दोनों सदा विद्या, धर्म, प्रजासुख के लिए तन-मन-धन से प्रयत्न किया करें । 

४. किसी वेदविद्या-युक्ति-विरुद्ध मतमतान्तर के झगड़े में दोनों कभी न फँसे, किन्तु पक्षपात रहित 
न्‍्यायाचरण वेदोक्त धर्म ही का आचरण करे और करावे | 

५. अपने वा पराये राज्य में जहाँ तक शक्‍य हो किसी मत वाले की बहकावट से विद्या-युक्ति-विरुद्ध 
मत में किसी को न फैंसने देवे | यदि कोई समझाने पर न माने. जो कूप में गिरना ही चाहे तो उसका 
अभाग्य समझना चाहिए । 

६. जब बुरे बुराई नहीं छोड़ते तो भले भलाई क्‍यों छोड़ें ? 

७. सदा सनातन वेदशास्त्र आर्य-राज, राजपुरुषों की नीति पर निश्चित रहकर इनकी उन्नति तन 
मन, धन से सदा किया करे | इनसे विरुद्ध भाषाओं की प्रवृत्ति वा उन्नति न करे वा करावे, किन्तु जितना 
दूसरे राज्य कते सम्बन्ध में यदि वे इस भाषा को न समझ सकें उतने ही के लिए उन भाषाओं का यत्न 


१. अर्थात्‌ गुरुवार, रविवार | 
२. सोमवार का निर्देश छूट गया है | 
३. अर्थात्‌ सालम मिश्री । 
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६१८ सत्यार्थभास्कर 
[सन्धि-विग्रहादि ६ उपायों का प्रयोग] 


आसन चैव यान॑ च सम्धि विग्रहमेव च.। 
कार्य वीक्ष्य प्रयुज्जीत द्वैधं संश्रयमेव च...॥१॥ 
सन्धि तु द्विविधं विद्याद्राजा विग्रहमेव च..। 
उभे यानासने चैव द्विविध३ संश्रयः स्मृत॥ ॥२॥ 
समानयानकर्मा च विपरीतस्तथैव_ च॑ 
तथा त्वायतिसंयुक्तः संघिज्नैयों द्विलक्षण४/ ॥३॥ 
स्वयं कृतश्च कार्यर्थभमकाले काल एव वा 
मित्रस्य चैवापकृते द्विविधो विग्रह॥ स्मृतः/ ॥४॥। 
..........................33...०.-3०+-०न०------न कलम न +>3>++ रमन न न+»+«.3८++>«+आ« मम >+ 5 मनन ककन्‍ कूल ++५++ 
रक्खे, जो वह प्रबल राज्य हो तो । 

८. कभी बिना विचारे, लिखे, नियत काल के आज्ञा न देवे&। पश्चात्‌ जैसी, जितने समय में 
कार्यसिद्धि करने की आज्ञा दी हो वह यथावत्‌ नियमित समय में पूरी हुई वा नहीं उसपर ध्यान सदा रक्खे। 

६. जो यथोक्त समय में आज्ञा को यथावत्‌ प्रीति से पूरी करें उसका सत्कार करना पारितोष़िक देना 
और उसकी उन्नति करना अति योग्य है और जो यथोचित न करें उसका अपमान दण्ड और द्वास किये 
बिना कभी न छोड़े । 

१०. बिना योग्यता वा परीक्षा के किसी को बड़ा वां छोटा अधिकार न देवे, किन्तु जो धर्मात्मता से 
उस कार्य के करने में समर्थ हो उसी के अधीन वह कार्य सिद्ध करे वा करावे | दरिद्र वा लोभी को प्रारम्भ 
में बड़ा अधिकार भी न देवे और कुदुम्ब सम्बन्धी परस्पर मित्रों को भी एक अधिकार में न रक्खे | 

११. सदा वेदोक्त धर्मावलम्बी अधिकारियों पर अन्य मतावलम्बियों को अधिकार न देवे, किन्तु 
जिस-जिस कार्य में न्याय वा (उपदा) अर्थात्‌ रिश्वत खाने का सम्बन्ध हो उनको छोड़ अन्य गौणाधिकारों 
में वैदिक धर्मावलम्बियों से कार्य सिद्ध न हो सके, रक्‍्खे | 

१२. जो प्रीतिपूर्वक धर्मात्मता से ३० वर्ष तक राजकार्य करे उनको आधी नौकरी जब तक वे जीवें 
देवे | यदि संग्रामादि में जिसका मृत्यु हुआ हो उसकी स्त्री-पुत्रों को भी उसी प्रकार देवे | यावत्‌ उनके पुत्र 
समर्थ न हों | जब समर्थ हों तब उनके पुत्रों को यथायोग्य अधिकार देवे, परन्तु उसकी रत्री को योग क्षेमार्थ 
यथोचित जब तक वह जिये सदा दिया करे | यदि वह पांच रुपये मासिक पाता हो पूरे देवे । पुत्रों के समर्थ 
हुए पर स्त्री को आधा देवे । 

१३. सबके लड़के-लड़कियों को ब्रह्मचर्यपूर्वक विद्या-दान दिलावे | 

१४. न्यून-से-न्यून सोलहवें वर्ष कन्या और २५वें वर्ष लड़के का स्वयम्बर विवाह होने देवे, पूर्व नहीं | 

१५. अपनी सत्ता शक्ति को यथासम्भव बढ़ाता जावे, न्‍्यून न होने देवे । 

१६. अपने अंश को न छोड़े और पराये अंश का स्वीकार कभी न करे | 

१७. संग्राम में जो सेनास्थ पुरुष जीत में शत्रुओं के पदार्थ पावें उनमें से १६वाँ भाग आप लेवे और 


समुदाय के जीते हुए पदार्थ में से १६वाँ भाग चाहे कितने ही क्रोड़ों रु० क्‍यों न हों सेना को अवश्य 
देवे | १५वाँ भाग आप रकक्‍खे | 
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एकाकिनश्चात्ययिके कार्ये प्राप्त... यवृच्छया । च्द् 
संहतस्थ घ॒ नित्रेण  द्विविधं यानमुच्यते.. ॥५॥ व्न्न्े 
क्षीणस्य चैव क्रमशों दैवात्‌ पूर्वकृतन वा । >न- 
मित्रस्य चानुरोधेन द्विविध॑ स्मृतमासनम्‌  ॥६॥ ज्स्तत 


बलस्य स्वामिनश्थैव स्थितिः कार्यार्थसिद्धये . । 
द्विविधं कीर्त्पते. द्वैधं षाड्गुण्यगुणवेदिमि/ः ॥७॥ 
अर्थसंपादनार्थ च पीड्यमानस्य शत्रुमिः | 
साधुषु व्यपदेशार्थ द्विविधः संश्रयः  स्मृतः ॥द/॥ 
यदाबगच्छेदायत्यामाधिक्य॑ ध्रुवमात्मन$ ॥ 
तदात्वे चाल्पिकां पीडां तदा सन्धि समाश्रयेत्‌ ॥६॥ 
बदा प्रद्ष्टा मन्‍्येत सर्वास्तु प्रकृतीर्भशमू. । 
अत्युच्छित तथात्मानं तदा कुर्वीत विग्रहमू. ॥१०॥| 


१८. युद्ध में जो शत्रु घायल हो उसकी रक्षा, ओषधि अवश्य करे + स्त्री बालक, वृद्ध, आतुर, भौरु, 
शरणागत पर शस्त्र कभी न चलावे | 

१६. हारे हुए शत्रु की अप्रतिष्ठा कभी न करे, किन्तु उसका यथायोग्य मान्य रकक्‍्खे, परन्तु उसको 
छोड़कर स्वतन्त्रता कदाचित्‌ न देवे । 

२०. सदा प्रयत्न से अलब्ध के लाभ-की इच्छा, लब्ध की सँहाल से रक्षा, रक्षित की व्याजादि से वृद्धि 
और बढ़े हुए पदार्थों का व्यय विद्या, धर्म, राज्य की वृद्धि इनके प्रचार और अनाथों के पालनादि शुभ 
व्यवहारों में करे । 

२१. सर्वदा सनन्‍्तानों की शिक्षा में धन का व्यय करे, किन्तु विवाह, मृत्यु आदि में न करे । 

२२. सदा दासी, वेश्यागमन; हास्य, नृत्य, भाँड चारण आदि से मिथ्या स्तुति कराने आदि व्यवहार 
से पृथक्‌ रहे और अन्य को भी ऐसे प्रसंगों से सदा बचाया करे । हक पी 

में २५ वर्ष के उपरान्त ह्ृद्य स्व (स) दृश्य एक वाह क 
और नी हे कमल | जा से अनेक स्त्री हों तों भी उनके साथ पक्षपात छोड़ नियमित 


समय में एक-सा वर्त्ते | 
२४. उनमें परस्पर द्वेष उत्पन्न न होने दे, किन्तु सबको तुल्य अन्न, वस्त्राभूषण, सम्भाषणादि प्रेम 


व्यवहार तुल्य रक्‍्खे और प्रेम रखवावे । 
२५. उन स्त्रियों को योग्य है कि एक के पुत्र होने में सब अपने को पुत्रवती समझें तथा सब भाई 


पुत्रवन्त मानें | 
एक ञ हल और राज्ञी का जिस-जिस कर्म से पति-पत्नी में और प्रजा में परस्पर प्रेम बढ़े उस-उस 


करे | 
और विपरीत का सर्वथा त्याग क लीन 
का सैवन औ पिता दबे दो आाक्य और राजपुरुषों की सुचेष्टा और कुचेष्टा से अपने को अभिज्ञ 
रक्खे (जिस-जिस यत्न से उनकी कुचेष्टा छूटें और सुचेष्टा बढ़े, वैसा यत्न सदा करे | 
का 5 
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यदा भण्येत भाषेन ह्वष्ट पुष्ट बल॑ स्वकम्‌ | 
परस्य विपरीत थ॑. तवा यायाव्रिपुं प्रति. ॥११॥ 
गवां तु स्थात्‌ परिक्षीणो वाहनेन बलेन थे | 
तवासीत प्रयत्नेन शनके। भ्रात्ववभरीनू. ॥१२॥ 
भच्येतारिं यदा. राजा शर्वधा बलवत्तरम्‌ । 
तवा द्विधा बल॑ कृत्वा शाधयेत्‌ कार्य्यमात्मन।. ॥१॥॥ 
यवा परबलानां तु गभनीयतमों भवेत्‌. । 
तवा तु संश्रयेत्‌ क्षिप्त धार्मिक बलिन भूपमू ॥१४॥ 
निग्रहं प्रकृतीनां ध॒ कुर्याव्‌ योइरिबलस्थ थघ॒॑ | 
उपसेवेत. त॑ नित्य सर्वयत्नैर्गुरं यथा... ॥१५॥ 
यदि तत्रापि संपश्येद्‌ दोष संश्रयकारितम्‌.. । 
सुयुद्धमेव तत्राइपि निर्विशदकः . समाचरेत्‌ ॥१६॥ --मनु० ७।१६१-१७६ ॥ 

२८. अपराध में प्रजा से राजपुरुषों पर अधिक दण्ड होना चाहिए, क्योंकि बकरी के प्रमाद रोकनै से 
सिंह का प्रमाद रोकने में अधिक प्रयत्न होना उचित है.। 

२६. जैसे राजा और कृषीवलादि प्रजा सुखी रहे वैसा कर-प्रबन्ध प्रजा में करे और उन्हीं कृषीवलादि 
को सब राज्य के सुख का मूलकारण समझ उनसे पितावत्‌ वर्ते । 

३०. जहाँ (साम) मेल (दाम)' कुछ दे (भेद) तोड़-फोड़ से शत्रु वश में न आवें, वहीं जा ण्ड प्रचरित 
करना चाहिए । है ४ 

३१. किसी धर्मात्मा से विरोध वा लंड़ाई करना न चाहे और दुष्ट से विरोध वा लड़ाई निःशंक _. 
करे । 

३२. सब काम धार्मिक सभ्यों के बहुपक्षानुसार नियत करे और वह आज्ञा जोकि प्रजा के साथ सम्बन्ध 
रखती हो, सबमें प्रजा की संमति लेवे और सर्वत्र प्रसिद्ध करके गुण-दोष समझे | पश्चात्‌ गुणादय नियमों 
को नियत और दोषयुक्तों का त्याग करे | 

३३. अपना वा अपने कुट्॒म्ब का नित्य नैमित्तिक व्यय भी नियमपूर्वक करे । 

३४. जिस किसी को मासिक धन वा भूमि धर्मार्थ अथवा गुणानुसार कुछ भी देवे वह यावत्‌ माननीय 
जीवे वा अन्यथा न वर्ते तावत्‌ वह दान रहे पश्चात्‌ नहीं | 


३५. यदि पूर्वजों ने इससे विपरीताशय लेखपूर्वक किया हो और उसके कुलोत्पन्न वैसे न वर्तते हों तो भी 
वह दिया न दिया हो जावे, क्योंकि वह जिस समय दिया जाता है वह उत्तम काम के लिए होता है | 


१, तु० स० प्रकाश, समु० ६, पृष्ठ २४१, पं० १६-१८ (आ० स० शताब्दी संस्करण २) | संस्कृत का शुद्ध शब्द दान 
है | राजधर्म प्रकरण में साम, दान, दण्ड और भेद इन चार उपायों का उल्लेख सर्वत्र मिलता है | (द्र० मनु० ७।/१६८ कौ० 
अर्थशास्त्र अधि० ६, अ० ५, शुक्र नीति ४।२७) हिन्दी भाषा में साम के साहचर्य से दान का दाम बन गया है। * 
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सब राजादि राजपुरुषों को यह बात लक्ष्य में रखने योग्य है. जो 'आसन'- स्थिरता, 'यान'- शत्रु 
इने के लिए जाना, 'सन्धि'-उनसे मेल कर लेना, “विग्रह'- दुष्ट शत्रुओं से लड़ाई करना, 'द्वैध'- दो 

प्रकार की सेना करके स्वविजय कर लेना, 'संश्रय'--और निर्बलता में दूरारे प्रबल राजा का आश्रय लेना, 

ये छ३ प्रकार के कर्म यथायोग्य कार्य को विचारकर उसमें युक्त करना चाहिए ॥१॥ 
राजा जो सन्धि, विग्रह, यान, आसन, द्वैधीभाव और संश्रय दो-दो प्रकार के होते हैं. उनको यथावत 

जाने ॥२॥ 

'सन्धि'-शत्रु से मेल अथवा उससे विपरीतता करे, परन्तु वर्तमान और भविष्यत्‌ में करने के काम 

बराबर करता जाए | यह दो प्रकार का “मेल” कहाता है ॥३॥ 

'विग्रह'-कार्यसिद्धि के लिए उचित समय वा अनुचित समय में स्वयं किया, वा मित्र के अपराध 

करनेवाले शत्रु के साथ “विरोध” दो प्रकार से करना चाहिए ॥४॥ 


३६. परन्तु धर्मार्थादि के लिए जो दिया हो उसके भोक्ता अन्याय से वैर्तते हों तो भी उस अंश को 
राजांश में न मिलावे, किन्तु कुकर्मी से छुड़ा योग्य धर्मात्मा को उसका अधिकारी करे | यदि वह भी प्रमादी 
हो तो पूर्वोक्त प्रकार उससे भी लेके अन्य योग्य को, यदि उसी के कुल में योग्य न हो तो देवे । 

३७. यदि उनके सन्तान पितरों से अधिक योग्य हों ते उनको अयोग्य के अंश में से अधिकांश देवे 
और अधिक प्रतिष्ठा करे | 

३८. यदि न्यायाधीश ही प्रमादी होकर अन्याय किया॥ चाहे. तो उनको राज्य और प्रजा के धार्मिक 
प्रधान पुरुष समझावें कि आप अन्याय मत कीजिए 4 यदि न मानें तो उसको पदच्युत करके जो उसी के 
कुल में निकट सम्बन्ध से न्यायास्पद के योग्य पुरुष होउसको न्यायाधिकारी करें | परन्तु यह काम पक्षपात 
रहितता से होना उचित है, क्‍योंकि राज्य७और विद्या ज्ञथा धर्म की वृद्धि के लिए और अधर्म की हानि के 
लिए सब प्रतिष्ठा है प्रमाद के अर्थ नहीं । 

३६. सब राज्य के आय में से दशांश धर्मादे के लिए नियत रक्‍्खे | उससे वेदविद्या, धर्म, सुशिक्षा 
की वृद्धि के लिए अध्यापक और उपेदेशकण्प्रचरित करें | आपत्काल में राज्य और अनाथों की रक्षा भी उसी 
धन से करे | 

४०. और राज्य से आय के नवांशों में से दो भाग स्थिर कोश, दो अंश राजकुल, तीन अंश सेना 
विभागं, एक अंश स्थानविशेष और एक अंश शिल्पविद्या की उन्नति के में लगावे | 

४१. राज का कार्य एक पर निर्भर न रक्‍्खे, किन्तु राजपुरुष और प्रजापुरुष की अनुमति के अनुकूल 
प्रचलित करें । 

४२. जो राजासन पर नियत हो उसका किंचित भी अपमान कोई मन, कर्म, वचन से न करे । किन्तु 
जो जिस पर प्रधान हो चाहे उससे अप्रधान किसी गुण में अधिक भी क्‍यों न हो तथापि परमेश्वर से द्वितीय 
स्थान माननीय राजा और स्वामीवत्‌ माननीय अपने-अपने प्रधान को मानें । 

४३. अधिष्ठाता लोग राजाज्ञा को अपने प्राण से भी अधिक मानें, चाहे कोई कैसा ही सम्बन्धी वा मित्र . 
क्‍यों न हो, परन्तु जब राजाज्ञा भंग वा उसमें आलस्य करे तब यह शत्रुवत्‌ दण्डनीय हो जावे | 

४४. प्रथम सब प्रयत्न से विचार कर सर्वहित समझके आज्ञा देनी चाहिए । पश्चात्‌ उसको पूरी करने 
में पूरा ध्यान और पुरुषार्थ रक्‍्खे । 
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'बान' -अकस्मात्‌ कोई प्राप्त ने में एक ग़की । 
है; जकार का बनता" कहर & जुन्कत होने में एकाकी वा मित्र के साथ मिलके शत्रु की ओर जाना, यह । 
[आसन '-] स्वयं किसी प्रकार क्रम से क्षीण जाए निर्बल मित्र के रोकने । 
से अपने स्थान में बैठे रहना, यह दो प्रकार का कमी नल, है ॥६॥ दंड 2, 
[ 'हैध  -- ] कार्यसिद्धि के लिए सेनापति और रोना के दो विभाग करके विजय करना | दो प्रकार का | 
'औंघ कहाता है ॥७॥ 
['संश्रय -] एक किसी अर्थ की सिद्धि के लिए किसी बलवान्‌ राजा वा किसी महात्मा का शरण... 
लेना जिससे शत्रु से पीड़ित न हो । दो प्रकार का आश्रय” लेना कहाता है ॥८॥ 
जब यह जान ले कि इस समय युद्ध करने से थोड़ी पीड़ा प्राप्त होगी, और पश्चात्‌ करने से अपनी 
वृद्धि और विजय अवश्य होगा, तब शत्रु से मेल करके उचित समय तक धीरज करे ॥६॥ 
जब अपनी सब प्रजा वा सेना अत्यन्त प्रसन्न, उन्नतिशील और श्रेष्ठ जाने, [और] वैसे अपने को भी 
समझे, तभी शत्रु से विग्रह- युद्ध कर लेवे ॥१०॥ 
वतज जल अमित मल 0; शिननिििविविनियिंशी शनि शक 07 


४५. अपने आत्मा वा शरीर को राजा वा अधिकारी न समझें, ककिन्तु राजनीति ही को राजा और 
राज्याधिकारिणी मानें । 


४६. इसको निर्दोष और चलाने के लिए एक राजसमाज; दूसरा विद्यासमाज और तीसरी धर्मसमाज 
नियत करे | 


४७. इन समाजों में राजपुरुष नियत रहें | राजपुरुष राजोन्नति और प्रजापुरुष प्रजा की वृद्धि में प्रयत्न 
क्विया करें | और तीनों समाजों के विचारानुकूल नयैनियम प्रचरित किये जावें । 


४८. जो-जो आज्ञा इन समाजों से निश्चित होकर प्रचरित की जाएँ उनका उलंघन कोई भी न 
करे | यदि करे तो वह सबका अमाननीय॑ और दंण्डनीय हो | 

४६. सदा वेदादिशास्त्र, मनुस्मृतिं' के सप्तम, अष्टम और नवम अध्याय, महाभारत के राजघर्म, आपत्‌ 
धर्म और विदुरप्रजागर --विदुरनीति के.शब्दार्थ सम्बन्ध और कर्त्तव्य को सब राजपुरुष जानके तदनुकूल वर्ते 
और इनके प्रचार में सदा प्रयत्न किया करें | 

५०. जो-जो सामयिक नियम और उपनियम नियत करना होवे तो घूर्वोक्त समाज और 
वेदादिशास्त्रों के अनुसार निश्चित करें और करावें | 

५१. यह निश्चय है कि जैसा शील, आचरण, उत्साह और पुरुषार्थ प्रधान पुरुष करता है वैसा ही 
इतरजन वर्तते हैं | इसलिए प्रधान पुरुषों को अत्यावश्यक है कि सदा अधर्मयुक्त कर्मों को छोड़कर 
न्याय-रूप धर्मकृत्यों में वर्ता करें, क्योंकि जो-जो धर्म वा अधर्म प्रधानपुरुष दृष्टान्त से इतर जनों में 
प्रबर्तमान होता है उसका मुख्य निमित्त प्रधान होकर फल-भागी होता है | इसलिए मुख्य पुरुषों को बहुत 
विचार से वर्तना चाहिए । 

दिनचर्या का उपदेश 


ग्रग्थकार के पं० लेखराम के संकलित जीवन चरित के अनुसार'मौलवी अब्दुल रहमान साहब, 
सुपरिन्‍्टैन्डैन्ट-पुलिस-उदयपुर ने वर्णन किया कि स्वामीजी महाराज ने महाराजा सज्जनसिंहजी को एक 
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जब अपने बल अर्थात्‌ सेना को हर्ष और पुष्टियुक्त प्रसन्रभाव से जाने, और शत्रु का बल अपने से 
विपरीत निर्बल हो जावे, तब शत्रु की ओर युद्ध करने के लिए जावे ॥११॥ 

जब सेना बल-वाहन से क्षीण हो जाए, तब शत्रुओं को धीरे-धीरे प्रयत्न से शान्त करता हुआ अपने 
स्थान में बैठा रहे ॥१२॥ 

जब राजा शत्रु को अत्यन्त बलवान्‌ जाने, तब द्विगुणा वा दो प्रकार की सेना करके अपना कार्य सिद्ध 
करे ॥१३॥ 

जब आप समझ लेवे कि अब शीघ्र [बलवान ] शत्रुओं की चढ़ाई मुझपर होगी, तभी किसी धार्मिक 
बलवान्‌ राजा का आश्रय शीघ्र ले लेवे ॥१४॥ 

जो प्रजा और अपनी सेना और शत्रु के बल का निग्रह करे अर्थात्‌ रोके, उसकी सेवा सब यत्नों से 
गुरु के सदृश नित्य किया करे ॥१५॥ 


बार चित्रसाल महल में छह घड़ी रात गये इस दिनचर्या का उपदेश किया था--- 


'दरबार तीन घड़ी रात रहे उठिए, प्रथम शौच जाकर मुँह-हाथ धो-एक प्याला ठंडे पानी का पीजिए 
या उसके बदले तीन माशे चोब चित्रक रात को भिगोकर, प्रातः उसे नितारकर पीजिए और कहा कि इसके 
प्रयोग से मेरी यह अवस्था है, इसका पीना, पानी की अपेक्षा अच्छा है | फिर उस समय पासवालों को 
अलग करके एक घड़ी के अनुमान परमेश्वर की उपासना कीजिए और कुछ मन्त्र बतलाये परन्तु मुझे 
स्मरण नहीं ।' 


“इसके पश्चातू, प्रथम तो पैदल ही, अन्यथा घोड़े या बग्घी पर, वायुसेवनार्थ जाइए । युक्तियाँ देकर 
सिद्ध किया कि पेदल यात्रा बहुत लाभकारी है शेष दोनों दूसरी और तीसरी कोटि की हैं | पूरा एक घंटा 
तक सैर करके, मकान पर वापस आयवें, परन्तु भ्रमण करते हुए मार्ग में प्रत्येक वस्तु को ध्यानपूर्वक 
देखते जाएँ | यह स्वभाव अर्थात प्रत्येक वस्तु को ध्यान से देखना, जीवन भर रखें | जब दरबार भ्रमण 
को जाएँ तो वापस आकर जिस महल में सारा दिन रहें-वहाँ घृत का हवन करावैं । उसकी विधि 
बतलायी और लोहे का हवनकुंड बनवा दियां | उसके उन्होंने तीन लाभ बतलाये | प्रथम वायु की शुद्धि, 
दूसरा लाभ बतलाने के लिए एक श्लोक सुनाया जिसका अभिप्राय यह था कि हवन से केवल वायु ही शुद्ध 
नहीं होती प्रत्युत वर्षा आदि सब शुद्ध होते हैं । इससे महा उपकार होता है | ऐसी श्रेष्ठता से कहा कि 
दरबार थरथराने लगे | (किसी ने मकान पर आनकर शंका की कि दरबार जब महलों में न हों और समूर 
बाग में हों तो यहाँ हवन से क्‍या लाभ होगा ; (बाग में तो) वायु बिखर जाएगी | दरबार ने कहा कि हम 
स्वामीजी से पूछेंगे, तदनुसार हमारे सामने पूछा गया | इस आक्षेप के उत्तर में स्वामीजी ने युक्तिपूर्वक सिद्ध 
किया कि एक बाग क्या, प्रत्युत समस्त नगर को लाभ पहुँच सकता है |) 


रियासत के काम में हस्तक्षेप नहीं-फिर आकर ६ बजे से पहले तक रियासत का आवश्यक काम 
करें | दरबार ने कहा कि मुझे विधि बतलाओ । कहा कि यह हम नहीं बतलावेंगे (हाथ के संकेत से 
कहा) | 


फिर खाना खाएँ और खाना खाकर महल में टहलें और ११ बजे तक मनोरंजन करें | फिर एक घंटा 
अर्थात्‌ १२ बजे तक यदि मन करे तो, विश्राम करें | दरबार ने कहा कि मन करने का प्रतिबन्ध क्‍यों 
लगाया? स्वामीजी ने कहा कि गर्मियों में मन करेगा और सर्दियों में नहीं । 


।॥ ०७ - मै जा का आह का कक आह 2५० _ 7 


६२४ सत्यार्थभास्कर 


जिसका आश्रय लेवे उस पुरुष के कर्मों में दोष देखे, तो वहाँ भी अच्छे प्रकार युद्ध ही को नि2शड्का 
होकर करे ॥१६॥ 


जो धार्मिक राजा हो उससे विरोध कभी न करे, किन्तु उससे सदा मेल रक्‍्खे और जो दुष्ट प्रबल 
हो, उसी के जीतने के लिए ये पूर्वोक्त प्रयोग करना उचित है । 
[मित्र उदासीन तथा शत्रुओं को बढ़ने न दे] 


सर्वेपायैस्तथा कुर्यान्नीतिज्ञ/ पृथिवीपति३ । 
यथास्याभ्यधिका न स्युर्मित्रोदासीनशत्रव४/ ॥॥१॥ 


दोपहर के पश्चात्‌ ४ बजे तक न्‍्यायलेखन आदि राज्यकार्य को करें | ४ बजे शौच (से निवृत होकर) 
और वस्त्र आदि बदलने के पश्चात्‌ दरबार सवार हो जावें (व्यवस्था के निरीक्षण के लिए) और सेना, 
मकान, बाग, महल, नगर और सड़क आदि का निरीक्षण करें | सारांश यह है कि सवारी करते हुए महलों 
के अतिरिक्त, जितने कामों का करना रुचिकर हो-करें | 


दिन छुपने पर अपने महलों में आवें और उस समय उपासना के विषय में कुछ पढ़ें और विद्या की 
बात करें बुद्धिमानों से संगति करें और उनके वार्तालाप से लॉभी उठाबें, इतिहास भी सुनें | यह सब काम 
दो घंटे तक करें | 


इसके पश्चात्‌ खाना खावें और खाना खाने के>-पश्चात्‌ आध घंटे तक टहलें फिर रागियों की ओर 
संकेत करके कहा कि स्वयं टहलते जावें और उस समय ये यदि कुछ गाते हों तो सुनें परन्तु अधिक 
आसक्त न हो जावें | 


उस समय एक चारण अर्थात्‌ हिन्दी कवि नैं॥कहा कि कविता का गायन भी सुनना चाहिये या नहीं? 
स्वामीजी ने कहा कि हाँ; उसका सुनत्ता और विशेषतया बहुत ही सूक्ष्म विचारोंवाले गायन सुनना आवश्यक 
है, परन्तु ऐसे गाने न सुनें जिनमें नायिका-भैंद आदि स्त्रियों की बातें हों और हमको तो इसकी चर्चा से 
भी घृणा है | तत्पश्चात्‌ सेज पर जाकर-सीो रहो ताकि तुमको पूर्ण नींद आवे | जहाँ तक हो सके निश्चिन्त 
होकर सो रहो अर्थात्‌ चिन्ता+से छूकर, न कि उसमें डूब कर । विश्राम में बाधा न हो, पूरे ६ घण्टे तक 
विश्राम करो | स्त्रियों के सार्थ मत सोओ | नियत समय पर सप्ताह या पन्द्रह दिन में एक बार स्त्री-प्रसंग 
करो | जिसपर दरबार मौन रहे | यह बात दरबार ने हमारे द्वारा पूछी थी | इसके पश्चात्‌ यह कहा कि 
हम तुमको बतलाएँगे | तुम्हारे यहाँ तीन ऋतु आती हैं, प्रत्येक ऋतु में थोड़ा-थोड़ा अन्तर है | रईस लोग 
रस लेते हैं, वह हम सायंकाल कहेंगे, परन्तु मैं सायंकाल नहीं गया ! इसलिए ज्ञात नहीं ।' 

“जाते समय स्वामीजी ने पूछा कि क्‍या दरबार इसपर आचरण करेंगे ? दरबार ने सिर हिलाकर कहा 
कि 'हाँ, कल से ही आरम्भ करूँगा ।' स्वामीजी ने कहा कि 'जितना दरबार आचरण करें मुझसे प्रतिदिन 
कहे दें | दरबार ने प्रतिज्ञा की ।'* 


फलत£ उपदेश के पश्चात्‌ दूसरे दिन से दरबार ने आचरण किया | तीन घड़ी रात रहे उठे | एक 
रियासत का इञ्जीनियर, एक मैं और एक ठाकुर मनोहरसिंह जी साथ गये । वहाँ से लौटकर प्रात४ दिन 
निकलने के समय स्वामी के पास आये । वहाँ से स्वामीजी को लेकर महलों में आये । 


सर्वोपायै: -राजाओं को स्वाभाविक शत्रु, उदासीन व मित्र राजाओं के लक्षण शुक्रनीति में इस प्रकार 
बताये हैं-- ! 
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आयतिं सर्वकार्यणां तदात्वं॑ ध विचारयेत्‌.। 
अतीतानां च॒ सर्वेषां गुणदोषौ च तत्वतः ॥२॥ 
आयत्या गुणदोषज्ञस्तदात्वे क्षिप्रनिश्ययः | 
अतीते कार्यशेषज्ञ/.. शत्रुमि्नामिभूयते ॥३॥ 


आसमन्ताच्चतुर्विक्षु सब्निकृष्टाश्च ये नृपा३ । 
तत्परास्तत्परा ये $ नये क्रमाद्धीनबलाख्य ॥ 
शत्रूदासीनमित्राणि क्रमात्ते स्पुस्तु प्राकृता३ । 
अरिमित्रमुदासिनो $ नन्तरस्तत्पर/ पर8 || 
क्रमशो वा नृपा ज्ञेयाश्चतुर्दिक्षु तथा 5 रयः। 
स्वसमीपतरा भृत्या ह्मात्याद्यश्च कर्षिता/ ॥ ४।१।३०-२२ 
राजा के राज्य के चारों ओर जो समीपवर्त्ती, उनसे दूर और उनसे भी परे विद्यमान राजा होते हैं वे 
क्रमश३ स्वाभाविक शत्रु, उदासीन और मित्र होते हैं, अर्थात्‌ अत्यन्त समीपवर्त्ती शत्रु, उससे दूर का 
उदासीन और उससे दूर का मित्र का मित्र होता है | हीन बलवाले शत्रु भी निकट के, दूर के और सबसे 
परेवाले इसी क्रम से शत्रु, उदासीन और मित्र होते हैं | शत्रु; मित्र और उदासीन राजाओं के भी चारों 
दिशाओं में समीपवर्त्ती, उनसे दूर और उनसे भी परेवाले--इस क्रम से उनके भी शत्रु, मित्र और उदासीन 
होते हैं | इसी प्रकार चारों दिशाओं के हीन बलवालें शत्रु भी, उनके शत्रु, मित्र और उदासीन होते हैं । 
बल जनक समीपवर्त्ती भृत्य तथा अमात्य (मन्त्री) आदि भी राजा के द्वारा कष्ट दिये जाने पर शत्रु हो 
जा 
'अनन्तरप्रकृतिशत्रु8” (चाणक्यसूत्र)--पड़ौसी राज्य को शत्रु समझना चाहिए । 
मित्र शत्रुं यथायोग्यैः कुर्यात्‌ स्ववशवर्तिनमू_ ॥२५॥ 
उपायेन यथा व्यालो गज8 सिंहो 5 पि साध्यते । 
भूमिष्ठा४ स्वर्गगायान्ति वज्ं॑भिन्दत्युपायत४ ॥ २६॥| 
मित्र हो या शत्रु--उन्हें यथोयोग्य उपायों से अपने वश में करना चाहिए | उपाय से क्‍या नहीं हो 
सकता ? उपाय से सर्प, हाथी और सिंह को भी वश में कर लिया जाता है | उपाय से धरती पर रहनेवाले 
मनुष्य स्वर्ग में पहुँच जाते हैं और उपाय से वज् को भी विदीर्ण कर दिया जाता है । 
सामैव प्रथम श्रेष्ठ दानं तु तदनन्तरमू । 
सर्वदा भेदनं शत्रोर्दवण्डनं प्राणसंशये.. ॥३द॥ 
शत्रु के लिए सर्वप्रथम सामनीति का व्यवहार करना ही श्रेष्ठ होता है | इससे कार्य सिद्ध न होने पर 
दान नीति का प्रयोग उचित होता है | दान से कार्य न बनने पर भेदनीति बर्तनी चाहिए | भेद के विफल 
होने और प्राण संकट उपस्थित होने पर दण्डनीति का प्रयोग करना चाहिए | 
प्रबले 5 रौ सामदाने सामभेदै 5 घिके स्मृती । 
भेददण्डौ समेकार्यों दण्ड४ पूज्य४ प्रहीनके ॥३६॥ 
अत्यन्त प्रबल शत्रु के साथ साम और दान का, अपने से अधिक प्रबल शत्रु के साथ साम और भेद 
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कर सत्यार्थभास्कर 


यथैन॑ नाभिसंदध्युर्मित्रोवासीनशत्रवः | 
के तथा सर्व संविदध्यादेष सामासिकों नय॥ ॥४॥ - मनु० ७ । १७७-१८०॥ 
नीति का जाननेवाला पृथिवीपति राजा जिस प्रकार इसके मि - मध्यर्थ) और शत्रु 
अधिक न हों ऐसे सब उपायों से वर्त्ते ॥१॥ कर त्र, उदासीन (-मध्यस्थ) त्रु 


सब कार्यों का वर्त्तमान में कर्त्तव्य, और भविष्यत्‌ में जो-जो करना चाहिए, और जो-जो काम कर चुके, 
उन सबके यथार्थता से गुण-दोषों को विचारे ॥२॥ ह जी 


पश्चात्‌ दोषों के निवारण और गुणों की स्थिरता में यत्न करे | जो राजा भविष्यत्‌ अर्थात्‌ आगे 
करनेवाले कर्मों में गुण-दोषों का ज्ञाता, वर्त्तमान में तुरन्त निश्चय का कर्त्ता, और किये हुए कार्य्योँ में शेष 
कर्त्तव्य को जानता है, वह शत्रुओं से पराजित कभी नहीं होता ॥३॥ 


सब प्रकार से राजपुरुष, विशेष सभापति-राजा ऐसा प्रयत्न करे कि जिस प्रकार उन राजादिजनों 


के मित्र, उदासीन और शत्रु उनको वश में करके अन्यथा न करावें | ऐसेकमोह' में कभी न फँंसें | यही संक्षेप 
से नय अर्थात्‌ राजनीति कहाती है ॥४॥ 


का, अपने बराबरवाले के साथ भेद और दण्ड का तथा अपने से. हीने-शत्रु के साथ केवल दण्ड का प्रयोग 
करना श्रेष्ठ होता है | 
मित्रे च सामदाने स्तो न कदा भेददण्डने । 
रिपो३ प्रजानां सस्भेदपीडनं स्वजयाय वै. ॥४०॥ 
रिपुप्रपीडितानां च सामना दानेन संग्रहह .। 
गुणवतां च॒ दुष्टानां हितं निर्वासनं सदा ॥४१॥ 
मित्र के लिए साम तथा दान-का प्रयोग ही उचित है, उसके साथ भेद तथा दण्ड का व्यवहार कभी 
नहीं करना चाहिए | शत्रु की प्रजाओं&के।सांथ मेल करके शत्रु को पीड़ा पहुँचाना अपनी विजय का कारण 
होता है | शत्रु से पीड़ित राजाओं को>म्माम और दान से अपने पक्ष में मिलना चाहिए । जो दुष्ट हों उन्हें 
गुणवान्‌ होने पर भी अपनेछदेश से. तिष्कासित कर देना चाहिए | 
स्वप्रजानां न दण्डेन नैव भेदेन पालनम्‌ । 
कुर्वीत सामदानाभ्यां सर्वदा यत्नमास्थित& ॥४२॥ 
स्वप्रजादण्डभेदैश्व भवेद्राज्यविनाशनम्‌ । 
हीनाधिका यथा न स्यु४ रक्ष यास्तथा प्रजा४ |४३॥ 
राजा को अपनी प्रजाओं का भेद और दण्ड से नहीं, अपितु प्रयत्नपूर्वक सदा साम और दान से ही 
पालन करना चाहिए । अपनी प्रजाओं का दण्ड और भेद से पालन करने से राज्य का नाश हो जाता 
है | जिस प्रकार प्रजा निर्बल और प्रबल न हो, अपितु समबल में रहे, उसी प्रकार से उसका पालन करना 
चाहिए । 
आयतिम्‌--सम्पूर्ण भावी गुणदोष और वर्त्तमान समय के कर्त्तव्यों तथा अतीत में घटे हुए पर भी विचार 
करे कि क्या-क्या या कैसे-कैसे करने में क्या गुण-दोष निकले थे । 


4. अर्थात्‌ मित्र आदि के मोह में इस प्रकार न फैसें, कि जिससे मित्रादि उनको अपनी इच्छानुसार चला सकें । 
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बष्ठम-समुल्लास: 
६२७ 


ययुद्धार्थ प्रस्थान से पूर्व के कार्य ] 


कृत्वा विधान मूले तु यात्रिक च यथाविधि.। 
उपशृद्यास्पद चैव चारान्‌ सम्यग्विधाय च ॥१॥ 
संशोध्य त्रिविधं मार्ग षड्विधं च बल॑ सस्‍्वकम्‌ । 
सापरायिककल्पेन यायादरिपुर॑  शनैः ॥२॥ 
शत्रुसेविनि मित्रे च गूढे युक्ततरो भवेत्‌ू . । 
गतप्रत्यागते चैव स हि कष्टतरों रिपु ॥३॥। 


विश मल मल रत नमन बज निली लि ततलिविशिटिडिशी लि शशि शिभिभलि की 

आयत्याम्‌-जो भविष्य में संभावित कार्यों के गुण-दोष को जाननेवाला (अच्छे को प्रारम्भ करता है 
और बुरे रे को छोड़ देता है) और उस समय के गुण-दोषों को शीघ्र निश्चय करके काम करता है और अतीत 
के कार्यों के शेष कर्त्तव्य को जानता है, उसे शत्रु नहीं दबा सकता | 


अन्यथा न करा पावें--दृढ़तापूर्वक सुविचारित कार्य करे | किसी .के-लिहाज में या दबाव में आकर 
अपना निश्चय न बदले । 

संशोध्य त्रिविधं मार्गमू-- यहाँ स्थल सेना के साथ-साथ नौसेना! (५४५५४) तथा वायुसेना (/॥ ।ए८८) 
का भी उल्लेख हुआ है | ग्रन्थकार ने अपनी “ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' के अनतर्गत 'नौविमानादिविद्याविषय' 
में इसपर विस्तारपूर्वक लिखा है | + 'नौ" से पानी की सतहःपर चलनेवाले या पानी में डूबकर चलनेवाला 
जलपोत, पनडुब्बी आदि अभिप्रेत हैं, 'विमान' से तेरह-तरह के व्योमयान या हवाई जहाज़ अभीष्ट हैं और 
'आदि' से भूमि पर चलनेवाले रेलगाड़ी, मोटरगाड़ी, बैलगाड़ी. ट्रक आदि विविध यान गृहीत होते हैं जो 
यात्रा, कृषि, युद्ध आदि में काम आते हैं |«इस प्रकरण'में ग्रन्थकार ने वहाँ ऋग्वेद से ११ मन्त्र उद्धृत किये 
हैं | उनसे यानों के विषय में निम्न बाते-स्पष्ट होती हैं-- 

१. वेद में त्रिविध यानों का वर्णन हैः भूयान, जलयान तथा वायुयान | इनसे भूमि पर, जल में डूबकर 
या जल की सतह पर और आकाश में यांत्रां की जा सकती है | आवश्यकतानुसार युद्ध में भी उनका प्रयोग 
किया जा सकता है । 

२. ये यान लोहा, तांबा, चाँदी आदि धातुओं से तथा इनके उपयुक्त मिश्रण द्वारा बनी *ण्त से बनते 
हैं | आवश्यकतानुसार लकड़ी भी लगाई जाती है | वे अग्नि, जल, वायु, बिजली आदि के प्रयोग से चलाये 
जाते हैं | 

३. जलयान ऐसे होते हैं कि उनपर पानी का कुछ प्रभाव नहीं होता | पानी से उनपर जंग आदि नहीं 
लगता । उनमें पानी का प्रवेश भी नहीं होता | 

४. तीनों प्रकार के यान बड़े सुदृढ़ होते हैं | वायु, लहर, ताप आदि के आघात से वे ग्रस्त नहीं 
होते । 

५. उनमें जलवाष्प, वायु (गैस) विद्युत्‌ आदि का अक्षय प्रबन्ध होता है | 

६. उनमें सौ से अधिक अरित्र, चक्र, स्तम्भ, तीन सौ तक पेच, साठ कलायन्त्र आदि उपकरणों का 
उपयोग किया जाता है । 
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६२८ सत्यार्थभास्कर॒. 


[विविध प्रकार के व्यूहों की रचना ] 
दण्डव्यूहैंन तन्‍्माग॑ यायातु. शकटेन वा । 
वराहमकराभ्यां वा सूच्या वा गरुडेन वा ॥४॥ 


यतश्च भयमाशड्केत्ततो विस्तारयेद्‌ बलमू. |। 
पद्मेन चैव व्यूहेन निविशेत सदा स्वयमू. ॥५॥ 
सेनापतिबलाध्यक्षी. सर्वदिक्षु  निवेशयेत्‌ | 
यतश्च भयमाणडकेत्‌ प्राचीं तां कल्पयेद्दिशमू ॥६॥ 
गुल्मौंश्च स्थापयेदाप्तान्‌ कृत्सज्ञानू समन्‍्तत४ | 
स्थाने युद्धे च..._ कुशलानभीरूनविकारिण४. ॥७॥ 


इस विषय की समाप्ति पर ग्रन्थकार ने सूचना दी है कि “इस विषय में वेदों में बहुत मन्त्र हैं, परन्तु | 
यहाँ थोड़ा ही लिखने से बुद्धिमान्‌ समझ लेंगे ।”” “भूमिकाभास्कर' में। सात. अतिरिक्त मन्त्र दिये गये हैं । | 
उनपर ग्रन्थकार का ही भाष्य दिया गया है | उनसे इतनी बातें और सामने आती हैं-- है; 
४ १. राष्ट्र में शिल्पविद्या की उन्नति द्वारा विमान बनाकर आकाश में पक्षियों की भाँति उड़ा जा सकता 

| 

२. विमान की गति मन से भी अधिक वेगवाली (मनसो जवीयान्‌--ऋ० १।१८३।॥१) की जा सकती है | 

३. तीन बच्धन, तीन चक्र और तीन धातुओं का प्रयोग कर विमान बनाये जाएँ | उनमें कलायमन्द्रों को 
घुमाने के लिए ऋष्टियाँ भी लगी हों । 

४. विमान आदि यान चलाने के“लिए उनमें यथायोग्य अग्नि विद्युत्तारयन्त्र आदि का प्रयोग किया 
जाना चाहिए | 

५. यान इतने बड़े हों कि उनमें प्रचुर अन्न आदि सामान भरा जा सके तथा पर्याप्त संख्या में यात्री 
उसमें बैठ सकें | 

६. विमानों के आघ्णत से मैघों को प्रकम्पित करके वर्षा की जा सकती है । 

७. यानों में ऐसा प्रबन्ध हो कि विमान का विशेष स्विच दबाने से प्रकाश होते ही चालकयन्त्र काम 
करने लगें तथा विमान आदि यान चल पड़ें | 


इन मन्त्रों के अतिरिक्त भी ग्रन्थकार के ऋब्वेदभाष्य और यजुर्वेदभाष्य में अन्य भी बहुत से मन्त्र नौ 
विमानादि विद्या विषय में व्याख्यात हुए हैं | प्रायः वेदों में जहाँ-जहाँ रथ शब्द आया है, वहाँ-वहाँ अपने 
भाष्य में ग्रन्थकार न रथ से विमान आदि यान ही गृहीत किये हैं | 

संस्कृत में “वी” पक्षी को कहते हैं और “यान” का अर्थ अनुरूप या सादृश है । इसलिए विमान का अर्थ 
हुआ-पक्षी के सदृश | इस प्रकार जो आकाश में पक्षी के उड़ने की स्थिति को जानता है, वह विमान बना 
सकता है | ऋग्वेद का प्रसिद्ध मन्त्र है-- 

वेदा यो वीनां पदमन्तरिक्षेण पतताम्‌ | वेद नाव8 समुद्रिय/ | १२५।७ 
अपने ऋग्वेदभाष्य में इस मन्त्र के भावार्थ में ग्रन्थकार ने लिखा है--'जे ईश्वर ने वेदों में अन्तरिक्ष, 
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षष्ठम-समुल्लास: ६२६ 


संहतान्‌ योधयेदल्पान्‌ काम॑ विस्तारयेदू बहूनू.। 
सूध्या वजेण चैवैतान्‌ ब्यूहेन ब्यूह्या योधयेतू..॥५# 
स्यन्दनाश्वै: समे युध्येदनूपे. नौब्रिपिरतथा | 
वृक्षगुल्मावृते चापैरसिचर्मायुधै:.. स्थले.. ॥6॥ 
प्रहर्षयेदू बल॑ व्यूह्य तौंश्च सम्यक्‌ परीक्षयेत्‌ 
चेष्टाश्वैव विजानीयादरीनू._ योधयतामपि. _॥| १०॥ 
उपरुध्यारिमासीत राष्ट्र चास्योपपीडयेत्‌ | 
दूषयेच्चास्य सततं॑ यवसान्नोदकेन्धनम्‌ू. ॥१4॥ 
भिन्द्याच्चैव तडागानि प्राकारपरिखास्तथा |! 
समवस्कन्दयेच्चैनं॑ रात्रौ वित्रासयेत्तथा._ ॥१२॥ 


विश लि लि मार भ 
भू और समुद्र में आने-जानेवाले यानों की विद्या का उपदेश किया है, उसको सिद्ध करने के लिए पूर्ण विद्या, 
शिक्षा और हस्तक्रियाओं के कला-कौशल में कुशल मनुष्य इच्छा करता, है, वहीः उसको बनाने में समर्थ है | 


भागवत में शाल्व राजा के एक ऐसे विमान का वर्णन मिलता है जो आवश्यकतानुसार जल, थल, 
आकाश और पर्वत पर भी चल सकता था-- 


स लब्ध्वा कामगं यानं तपोधामं दुरासदम्‌ | ययौ द्वारवतीं शाल्वों बैरं वृष्णिकृतं स्मरन्‌ | क्वचिद्‌ भूमौ 
क्वचिद्‌ व्योम्नि गिरिशुड्गे जले क्वचित्‌ ॥ 

यह निर्विवाद है कि ग्रन्थकार के समय तके-आधुनिक विज्ञान जहाज़ का आविष्कार नहीं कर पाया 
था । ग्रन्थकार ने सत्यार्थप्रकाश और ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका का लेखन क्रमश४ सन्‌ १८७५ तथा १८७६ 
(संवत्‌ १६३२-३३) में किया था, परन्तु हवाई जहाज़ की पहली उड़ान उसके २७-२८ वर्ष बाद १७ दिसम्बर 
सन्‌ १६०३ को आरविल राइट ने की थी और वह भी केवल १२ सैकेण्ड की थी | फिर उसी दिन उसके 
भाई विल्वर राइट ने ५६ सेकेण्ड *की उड़ान की थी | पहला सफल हैलीकाप्टर अमरीका के ही आइगर 
सिकोरस्की ने सन्‌ १६३७ में बनाया था | आजकल के समान सुविधाजनक हवाई यात्रा तो उसके बहुत 
समय बाद संभव हो सकी, अंत# इसे प्रकरण में जो कुछ कहा गया है वह विशुद्धरूप से वेदों के आधार 
पर ही कहा गया है | ऐसा नहीं कहा जा सकता कि आधुनिक वैज्ञानिकों द्वारा निर्मित विमान को आकाश 
में उड़ता देखकर ग्रन्थकार ने वेदों से बलातू सिद्ध करने का प्रयास किया । 

पूना नगर में १३ जुलाई १८७५ को अपने एक व्याख्यान में कहा था---'पूर्वकाल में भिन्न-भिन्न विद्याएँ 
भारतखण्ड में वेदों के कारण प्रसिद्ध थीं, जैसे विमानविद्या, अस्त्रविद्या आदि | जो लोग लड़ाई लड़ते थे 
उन्हें विमान रचने की विद्या भली प्रकार विदित थी | मैंने भी विमानरचना का एक पुस्तक देखा था । 

यह कौन-सा पुस्तक था, इसपर कहीं से कोई प्रकाश नहीं पड़ता | रामायण, महाभारत में तथा अन्य 
संस्कृत ग्रन्थों में विमान का वर्णन भरा पड़ा है | राजा भोज के 'समराड्गणसूत्रधार' (११वीं शत्ती) में विमान 
बनाने का संक्षेप में विवरण मिलता है | अभी कुछ वर्ष हुए, स्वामी ब्रह्ममुनिजी की खोज से एक अतिप्राचीन 
और महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ भारद्वाजकृत विमानशास्त्र प्रकाश में आया है। 

“वैदिक सम्पत्ति” के लेखक प्रसिद्ध वैदिक विद्वान्‌ पण्डित रघुनन्दन शर्मा ने विमानों से सम्बन्ध 
रखनेवाली एक प्राचीन पुस्तक का उल्लेख किया है । भरद्वाज ऋषि की बनाई हुई इस पुस्तक का नाम 
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शा _ 7 


्ं सत्यार्थभारकर.. 


पी न जबलओ नकदी कल कल निर नकवी 
है-'अंशुबोधिनी' । इस पुस्तक में अनेक विद्याओं का वर्णन है | प्रत्येक विद्या के लिए एक-एक 
है | इन अधिकरणों में एक विमान अधिकरण भी है | इस अधिकरण में आये 'शक्त्युद्‌गमोद्यष्टौ' सूत्र पर 
बौद्धायन ऋषि की वृत्ति इस प्रकार है-- 
'शक्त्यदूगमो भूतवाहो धूमयनश्शिशोद्गम8 | अंशुवाहस्तारामुखो. मणिवाहो म॑रुत्सखा | | 
इत्यष्टकाधिकरणे वर्गाण्युक्तानि शास्वत३' ॥ | 
यहों विमान की रचना और उनकी आकाश संचारी गति के आठ विभांग इस प्रकार हैं... 
'शक्त्युदूगभ'-बिजली से चलनेवाला, 'भूतवाह'-अग्नि, जल और वायु आदि से चलनेवाला, 
'घूमयान'-वाष्प से चलनेवाला, 'शिखोद्गम'-पंचशिखी, के तेल से चलनेवाला, 'अंशुवाह“- सूर्य की 
किरणों से चलनेवाला, 'मणिवाह'-सूर्यकान्त आदि मणियों से चलनेवाला और 'मरुत्सखा“-केवल वायु से 
चलनेवाला । 


वाल्मीकि रामायण में उपलब्ध “पुष्पक विमान' के वर्णन से कौन परिचित नहीं । युद्धोपरान्त 
मर्यदापुरुषोत्तम राम अपने दलबल सहित इसी से अयोध्या लौटे #थे- 
ब्रह्माणो<र्थे कृत॑ दिव्यं दिवि यद्विश्वकर्मणा 
विमान पुष्पक॑ नाम सर्वरत्नविभूषितमूँ _* | --सुन्दरकाण्ड, सर्ग ६ श्लोक १. 
साम्परायिककल्पेन-यह युद्धशास्त्रसम्मत विधान -है. | 'महाभारत कहता है-- | 
मायाविन इमां मायां मोयया जहि भारत । 
मायावी मायया वध्य£ स॒त्यमेतत्‌ युधिष्ठिर ॥ --शाल्यपर्व ३१६ 


है युधिष्ठिर ! इस मायावी दुर्योधन/कौसाया को अपनी माया से नष्ट करो; मायावी मनुष्य माया से 
ही वश में आता है, यह सत्य है | इसलिए “मायाविनं तु राजानं माययैव निकृतन्तु” (५८८) मायावी राजा 
की माया को उखाड़ फैंको | “धर्मजिज्ञासमानानां प्रमाण परमं श्रुति३' | धर्म के रहस्य को जाननेवालों के 
लिए परम प्रमाण वेद है | मंहाभारत्र*॑आदिपर्व ६२।१६) में कहा है-...'इदं (महाभारतम) हि वेदसम्मतं 
पवित्रमपि चोत्तमम्‌ महाभारत मँँजो कुछ कहा है, वह वेदसम्मत है | इसकी पुष्टि ऋग्वेद (१८०७) के 
इस मन्त्र से होती है-..'यद्ध त्यं मायिनं मृगं तमु त्वं मायया वधीरर्चन्ननु स्वराज्यम्‌'--मायावी का माया के 
द्वारा बध करके अपने राज्य की स्थापना करो, अर्चना करो | 

व्रजन्ति ते मूढाघिय४ पराभवं भवन्ति मायाविषु ये न मायिन४ ॥ --किराताल्जुनीयम्‌ 


राम मर्यादा पुरुषोत्तम के रूप में प्रसिद्ध हैं | राम द्वारा मारे जाने पर जब बालि ने राम के उसको 
छुपकर मारने के कारण उनकी भर्त्स्ना की तो राम ने यह कहकर समाधान किया-- 


श्रूयते मनुना गीतौ श्लौकौ चारित्रवत्सलौ । 
गृहीतौ धर्मकुशलैस्तत्तथा चरितं मया. ॥ --कि. का. १८३० 


सदाचार की मर्यादा के विषय में मनु ने दो श्लोकों में इसका वर्णन किया है । मैने तदनुसार ही 
आचरण किया है | मनु के उन दो श्लोकों में कहा है-- 


गुरु वा बालवृद्धौ वा ब्राह्मणं वा बहुश्रुतम्‌ । 
आततायिनमायान्त॑ हन्यादेवाविचारयनू.._॥ --६३५० 
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षष्ठम-समुल्लास: ९ 
[पराजित शत्रु के साथ यथायोग्य व्यवहार करे] 


प्रमाणानि च कुर्वीत तेषां धर्म्यान्‌ यथोदितानू..। 
रत्नैश्च पूजयेदेन॑ प्रधानपुरुषै! सह ॥१३॥ 
आदानमप्रियकरं दानज्च प्रियकारकम्‌ू. | 
अभीप्सितानामर्थानां काले युक्त. प्रशस्यते. ॥१४॥ 
--मनु० ७।१८४-१६२, १६४-१६६, २०३, २०४ ॥ 
जब राजा शत्रुओं के साथ युद्ध करने को जावे, तब अपने राज्य की रक्षा का प्रबन्ध, और यात्रा की 
सब सामग्री कलर यथाविधि करके, सब सेना, यान, वाहन, शस्त्रास्त्रादि पूर्ण लेकर, सर्वत्र दूतों अर्थात्‌ चारों ओर 
के समाचारों को देनेवाले पुरुषों को गुप्त स्थापन करके शत्रुओं की ओर युद्ध करने को जावे ॥१॥ 
तीन प्रकार के मार्ग अर्थात्‌ एक रथल-भूमि में, दूसरा जल>"समुद्र वा नदियों में, तीसरे 
आकाश-मार्गों को शुद्ध बनाकर, भूमिमार्ग में रथ, अश्व, हाथी, जल में नौका, और आकाश में विमानादि 
यानों से जावे और पैदल, रथ, हाथी, घोड़े, शस्त्र-अस्त्र, और खान-पानींदि- सामग्री को यथावत्‌ साथ ले, 
बलयुक्त पूर्ण करके किसी निमित्त को प्रसिद्ध करके शत्रु के नगर के समीप धीरे-धीरे जावे ॥२॥ 
जो भीतर से शत्रु से मिला हो, और अपने साथ भी ऊपर से; मित्रता रक्खे, गुप्तता से शत्रु को भेद 
देवे, उसके आने-जाने में, उंससे बात करने में अत्यन्त सावधानी रकखे; क्योंकि भीतर शत्रु ऊपर मित्र पुरुष 
को बड़ा शत्रु समझना चाहिए ॥३॥ 
सब राजपुरुषों को युद्ध करने की विद्या सिखावे..और आप सीखे तथा अन्य प्रजाजनों को 
सिखावे । जो पूर्व-शिक्षित योद्धा होते हैं, वे ही ओच्छे प्रकार लड़-लड़ा' जानते हैं | जब शिक्षा को, तब 
'दण्डव्यूह' -- दण्ड के समान सेना को चलावे 'शकट“-जैसा शकट अर्थात्‌ गाड़ी के समान, '“वराह'- जैसे 
सूअर एक-दूसरे के पीछे दौड़ते जाते हैं/ और कभी-कभी सब मिलकर झुण्ड हो जाते हैं वैसे, मकर” - जैसे 
मगर पानी में चलते हैं, वैसे सेना को बनावे | 'सूचीव्यूह '-जैसे सुई का अग्रभाग सूक्ष्म पश्चात्‌ स्थूल और 
उससे सूत्र स्थूल होता है, वैसी शिक्षा से सेना को बनावे | और जैसे “गरुड़'-नीलकण्ठ ऊपर-नीचे झपट 
मारता है, इस प्रकार सेना को बनाकर लड़ावे ॥४॥ 


नाततायिवधे दोषो हन्तुर्भवति कश्चन | 
प्रकाशं वा $ प्रकाशं वा मन्युस्तं मन्युमृच्छति ॥ ८।३५१ 
सारांश यह है कि क्रोधी को क्रोध से मारना क्रोध से क्रोध की लड़ाई है | इसलिए छिपकर मारने 
में कोई दोष नहीं है | तात्पर्य यह है कि दुष्ट राजा पर किसी भी उपाय से विजय प्राप्त करना राजा का 
धर्म है | 
प्रमाणानि च--रघुकुल में इसी नीति का अनुसरण किया जाता था । श्रीराम ने भी रावण को पराजित 
कर उसी के भाई विभीषण को लंका का राज्य लौटा दिया था | रघुकुल की ऐसी परम्परा से प्रभावित होकर 


'रघुवंश' में लिखा है--आदानं हि विसर्गाय सतां वारिमुचामिव' जैसे बादल पृथिवी से जल लेकर वर्षा के 
द्वारा उसी को लौटा देते हैं, वैसे ही सज्जनों का लेना भी देने के लिए होता है । 


ब्‌्‌ अर्थात्‌ लड़ना-लड़ाना | 
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२ हु 
कह सत्यार्थमास्कर 


उसी ओर सेना को फैलावे | सब सेना के पतियों को चारों ओर रखके 
ओर से सेनाओं को रखके मध्य में आप रहे ॥५॥ 


सेनापति और बलाध्यक्ष अर्थात्‌ 
हर व्‌ आज्ञा के देने और सेना के साथ लड़ने-लड़ानेवाले वीरों को आठों 
पेड में रकक्‍्खे । जिस ओर से लड़ाई होती हो, उसी ओर सब सेना का मुख रक्‍खे, परन्तु दूसरी ओर 
पक्का प्रबन्ध रक्‍्खे, नहीं तो पीछे वा पार्श्व से शत्रु की घात होने का सम्भव होता है ॥६॥ 


जो गुल्म अर्थात्‌ दृढ़ स्तम्भों के तुल्य, युद्ध 
े के सो विद्या से सुशिक्षित, धार्मिक, स्थित होने और युद्ध करने में 
चतुर, भयरहित, और जिनके मन में किसी प्रकार का सर न हो, उनको सेना के चारों ओर रक्खे ॥७॥ 


झट कि ह+ पेरुषों से बहुतों के साथ युद्ध करना हो, तो मिलकर लड़ावे और काम पड़े तो उन्हीं कौ 


अल्प लक । जब नगर, दुर्ग वा शत्रु की सेना में प्रविष्ट होकर युद्ध करना हो, तब 'सूचीव्यूह” अथवा 
व्यूह'-- जैसे दुधारा खड्ग दोनों ओर काट करता है, वैसे युद्ध करते जाएँ, और प्रविष्ट भी होते 
चलें | वैसे अनेक प्रकार के व्यूह अर्थात्‌ सेना को बनाकर लड़ावे' ॥ 


जो सामने शतघ्नी-तोप वा भुशुण्डी- बन्दूक ् हे त्‌ 
जाए [जब संग >बन्दूक छूट रही हो, तो 'सर्पव्यूह'-अर्थात्‌ सर्प के समान 
सोते-सोते "व जाएँ | जब तोपों के पास पहुँचें, तब उनको मार वा पकड़'ज्ञोपों का मुख शत्रु की ओर फेर 
उन्हीं तोपों से वा बन्दूक आदि से उन शत्रुओं को मारें | अथवा वृद्ध 'पुरुषों को तोपों के मुख के सामने 


घोड़ों पर सवार करा दौडावें और मारें' | बीच में अच्छे-अच्छे रहें सेना 
हर - सवार रहें.| एक, बार धावा कर शत्रु की सेना 
को छिलन्न-भिन्न कर पकड़ लें अथवा भगा दें ॥८॥ हि 


जो समभूमि में युद्ध करना हो तो रथ-घोड़े और 'पदात्ियों"से, और जो समुद्र में युद्ध करना हो तो 


नौका, और थोड़े जल में हाथियों पर, वृक्ष और झाड़ी में. बाण, तथा स्थल-बालू में तलवार और ढाल से 
युद्ध करें-करावें ॥६॥ 


जिधर से भय विदित हो, उ 
'पद्मब्यूह' अर्थात्‌ पद्माकार चारों 


जिस समय युद्ध होता हो, उस समय लड़नेवालों को उत्साहित और हर्षित करें | जब युद्ध बन्द हो 
जाए, तब जिससे शौर्य और युद्ध में उत्साह. हो वैसे वक्तृत्वों से सबके चित्त को खान-पान, अस्त्र-शस्त्र 
सहाय और औषधादि से प्रसन्न रक्खे ॥ व्यूह के विना लड़ाई न करे न करावे | लड़ती हुई अपनी सेना की 


चेष्टा को देखा करे कि ठीक#ठीक लड़ती है वा कपट रखती है ॥१०॥ 


किसी समय उचित समझे, ्ौं शत्रु को चारों ओर से घेरकर रोक रक्‍्खे और इसके राज्य को पीडित 
कर, शत्रु के चारा, अन्न, जल और ईंघन को नष्ट वा दूषित कर दे ॥११॥ 


शुक्राचार्य ने इस विचार को बढ़ाकर एक अन्य सुझाव दिया है-- 
तूर्यमड्गलघोषेण स्वकीयं परमाविशेत्‌ | 
तत्प्रजा8 पुत्रवत्‌ सर्वा३ पालनीयात्मसात्कृता३। 
नियोजयेन्मन्त्रिगणमपरे मन्त्रचिन्‍्तने. ॥ --४।३५८ 


१. यहाँ से आगे का लेख मनु के अभिप्राय को विस्तार से दर्शाने के लिए है | 

२. स्वदेश की रक्षा के लिए अति बलिदान की आवश्यकता हो, तो उस अवस्था में यह भी कर्तव्य है | 

३. इस और अगले श्लोक में विहित कार्य अधार्मिकों के साथ युद्ध में अपेक्षित है --“शठे शाठ्यं समाचरेत्‌', धर्म-युद्ध 
में कर्तव्य नहीं है | 
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शत्रु के तालाब, नगर के प्रकोट हर त्रास- भय देवे, और 
उसके जीतने का उपाय करे ॥१२॥ “हल को तकनीक के! जि के फ़ाे जे 
._ जीतकर उनके साथ प्रमाण अर्थात्‌ प्रतिज्ञादि लिखा लेवे, और जो उचित समय समझे, तो उसी के 
वशस्थ किसी धार्मिक पुरुष को राजा कर दे, और उससे लिखा लेवे कि तुमको हमारी आज्ञा के अनुकूल 
अर्थात्‌ जैसी धर्मयुक्त राजनीति है, उसके अनुसार चलके न्याय से प्रजा का पालन करना होगा । ऐसे 
उपदेश करे, और ऐसे पुरुष उसके पास रक्खे कि जिससे पुन$ उपद्रव न हो, और जो हार जाए उसका 
सत्कार प्रधान पुरुषों के साथ मिलकर रत्नादि उत्तम पदार्थों के दान से करे और ऐसा न करे कि जिससे 
उसका योगक्षेम भी न हो | जो उसको बन्दीगृह करे, तो भी उसका सत्कार यथायोग्य रक्‍्खे | जिससे वह 
हारने के शोक से रहित होकर आनन्द में रहे ॥१३॥ 

क्योंकि संसार में दूसरे का पदार्थ ग्रहण करना अप्रीति, और देना प्रीति का कारण हैं और विशेष 
करके समय पर उचित क्रिया करना और उस पराजित के मनोवाजिछित पदार्थों का देना बहुत उत्तम है । 
और कभी उसको चिड़ावे नहीं, न हँसी और ठट्ठा करे | न उसके सामने “हमने तुझको पराजित किया है' 
ऐसा भी कहे, किन्तु 'आप हमारे भाई हैं' इत्यादि मान्य प्रतिष्ठा सदा करे ॥१४॥ 


[लाभदायक मित्र] 


हिरण्यभूमिसम्प्राप्त्या पार्थिवो न तथैधते .। 

यथा मित्र ध्रुव॑ लब्ध्या कृशमप्यायतिक्षमम्‌ ॥॥१॥ 

धर्मज्ञ च कृतज्ञं च तुष्टप्रकृतिमिष च .। 

अनुरक्त स्थिरारम्भ॑ लघुमित्रं प्रशस्यते. ॥२॥ 
[कष्टदायक शत्रु ] 


प्राज्ञ कुलीनं शूरं च दक्ष दातारमेव च..। 
कृतज्ञं धृतिमन्तञ्च कष्टमाहुररिं बुधाई. ॥३॥ 
आर्यता पुरुषज्ञानं शौर्य करुणवेदिता । 
स्थौललक्ष्यं च सततमुदासीनगुणोदय/. ॥४॥ --मनु० ७।२०८-२११ 
मित्र का लक्षण यह है--राजा सुवर्ण और भूमि की प्राप्ति से वैसा नहीं बढ़ता कि जैसे 
निश्चल-प्रेमयुक्त, भविष्यत्‌ की बातों को सोचने, और कार्य सिद्ध करनेवाले समर्थ मित्र अथवा दुर्बल मित्र 
को भी प्राप्त होके बढ़ता है ॥१॥ 
धर्म को जानने, और “कृतज्ञ” अर्थात्‌ किये हुए उपकार को सदा माननेवाले, प्रसन्न-स्वभाव, अनुरागी, 
स्थिरारम्भी, लघु--छोटे भी मित्र को प्राप्त होकर प्रशंसित होता है ॥२॥ 
सदा इस बात को दृढ़ रक्खे कि कभी बुद्धिमानू, कुलीन, शूरवीर, चतुर, दाता, किये हुए को जाननेहारे, 
और धैर्यवान्‌ पुरुष को शत्रु न बनावे, क्योंकि जो ऐसे को शत्रु बनावेगा, वह दुख पावेगा ॥३॥ 
उदासीन का लक्षण--जिसमें प्रशंसित गुणयुक्तता, अच्छे-बुरे मनुष्यों का ज्ञान, शूरवीरता और करुणा 
भी हो, 'स्थूललक्ष्य” अर्थात्‌ ऊपर-ऊपर की बातों को निरन्तर सुनाया करे, वह 'उदासीन' कहाता है ॥४॥ 
एवं सर्वमिदं राजा सह संमन्त्रयः मन्त्रिमि३ई | 
व्यायाम्याप्लुत्य मध्याहने भोक्तुमन्त$पुरं विशेत्‌ _॥ --मनु० ७।२१६ 
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रा रा उहाए 


६३४ सत्यार्थभास्कर 


पूर्वोक्त प्रात/शकाल के समय उठ, शौचादि सन्ध्योपासन, अग्निहोत्र कर वा करा, सब मन्त्रियों से 
विचार कर, सभा में जा, सब भृत्य और सेनाध्यक्षों के साथ मिल, उनको हर्षित कर, नाना प्रकार की 
व्यूहशिक्षा अर्थात्‌ कवायद कर-करा, सब घोड़े-हाथी-गाय आदि के स्थान, शस्त्र और अस्त्र का कोश, तथा 
वेधालय और धन के कोशों को देख, सबपर दृष्टि नित्यप्रति देकर, जो कुछ उनमें ख़ोट हाँ उनको निकाल, 
व्यायामशाला में जा व्यायाम करके, मध्याहन समय भोजन के लिए “अन्तःपपुर” अर्थात्‌ पत्नी आदि के 
निवासस्थान में प्रवेश करे, और भोजन सुपरीक्षित बुद्धि-बल-पराक्रम-वर्द्धक, रोंगविनाशक, अनेक प्रकार के 
अन्न-व्यंजन-पान आदि, सुगन्धित, मिष्टादि अनेक रसयुक्त उत्तम करे कि जिससे सदा सुखी रहे | इस 
प्रकार सब राज्य के कार्य्यों की उन्नति किया करे | 


प्रजा से कर लेने का प्रकार 


पज्चाशद्‌ भाग आदेयो राज्ञा पशुहिरण्ययो£ । 
धान्यानामष्टमो भाग३ षष्ठो द्वादश एव वा ॥ -तहूमनु० ७/१३०॥ 
जो व्यापार करनेवाले वा शिल्पी को सुवर्ण और चाँदी का जितना+लाभ हो उसमें से पचासवाँ भाग, 
चावल आदि अज्नों में छठा, आठवाँ वा बारहवाँ भाग लिया करे और जो धन' लेवे, तो भी उस प्रकार से 
लेवे कि जिससे किसान आदि खाने-पीने और धन से रहित होकर/ दुख न पावें | 


गुणीसुनीतिर्नव्योडपि परिपाल्यस्तु पूर्ववत्‌ । 
प्राचीनैः सह त॑ कार्ये'हानूभूय निग्रोजयेतू ॥ --५/२२ 
अर्थात्‌ -जीते हुए राज्य में मन्त्रचिन्तन्न (सलाह 'देने के लिए) के लिए पुराने मन्त्रिमण्डल को हटाकर 
नया मन्त्रिमण्डल नियुक्त कर दे | अथवा-यदि, नवीन अधिकारी गुणवान्‌ और नीतिमान्‌ हो तो उसका भी 
प्राचीन अधिकारियों की भाँति ही आदर-संम्मानः्करेना चाहिए | नवीन अधिकारी की भली-भाँति परीक्षा करने 
के पश्चात्‌ उसे प्राचीनों के साथ राजकार्य&में नियुक्त करना चाहिए | 
अथवा वर्त्तमान में प्रचलित प्रद्धेति-को अनुसरण करते हुए कुछ पर्यवेक्षक (00$०२०७) छोड़ देने चाहिएँ 
जो सामान्य स्थिति होने तक वहाँ ठहरें और राजकार्य पर दृष्टि रक्खें और समय-समय पर राजा को 
वस्तुस्थिति से अवगत करते रहें | 
राजाओं के राजा किसान आदि-- कुछ लोगों का विचार हो सकता है कि ग्रन्थकार ने यह विचार 
कार्ल मार्कस से लिया है, किन्तु उनका ऐसा सोचना ठीक नहीं है | कार्ल मार्कस के ग्रन्थ 'कैपिटल' (08 
८५७६७) का अंग्रेजी में अनुवाद पहली बार सन्‌ १८८७ ईसवी में, अर्थात्‌ ग्रन्थकार की मृत्यु के चार वर्ष बाद 
हुआ था, जबकि सत्यार्थप्रकाश की रचना सन्‌ १८७५ में हो चुकी थी | ग्रन्थकार के समय तो भारत में 
मार्क्स के विचारों की लेशमात्र भी चर्चा नहीं थी | इसलिए उनके विचारों का मार्क्स से प्रभावित होने का 
प्रश्न ही नहीं उठता | अथर्ववेद में कई स्थानों में (३॥४।२ तथा ३॥५॥६-७) राजा के निर्वाचित किये जाने का 
उल्लेख है | राजा की शक्ति का स्रोत प्रजा है | यजुर्वेद (१०२८) में कहा है--इन्द्रो 5 सि विशौजा8' अर्थात्‌... 
है राजन्‌ ! तेरा बल तेरी प्रजा है | | 


- <-ब03भ्काउक २७. ॥९#<: 


"० # * #क-ह 


१. अर्थात्‌ अन्न न लेकर कर-रूप में रुपया लेवे । 


है | #३- 3+० एड ७ अर जहक८ ५ रूप 
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[राजा और प्रजा का सम्बन्ध] 


क्योंकि प्रजा के धनादूय, आरोग्य, खान-पान आदि से सम्पन्न रहने पर राजा की बड़ी उन्नति होती 
है | प्रजा को अपने सनन्‍्तान के सदृश सुख देवे, और प्रजा अपने पिता के सदृश राजा और राजपुरुषों को 
जाने | यह बात ठीक है कि राजाओं के राजा किसान आदि परिश्रम करनेवाले हैं, और राजा उनका रक्षक 
है | जो प्रजा न हो तो राजा किसका और राजा न हो तो प्रजा किसकी कहावे ? दोनों अपने-अपने काम 
में स्वतन्त्र, और मिले हुए प्रीतियुक्त काम में परतन्त्र रहें | प्रजा की साधारण सम्मति के विरुद्ध राजा वा 
राजपुरुष न हों । राजा की आज्ञा के विरुद्ध राजपुरुष वा प्रजा न चले | यह राजा का राजकीय निज काम, 
अर्थात्‌ जिसको 'पोलिटिकल' कहते हैं, संक्षेप से कह दिया | अब जो विशेष देखना चाहे, वह चारों वेद, 
मनुस्मृति, शुक्रनीति, महाभारतादि में देखकर निश्चय करे | 


[विवाद के १८ स्थान और उनका निर्णय] 


और जो प्रजा का न्याय करना है, वह व्यवहार “मनुस्मृति' के अष्टम और नवमाध्याय आदि की रीति 
से करना चाहिए, परन्तु यहाँ भी संक्षेप में लिखते हैं-- 


प्रत्यहं देशदृष्टैश्च शास्त्रदृष्टैश्व हेतुभि३- ..। 
अष्टादशसु मार्गेषु निबद्धानि पृथक्‌ पृथक्‌ ॥१॥ 


प्रत्यहम्‌--यहाँ 'पृथक्‌ पदों, से तात्पर्य है कि शजा-अठारहे, प्रकार के विवादों में, अनेक प्रकार के 
विवाद से सम्बन्धित विशिष्ट विद्वानों (55०0७) के साथ पृथक्‌-पृथक्‌ बैठकर विचारोपरान्त निर्णय करे | इन 
विशिष्ट विद्वानों से निर्मित आयोगों या समितियों को आवश्यकतानुसार नियम बनाने का अधिकार दिया 
गया है जिससे न्याय-प्रक्रिया में बाधा न पड़े | 

(तेषाम्‌ ) उन (१८ मार्गों) में १. (ऋणादानम्‌ ) किसी से ऋण लेने-देने के विवाद--.४॥१७-१७८: 
२. (निक्षेप) धरोहर अर्थात्‌ किसी के पास पदार्थ धरा है, पर माँगने पर वापस न मिले--८।१७६-१६६; 
३. (अस्वामिविक्रय) दूसरे &के पदार्थ को दूसरा बैच दे--८।१६७-२०५; ४. (संभूय च समुत्थानम्‌) 
मिल-मिलाकर किसी पर अत्याचारुकरना--८।१०६-२१३; ५. (दत्तस्य अनयकर्म) दिये हुये पदार्थ को न 
देना--८।२१२-२१३; ६. (वेतनस्य च अदानम्‌) वेतन में से लेना या कम देना; ७. (संविद४ च व्यातिक्रम३) 
प्रतिज्ञा के विरुद्ध आचरण--८।२१८-२२१; ८. (क्रय-विक्रय-अनुशय४) लेन-देन में झगड़ा--८।२२६-२४४; 
१०. (सीमाविवादधर्म:) सीमा का विवाद---८।२४५-२६५४ ११-१२. (पारुष्ये दण्डवाचिके) कठोर दण्ड 
देना--८।२७८-३००, कठोर वचन बोलना--८।२६६-२७७; १३. (स्तेयम्‌ ) चोरी-डाका--८<।३०१-३४३; 
१४. (साहसमेव) किसी काम को बलात्‌ करना--८३४४-३५१; १५. (स्त्रीसंग्रहणम) किसी की स्त्री या पुरुष 
का व्याभिचार का होना--८।३५२-३५७; १६. (स्त्रीपुम्‌ धर्म) स्त्री और पुरुष के धर्म में व्यतिक्रम होना-- 
६।१-१०२; १७. (विभाग$) दायभाग सम्बन्धी विवाद--६।१०३-२१६; १८. (द्यूतम्‌ृ-आह्वय एवं च) द्यूत अर्थात्‌ 
जड़ पदार्थ और (आह्व्य)समाह्वय अर्थात्‌ चेतन को दाव पर धरकर जुआ खेलना-..६।२२०-२५० -अष्टादश 
एतानि --ये अठारह प्रकार के (व्यवहारस्थितौ पादानि) परस्पर विरुद्ध व्यवहार के स्थान हैं | ४ से ७ 


इन विवादों का निर्णय करना राजा का काम है, परन्तु-- 
यदा स्वयं न कुर्यात्‌ नृपति३ कार्यदर्शनम्‌ । 
तदा नियुउज्याद्विद्वांस ब्राह्मणं कार्यदर्शने ॥ ६।६ 
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सत्यार्थभास्कर 


तेषामाद्यमृणादानं निक्षेपोइस्वामिविक्रय/ | 
सम्भूय च समुत्थानं दत्तस्यानपकर्म च_॥२॥ 
वेतनस्यैव चादानं संविदश्च व्यतिक्रम/ .|। 
क्रयविक्रयानुशयो विवादः स्वामिपालयो३ . ॥३॥ 
सीमाविवादधर्मश्च पारुष्ये दण्डवाचिके . | 
स्तेयं च साहसं चैव स्त्रीसड्ग्रहणमेव च. ॥४॥ 
स्त्रीपुंधर्मों विभागश्च द्यृूतमाहवय एव च..। 
पदान्यष्टादशैतानि व्यवहारस्थिताविह ॥५॥। 
ऐषु स्थानेषु भूयिष्ठ विवादं चरतां नृणाम्‌। 
धर्म शाश्वतमाश्रित्य कुर्यात्‌ कार्यविनिर्णयम्‌ ॥६॥ 
[कभी भी धर्म का हनन न होने पावे] 


धर्मी विद्धस्त्वर्मेण सभा यत्रोपतिष्ठते. । 
शल्यं चास्य न कृन्तन्ति विद्धास्तत्र संभासदश  ॥|७॥ 
'सभां वा न प्रवेष्टव्यं वक्तव्यंशवा समंजसम्‌.|। 
अब्लवन्‌ विब्रुवन्‌ वापि न्रों भवेति किल्बिषी ॥दा। 


यदि किसी कारण या कार्य की अधिकता सै'राजा स्वयं निर्णय करने की स्थिति में न हो तो किसी 
अन्य धार्मिक विद्वान्‌ को इस कार्य के..लिए नियुक्त कर दे | 

सभां वा न--श्लोकान्तर्गत 'किल्बिषम्‌', 'दुष्कृतम्‌', 'एन8', 'पापम्‌', 'अधर्म' आदि शब्द मनुस्मृति में 
स्थान-स्थान पर आते हैं | प्राय# इनका अर्थ निन्‍दा, दोष या बुराई होता है | 'राजा स्तेनस्य किल्बिषम्‌' 
का अर्थ यह नहीं करना-चाहिए कि चौर का पाप राजा को लग जाता है | इसका तात्पर्य इतना ही है कि 
यदि राजा अपराधी को संमुचितःदण्ड देने में असमर्थ रहता है तो राजा का अपयश होता है । निरुक्तकार 
ने इसी अर्थ को अपनी बव्युत्पत्ति के द्वारा पुष्ट किया है--'किल्बिषम्‌-किलभिदम्‌, कीर्््तिमस्य भिनत्तीति 
अर्थात्‌ जो मनुष्य की कीत्ति का नाश करे वह किल्बिष कहाता है । प्रस्तुत श्लोक में उन लोगों की बात 
कही गई है जो अपने कर्त्तव्य का पालन नहीं करते | पापी होने से यहाँ अभिप्राय दोषभागी होता है । अंग्रेजी 
के यशस्वी लेखक जी.के. चेस्टरटन ने अपने एक निबन्ध “& फञा००० ० ०थ]०' में लिखा है *»६ ५७८ ४ 
90 076 8058708 0[0]9९९, शा।06 45 ॥0 [06 905९708४ 07 ५/४॥6', अर्थात्‌ जैसे कोई वस्तु काली न होने से सफेद 
नहीं कहला सकती, वैसे ही. कोई व्यक्ति बुरा नहीं है, इतने मात्र से वह भला नहीं बन जाता | ट्रक से चोट 
खाकर सड़क पर घायल पड़े व्यक्ति का अपराधी तो ट्रकवाला है, किन्तु जो लोग उसे उस अवस्था में पड़ा 


१. यही पाठ संस्कार विधि में उद्धृत है | मेघातिथि ने उक्त पाठ की जो व्याख्या की है उसका भाव इस प्रकार है-. 
'राजसभा के व्यवहार देखने का अधिकार किसी को नहीं देना चाहिए | यदि किसी को अधिकार मिल गया हो, 
तो यथार्थ कहना चाहिए, अर्थात्‌ भाषण में अनधिकृत को भी अयुक्त विचार प्रकट करनेवाले सभ्यों के मध्य मौन 
नहीं रहना चाहिए | यह आदेश नारदीय मनुस्मृति (३।२) में दिया है --नियुक्तोइनियोक्तो वा धर्मज्ञो वक्तुमरहति ।' 
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यत्र धर्मो हाधर्मेण सत्यं यत्रानूतेने च॑ | 

हन्यते प्रेक्षमाणानां हतास्तत्र सभासद३ ॥६॥ 

धर्म एव हतो हन्ति धर्मो रक्षति. रक्षितः .। 

तस्माद्धर्मों न हन्तव्यों मा नो धर्मो हतोड$वधीतू ॥१०॥ 

वृषो हि भगवान्‌ धर्मस्तस्य यः कुरुते हालमू..। 

वृषलं त॑ विदुर्देवास्तरमाद्धम॑ न लोपयेतू. ॥११॥ 

एक एव. सुद्दद्धमो निधनेष5प्यनुयाति य॥ । 

शरीरेण समन्नाशं सर्वमन्यद्धि गच्छति ॥१२॥ 

पादो5धर्मस्य कर्त्तारं पादः साक्षिणमृच्छति । 

पाद४ सभासद8 सर्वान्‌ पादों राजानमृच्छति ॥१३॥ 

राजा भवत्यनेनास्तु  मुच्यन्ते च सभासद३ । 

एनो गच्छति कर्ता निन्दाहों यत्र. निनद्यते ...१४॥ 

>-मनु० ८। ३-८, १२-१६॥ 
सभा, राजा और राजपुरुष सब लोग देशाचार और शास्त्र-व्यवहार हेतुओं से निम्नलिखित अठारह 
विवादास्पद मार्गों में विवादयुक्त कर्मों का निर्णय प्रतिदिन किया करें और जो-जो नियम शास्त्रोक्त न पावें, और 
उनके होने की आवश्यकता जानें तो उत्तमोत्तम नियम बाँधें कि जिससे राजा और प्रजा की उन्नति हो ॥१॥ 
अठारह मार्ग ये हैं-उनमें से १. (ऋणादान). किसी से ऋण लेने-देने का विवाद | २. (निक्षेप) 

घरावट, अर्थात्‌ किसी ने किसी के पास पदार्थ धराहों और माँगने पर न देना | ३. (अस्वामिविक्रय) दूसरे 
के पदार्थ को दूसरा बेच लेवे | ४. (संभूय -च समुत्थानम्‌ ) मिल-मिलाके किसी पर अत्याचार करना | ५. 
(दत्तस्यानपकर्म च) दिये हुए पदार्थ का न देना ॥२॥ 

६. (वेतनस्थैव चादानम्‌ ) वेतन अर्थात्‌ किसी की नौकरी में से ले-लेना वा कम कर देना अथवा न 
देना | ७. (संविदश्च व्यतिक्रम$) प्रतिज्ञा से विरुद्ध वर्तना | ८५. (क्रयविक्रयानुशय३) अर्थात्‌ लेन-देन में 
झगड़ा होना | ६. (विवाद४ स्वामि०) पशु के स्वामी और पालनेवाले का झगड़ा ॥३॥ 

१०. सीमा का विवाद | ११. किसी को कठोर दण्ड देना १२. कठोर वाणी का बोलना । १३. 
चोरी-डाका मारना | १४. किसी काम को बलात्कार से करना | १५. किसी की स्त्री वा पुरुष का व्यभिचार 
होना ॥४॥ 

१६. स्त्री और पुरुष के धर्म में व्यतिक्रम होना | १७. विभाग अर्थात्‌ दायभाग में वाद उठना | १८. 
द्यूत अर्थात्‌ जड़ पदार्थ और समाह्वय अर्थात्‌ चेतन को दाव में धरके जुआ खेलना --ये अठारह प्रकार के 
परस्पर विरुद्ध व्यवहार के स्थान हैं ॥५॥ 


देखकर भी अनदेखा कर जाते हैं, वे भी एक हद तक दोषी माने जाएँगे । दण्डनीय न होने पर भी वे 
अपयश के भागी तो होंगे ही | यशस्वी वह होगा जो उसे कन्धे पर डालकर हस्पताल पहुँचाएगा । इसी 
प्रकार जो व्यक्ति अन्याय व अत्याचार को होता देखकर भी मौन धारण किये रहते हैं वे भी पापी होते हैं, 
क्योंकि वे अपने धर्म का पालन नहीं करते । 


पादो$धर्मस्य--जिस प्रकार मांसभक्षण के प्रसंग में अनुमन्ता, विशसिता, निहन्ता, क्रय-विक्रयी, 


0 09 ०५०७० - कक हजपा!(>ह ह> ह ह> 0 हा बा दा ७ ॥ #> ॥ बह; 


६३ सत्यार्थभास्कर 


इन व्यवहारों में बहुत-से विवाद करनेवाले पुरुषों के न्याय को सनातनधर्म का आश्रय करके किया 
करे, अर्थात्‌ किसी का पक्षपात कभी न करे ॥६॥ 

जिस सभा में अधर्म से घायल होकर धर्म उपस्थित होता है, जो उसका शल्य अर्थात्‌ तीरवत्‌ धर्म के 
कलड्क को निकालना, और अधर्म का छेदन नहीं करते, अर्थात्‌ धर्मी को मान और अधर्मी को दण्ड नहीं 
मिलता, उस. सभा में जितने सभासद्‌ हैं, वे सब घायल के समान समझे जाते हैं ॥७॥ 

धार्मिक मनुष्य को योग्य है कि सभा में कभी प्रवेश न करे और जो प्रवेश किया हो तो सत्य ही 
बोले | जो कोई सभा में अन्याय होते हुए देखकर मौन रहे, अथवा सत्य-न्याय के विरुद्ध बोले, वह महापापी 
होता है ॥८॥ 

जिस सभा में अधर्म से धर्म, असत्य से सत्य सब सभासदों के देखते हुए मारा जाता है, उस सभा 
में सब मृतक के समान हैं, जानो उनमें कोई भी नहीं जीता ॥६॥ 

मरा हुआ धर्म मारनेवाले का नाश, और रक्षित किया हुआ धर्म रक्षक की रक्षा करता है, इसलिए धर्म 
का हनन कभी न करना | इस डर से कि मारा हुआ धर्म कभी हमकों न मार डाले ॥१०॥ 

जो सब ऐश्वर्यों के देने और सुखों की वर्षा करनेवाला धर्म है, जो-उसका लोप करता है, उसी को 
विद्वान्‌ लोग 'वृषल' अर्थात्‌ शूद्र और नीच जानते हैं, इसलिए किसी॥मनुष्य को धर्म का लोप करना उचित 
नहीं ॥११॥ 

इस संसार में एक धर्म ही सुहृद्‌ है, जो मृत्यु के पश्चात्ृू&भी साथ चलता है, और सब पदार्थ वा 
सडगी शरीर के नाश के साथ ही नाश को प्राष्त होते हैं, अर्थात्‌ सबका सड्ग छूट जाता है, परन्तु धर्म 
का सड्ग कभी नहीं छूटता ॥१२॥ 

जब राजसभा में पक्षपात से अन्याय -कियो& जाज्ञा है, वहाँ अधर्म के चार विभाग हो जाते हैं | उनमें 
से एक अधर्म के कर्त्ता, दूसरा साक्षी, तीसरा सेभासंदों, और चौथा पाद अधर्मी सभा के सभापति-राजा को 
प्राप्त होता है ॥१३॥ 

जिस सभा में निन्दा के योग्य की निन्दा, स्तुति के योग्य की स्तुति, दण्ड के योग्य को दण्ड, और 
मान्य के योग्य का मान्फाहोता है, वहाँ राजा और सब सभासद्‌ पाप से रहित और पवित्र हो जाते हैं | पाप 
के कर्त्ता ही को पाप प्राप्त होता&है ॥१४॥ 

[साक्षी कैसे व्यक्ति होने चाहिएँ ] 


अब साक्षी कैसे करने चाहिएँ- 
आप्ता& सर्वेषु वर्णेषु कार्य्याः कार्येषु साक्षिण/ । 
सर्वधर्मविदोइलुब्धा विपरीताँस्तु. वर्जयेत्‌ू. ॥१॥ 


संस्कर्त्ता, उपहर्त्ता तथा खादक सभी पापी होते हैं, उसी प्रकार राजसभा में पक्षपात से होनेवाले अन्याय में 
अधर्म का कर्त्ता, साक्षी और राजा न्यूनाधिक सभी पाप के भागी होते हैं । 


इसके विपरीत जिस सभा में सबके साथ यथायोग्य व्यवहार होता है वहाँ राजा और सभासद सभी 
निष्पाप या निर्दोष हो जाते हैं, केवल अपराध करनेवाला ही पाप का भागी होता है । 
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षष्ठम-समुल्लासः: ६३६ 
स्त्रीणां साक्ष्यं स्त्रिय$ कुर्यु्रिजानां सदृशा द्विजा३ । 
शूद्राश्व सन्‍्त४  शूद्राणामन्त्यानामन्त्ययोनयः ॥॥२॥ 
साहसेषु च सर्वेषु रतेयसंग्रहणेषु च.। 
वाग्दण्डयोश्च पारुष्ये न परीक्षेत साक्षिण४ ॥३॥ 
बहुत्वं परिगृह्णीयात्‌ साक्षिद्वैधे नराइघिप॥ । 
समेषु तु गुणोत्कृष्टान्‌ गुणिद्वैधे द्विजोत्तमान्‌ ॥४॥| 


[दो प्रकार के साक्षी] 
समक्षदर्शनात्‌ साक्ष्यं श्रवणाच्चैव सिध्यति | 
तत्र सत्य ब्रुवन्‌ साक्षी धर्मार्थाभ्यां न हीयते.. ॥0५॥ 
साक्षी दृष्टश्रुतादन्‍न्यद्‌ विश्लुवन्नार्यसंसदि | 
अवाड्नरकमभ्येति प्रेत्य स्वर्गाच्च... हीयते. ॥६॥ 


स्वभावेनैव यद्‌ ब्रूयुस्तद्‌ ग्राह्मय॑ व्यावहारिकमू « ॥ 
अतो यबदन्यब्रिब्रूयुर्धभाथ॑. तदपार्थकमू_.. ॥७॥ 


साक्षी शब्द का अर्थ--'सहपूर्वक' '“अक्षि' से 'इनिः' प्रत्यय. अथवा साक्षात्‌ अव्यय से 
'साक्षाद्द्रष्टरिसंज्ञाम' (अष्टा० ५।२६१) से “इनि४' प्रत्यय/“होंकर 'सक्षिन' शब्द सिद्ध होता है | 'साक्षिन्य३ 
साक्षात्‌ कर्त्ता>-साक्षाद्‌ द्रष्टा य/ स३ साक्षी" | इस प्रकार साक्षी शब्द के अर्थ और व्युत्पत्ति से यह स्पष्ट 
होता है कि वस्तुतश्साक्षी वही होता है जो उस बात या घटना का प्रत्यक्ष द्रष्टा होता है | श्लोक में “आप्ता३' 
विशेषण से भी इसी भाव की पुष्टि होती है. । 
स्त्रीणां साक्ष य॑ स्त्री--इस श्लोक में -वर्णानुक्रम से साक्षियों का प्रावधान किया है | यही नियम स्त्रियों 
की साक्षी में--स्त्रीणां साक्ष्यं स्त्री--में. अपनायो गया है | यदि साक्षी के लिए उसका प्रत्यक्षद्रष्टा होना 
आवश्यक है तो घटना के समय वहाँ जो भी उपस्थित होगा उसी की साक्ष्य का प्रमाण्य होगा | एक ब्राह्मण 
और दूसरा क्षत्रिय इन दोनों में विवाद होने पर वैश्य की साक्षी का कोई अर्थ नहीं होगा, यद्यपि वह घटना 
का साक्षात्‌ द्रष्टा होगा | बलात्कार के समय चीखती-चिल्लाती स्त्री के अतिरिक्त कोई अन्य स्त्री वहाँ नहीं 
रही होगी | ऐसी अवस्था में स्त्री साक्षी कहाँ से आये ? साक्षी के लिए वर्णभेद या लिड्ग भेद का रहस्य 
अन्वेषणीय है | कुल्लूकभट्ट ने इस श्लोक के, भाष्य में अपनी ओर झे इतना लिख दिया है-- 
“उक्तलक्षणसजातीयसाक्ष्यसंभवे विजाजातीया अपि साक्षिणो भवन्ति' | अतएव याज्ञवल्क्य8 “यथाजाति 
यथावर्ण सर्वे सर्वेषु वा स्मृता8' | 
शुक्रनीति (४५॥६) के अमुसार- 
नैक४ पश्येच्च कार्याणि वादिनो8 शृणुयाद्वच३ । 
रहसि च नृप8 प्राज्/. सभ्याश्चैव कदाचन ॥ 


बुद्धिमान्‌ राजा अकेला एकान्त में वादी-प्रतिवादी के कार्यों (मुकदमों) को कभी न देखे और न उनकी 
बातों को सुने | इसी प्रकार शासनाधिकारी भी चुपचाप अकेला अभियोगों का निर्णय न करे | 
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६४० सत्यार्थभास्कर 


[न्यायाधीश और वकील ब्वारा साक्षी से पूछताछ] 


सभान्तः साक्षिणः प्राप्तानर्थिप्रत्यर्थिसश्रिधौ | 

प्राइविवाको5नुयुज्जीत विधिना$नेन सान्त्वचनू_ ॥द॥ 

यद्‌ द्ययोरनयोर्वेत्थ कार्येकस्मिन्‌ चेष्टितं मिथः | 

तद्‌ ब्रूत सर्व॑ सत्येन युष्माक॑ हात्र साक्षिता ॥6॥ 

सत्य साक्ष्ये ब्रुवन्साक्षी लोकानाप्नोति पुष्कलान्‌ । 

इह॒ चानुत्तमां कीतिँ वागेषा ब्रह्मपूजिता ॥१०॥ 
साक्षी सदा सत्य ही बोलें] 


सत्येन पूयते साक्षी. धर्म$ सत्येन वर्द्धी । 
तस्मात्‌ सत्यं हि वक्तव्य सर्ववर्णेपु साक्षेमिश. ॥११॥ 
आत्मैव ह्यात्मन? साक्षी गतिरात्मा तथात्मन8& | 


मावमंस्था३ स्वमात्मानं नृणां साक्षिणमुत्तमम्‌ ॥१२॥ 
यस्य विद्वान्‌ हि वदतः क्षेत्रज्ञो नाभिशड्कतें .. | 
तस्मान्न देवा$ श्रेयांसं लोके5न्यं #पुरुषं विदु॥ई + ॥१३॥ 


एको5हमस्मीत्यात्मानं यत्व कल्याण ! मनन्‍्यसे । 


मुनि: नित्यं स्थितस्ते -हृद्येष१ पुण्यपापेक्षिता ॥१४॥ 
-मनु० ८६३,६८,७२-७५,७८-८१,८३, ८४,६६, ६१॥ 


निर्णायक समिति (जूरी) के गुण- 
व्यवहारविद$. प्राज्ञा वृत्तशीलगुणान्विताई | 
रिपौ मित्रे समा ये च.. धर्मज्ञा8 सत्यवादिन8 ॥ 
निरालसा_ जितक्रोधकामलोभाः३  प्रियंवदा३ । 
राज्ञा नियोजितव्यास्ते सभ्याः सर्वासु जातिषु._ ॥ --शुक्र० ४।५॥१६-१७ 


व्यवहारकुशल, विद्वान, चरित्रवानू, शील और गुणों से युक्त शत्रु और मित्र के साथ समान व्यवहार 
करनेवाले, धर्म के मर्म को जाननेवाले, सत्यवादी, आलस्यरहित, काम, क्रोध और लोभ को जाननेवाले तथा 
मधुरभाषी इन गुणों से युक्त सभी वर्णों के लोगों में से निर्णायक" जूरी का सदस्य नियुक्त किया जाए | 


प्राइविवाक का अर्थ--वादी-प्रतिवादी से पूछने के कारण वह 'प्राड' कहाता है और उसपर गम्भीरता 
से बज के कारण 'विवाक' कहाता है | वही 'प्राइविवाक' सभ्यों के साथ मिलकर धर्माधर्म विचार 
करता 


प्रत्यक्ष वादयेत्‌ साक्ष्य न परोक्ष. कदाचन । 
नाड्गीकरोति य४ साक्ष्यं दण्ड्यः स्याद्‌ देशितो यदि ॥ ४।५॥१८६ 
वादी और प्रतिवादी के समक्ष में ही साक्षी की गवाही लेनी चाहिए, परोक्ष में कभी नहीं । 
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षष्ठम-समुल्लास: ६४१ 
सब वर्णों में धार्मिक, विद्वान, निष्कटी, सब प्रकार धर्म को जाननेवाले, लोभरहित, सत्यवादी को 
न्यायव्यवस्था में साक्षी करे, इससे विपरीतों को कभी न करे ॥१॥ 
स्त्रियों की साक्षी स्त्री, द्विजों के द्विज, शूद्रों के शूद्र, और अन्त्यजों के अन्त्यज साक्षी हाँ ॥२॥ 
जितने बलात्कार काम-चोरी, व्यभिचार, कठोरवचन, दण्डनिपातनंरूप अपराध हैं, उनमें साक्षी की 
परीक्षा न करे और अत्यावश्यक भी न समझे, क्‍योंकि ये काम सब गुप्त होते हैं ॥३॥ 


प्राइविवाक का कार्य--शुक्रनीति (२।६५-६७) के अनुसार प्राडविवाक का कर्त्तव्य है कि-. 
साक्षिभिलिंखितैभोंगिश्छलैर्भूतेश्व मानुषानू | 
स्वानुत्पादितसंप्राप्तव्यवहारान्विधिन्त्य च...॥ 
दिव्यसंसाधनाद्वापि केषुं कि साधन॑ परमू | 
युक्तिप्रत्यक्षानुमानोपमानैलॉकशास्त्रत३ ॥ 
बहुसम्मतसंसिद्धान्विनिश्चित्य सभास्थितः | 
ससभ्य8 प्राड्विवाकस्तु नृप॑ सम्बोधयेत्सदा || 
वह सभा में स्थित हो सभ्यों (जूरी के सदस्यों) के साथ मिलकर साक्षियोँ द्वारा प्रस्तुत सत्य या छल 
से युक्त मनुष्यों को तथा अपनी इच्छा से पैदा किये हुए अथवा यथार्थरूप से स्थापित किये गये (मिथ्या 
और सत्य) विवादों को विचारकर उनमें से किसी की साक्षी -या लेख के अभाव में दिव्य साधनों (मेधाबुद्धि 
आदि) से एवं किसी का बहुत लोगों की सम्मति से और किसमें कौन-सा प्रमाण ठीक होगा इसका प्रत्यक्ष, 
अनुमान, उपमान तथा लोकशास्त्र से विचारकर जॉनिर्णय हो; उसे राजा से निवेदन करे | 
आत्मैव द्यात्मन१ साक्षी--ग्रन्थकार ने आगे सातवें समुल्लास में लिखा है--जब आत्मा मन तथा मन 
इन्द्रियों को किसी विषय में लगाता या चोरी आदि बुरी वा परोपकार आदि की अच्छी बात के करने का 
जिस क्षण में आरम्भ करता है, उस समय जीव के इच्छा, ज्ञानादि उसी इच्छित विषय पर झुक जाते 
हैं | उसी क्षण में आत्मा के भीतर से बुरा काम करने में भय, शंका और लज्जा तथा अच्छे कार्मों के करने 
में अभय, निःशंकता और आननन्‍्दोत्साह उठता है | इसी प्रकार आत्मा का साक्षी आत्मा होता है | इसलिए 
गीता में कहा है--- 
उद्धरेदात्मना5त्मानं नात्मानमवसादयेत्‌ । 
आत्मैव आत्मनो बन्धुरात्मैव रिपुरात्मन४ ॥ --गीता ६।॥५ 
अर्थात अपनी आत्मा का अवमूल्यन न करे--उसको पतित ने करे, क्‍योंकि आत्मा ही अपना बन्धु है 
और पतित होने पर आत्मा ही अपना शत्रु है | 
एको 5 हमास्मि-न्याधीश के सामने साक्षी देनेवाले व्यक्ति को सत्य बोलने की प्रेरणा करते हुए कहा 
है कि 'हे भलेमानस ! यदि तू यह समझता है कि यहाँ तू अकेला है और इसलिए तुझे देखने-सुननेवाला 
कोई नहीं है तो तू भूल कर रहा है | तेरे भले-बुरे को देखनेवाला वह सर्वज्ञ परमात्मा सदा तेरे हृदय में 
अवस्थित रहता है | वह तेरे समस्त मनोभावों को जानता है | इसलिए तू उसके विपरीत कुछ मत 
करना |” अथर्ववेद में यही बात इन शब्दों में कही है-- 
यस्तिष्ठति यश्चरति यश्च वज्यति यो निलायं चरति य३ प्रतड़कम्‌ । 
द्वौ संनिषद्य यन्मन्त्रयेते राजा तद्वेद वरुणस्तृतीय8 ॥--अथर्ववेद ४।१६॥२ 
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६४२ सत्यार्थभास्कर 


दोनों ओर के साक्षियों में से बहुपक्षानुसार, तुल्य साक्षियों में उत्तमगुणी पुरुष की साक्षी के अनुकूल 
और जो दोनों के साक्षी उत्तमगुणी और तुल्य हों तो द्विजोत्तम अर्थात्‌ ऋषि-महर्षि और यतियों की साक्षी 
के अनुसार न्याय करे ॥४॥ 

दो प्रकार के साक्षी होना सिद्ध होता है | एक--साक्षात्‌ देखने, और दूसरा--सुनने से | जब सभा में 
पूछें तब जो साक्षी सत्य बोलें, वे धर्महीन और दण्ड के योग्य न होवें और जो साक्षी मिथ्या बोलें, वे 
यथायोग्य दण्डनीय हों ॥५| 

जो राजसभा वा किसी उत्तम पुरुषों की सभा में साक्षी देखने और सुनने से विरुद्ध बोले, तो वह 
'अवाड्नरक' अर्थात्‌ जिह्वा के छेदन से दुःखरूप नरक को वर्त्तमान समय में प्राप्त होवे और मरे पश्चात्‌ 
सुख से हीन हो जाए ॥६॥ 

साक्षी के उस वचन को मानना कि जो स्वभाव ही से व्यवहारसम्बन्धी बोले और 'इससे भिन्न सिखाये 
हुए जो-जो वचन बोले, उस-उसको न्यायाधीश व्यर्थ समझे ॥७॥ 

जब “अर्थी'-वादी और 'प्रत्यर्थी'-प्रतिवादी के सामने सभा के समीप प्राप्त हुए साक्षियों को 
न्यायाधीश और प्राड्विवाक अर्थात्‌ वकील वा बैरिस्टर शान्तिपूर्वक इसे प्रकार से पूछें---॥८॥ 

हे साक्षिलोगो ! इस कार्य में इन दोनों के परस्पर कर्मों में जो।तुम जानते हो, उसको सत्य के साथ 
बोलो, क्‍योंकि तुम्हारी इस कार्य में साक्षी है ॥६॥ 

जो साक्षी सत्य बोलता है, वह जन्मान्तर में उत्तम जन्म और उत्तम लोकान्तरों में जन्म को प्राप्त होके 
सुख भोगता है | इस जन्म वा परजन्म में उत्तमेः कीर्ति को प्राप्त होता है, क्योंकि जो यह वाणी है, वही 
वेदों में सत्कार और तिरस्कार का कारण लिखी॥है ॥जो सत्य बोलता है, वह प्रतिष्ठित और मिथ्यावादी 
निन्दित होता है ॥१०॥ 

सत्य बोलने से साक्षी पवित्र होता, और संत्य ही बोलने से धर्म बढ़ता है | इससे सब वर्णों में साक्षियों 
को सत्य ही बोलना योग्य है ॥११॥ 

आत्मा का साक्षी आत्मा, और आत्मा की गति आत्मा है | इसको जानके हे पुरुष ! तू सब मनुष्यों 
का उत्तम साक्षी अपने आत्मा"का अपमान मत कर अर्थात्‌ सत्यभाषण जोकि तेरे आत्मा-मन-वाणी में है वह 
“सत्य” और जो इससे विषरीत है, वह 'मिथ्याभाषण' है ॥१२॥ 

जिस बोलते हुए पुरुष का विद्वान्‌ 'क्षेत्रज्ञ" अर्थात्‌ शरीर का जाननेहारा आत्मा भीतर शडका को प्राप्त 
नहीं होता, उससे भिन्न विद्वान्‌ लोग किसी को उत्तम पुरुष नहीं जानते ॥१३॥ 

है कल्याण की इच्छा करनेहारे पुरुष ! जो 'तू मैं अकेला हूँ ऐसा अपने आत्मा में जानकर मिथ्या 
बोलता है, सो ठीक नहीं है, किन्तु जो दूसरा तेरे हृदय में अन्तर्यामिरूप से परमेश्वर पुण्य-पाप का 
देखनेवाला मुनि स्थित है, उस परमात्मा से डरकर सदा सत्य बोला कर ॥१४॥ 


अर्थात्‌ जो खड़ा है, जो चलता है, जो दूसरे को ठगता है, जो छिपकर कहीं जाता है, जो दूसरों पर 
अत्याचार करता है और जो दो पुरुष मिलकर गुप्त मन्त्रणा करते हैं, उन सब बातों को तीसरी परमात्मा 
जानता है | 


१. सं० २ में 'सिखाये हुए इससे भिन्न जो-जो' यह पाठ व्यतिक्र से है । 
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घृष्ठम-समुल्लास: ६४३ 


[लोभादिवश झूठे साक्ष्य पर विविध दण्ड] 


लोभान्मोहाद्‌ भयान्मैत्रात्‌ कामात्‌ क्रोधात्तयैव च । 
अज्ञानाव्‌ बालभावाच्यच साक्ष्यं वितथमुच्यते ॥१॥ 
एषामन्यतमे स्थाने य? साक्ष्यमनृतं बदेतू .। 
तस्य दण्डविशेषौंतु प्रवक्ष याम्यनुपूर्वश१. ॥२॥ 
लोभात्‌ सहस्रदण्ड्यस्तु मोहात्‌ पूर्वन्तु साहसम्‌ । 
भयाद्‌ द्वौ मध्यमौ दण्ड्यौ मैत्रात्‌ पूर्व चतुर्गुणम्‌ ॥३॥ 
कामाद्‌ दशगुणं पूर्व क्रोधात्तु त्रिगुणं परम । 
अज्ञानाद द्वे शते पूर्ण. बालिश्याच्छतमेव तु ॥४॥ 
[ण्ड के दश स्थान] 


उपस्थमुदरं जिह्वा हस्तौ पादौ घ पज्चमम्‌ -.. | 
चक्षु्नासा च कर्णा च धनं देहस्तथैव चर 
अनुबन्ध परिज्ञाय देशालौ.. च॒ तत्त्वत॥३ | 
सारा5पराधौ चालोक्य दण्डं दण्ड्येषु पातयेत्‌ू . ॥६॥ 


लोभात्सहस्रम्‌ इत्यादि श्लोक से “उपस्थमुदरम्‌' इत्यादि पाँचवें श्लोक तक में वर्णित दण्डमात्रा का 
आधार मनु ८१३३८ है, तदनुसार-- । 


पणानां द्वेशते सार्धे प्रथम साहस8 स्मृत$ 
मध्यम8४ पज्च विज्ञेय४ सहस्र॑ त्वेव चोत्तम३ ॥ 


अर्थात--ढाई सौ पैसे प्रथम साहस का दण्ड है | पाँच सौ मध्यम और हज़ार पैसे उत्तम | इस न्याय 
से लोभ से झूठी साक्ष्य देनेवालेंसे पन्द्रह रुपये दस आने, मोह से झूठी साक्ष्य देनेवाले से पहला साहस 
अर्थात्‌ ढाई सौ पैसे-तीन रुपये साढ़े चौदह आने, भय के कारण मिथ्या साक्ष्य देनेवाले से दो मध्यम अर्थात्‌ 
सहस्र पैसे-पन्द्रह रुपये दस आने, कामना से मिथ्या साक्षी देनेवाले से पूर्व साहस का दस गुणा अर्थात्‌ 
२५०० पैसे-उनतालीस रुपये एक आना, क्रोध से मिथ्या साक्ष्य देनेवाले से तीन हजार पैसे-छयालीस 
रुपये चौदह आने, अज्ञान से साक्ष्य देनेवाले से दो सौ पैसे अर्थात्‌ तीन रुपये, आठ आने, बालपन के कारण 
मिथ्या साक्ष्य देनेवाले से एक सौ पैसे अर्थात्‌ एक रुपया नौ आने दण्ड लेवे | 


ऐसा प्रतीत होता है कि ग्रन्थकार के पास मनुस्मृति का ऐसा संस्करण या हस्तलेख रहा होगा जिसमें 
किसी अन्य प्रकार का पाठ था । वर्तमान में उपलभ्यमान पाठ के अनुसार दण्डमात्रा का लेखा वही बनता 
है जो हमने यहाँ दिया है । 


कौटिल्य के मतानुसार साहसों की सीमा एक निर्धारित संख्या में नहीं, अपितु एक साहस से दूसरे 
साहस तक की सारी संख्या उस संख्या में परिगणित मानी गयी है | उनके मतानुसार--२५० पण का पूर्व 
साहस, २५१ से ५०० तक का मध्यम साहस, ५०१ से १००० पण तक उत्तम साहस माना जाएगा । आचार्य 
कौटिल्य ने अर्थशास्त्र में इनको कुछ भेद के साथ इस प्रकार प्रस्तुत किया है--.४८ से २०० पण तक प्रथम 
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६४४ 


[अधर्मयुक्त दण्ड किसी पर कभी न करे] 


अधर्मदण्डनं लोके यशोघ्नं कीर्तिनाशनम्‌ । 
अस्वर्ग्यज्च परत्रापि तस्मात्तत्‌ परिवर्जयेतू ॥७॥ 
अदण्ड्यान्दण्डयत्राजा दण्ड्यॉश्चैवाप्ययण्डयनू. 
अयशो महदाप्नोति नरक॑ं चैव गच्छति ॥द॥ 


[वण्डवान का क्रम] 
” वाग्दण्डं प्रथमं कुर्याद्धिग्दण्ड तदनन्तरम्‌। 


तृतीय धनदण्ड तु वधदण्डमत३ परम ॥६॥ 
“-मनु० ८६।११८६-१२१, १२५-१२६॥ 


जो लोभ, मोह, भय, मित्रता, काम, क्रोध, अज्ञान और बालकपन से साक्षी देवे, वह मिथ्या समझी 


जावे ॥१॥ 


इनमें से किसी स्थान में साक्षी झूठ बोले, उसको वक्ष्यमाण७अनेकेविध दण्ड किया करे ॥२॥ 
जो लोभ से झूठी साक्षी देवे तो उससे १५॥-)पन्द्रह रुपयै।दश आने' दण्ड लेवे | जो मोह से झूठी 


साक्षी देवे उससे ३) तीन रुपये दो आने' दण्ड लेवे | जौ भय से मिथ्या साक्षी देवे उससे ६) सवा छ; 
रुपये दण्ड लेवे और जो पुरुष मित्रता से झूठी साक्षी देवे, उससे १२॥) साढ़े बारह रुपये दण्ड लेवे ॥४॥ 


जो पुरुष कामना से मिथ्या साक्षी देवे उससे ३५) पेछ्चीस रुपये* दण्ड लेवे | जो पुरुष क्रोध से झूठी 


साक्षी देवे उससे ४६।॥-) छयालीस रुपये चौदह|आने* दण्ड लेवे | जो पुरुष अज्ञानता से झूठी साक्षी देवे 
उससे ६) छह रुपये” दण्ड लेवे और जो बालकपैन्न मैं मिथ्या साक्षी देवे तो उससे १॥-) एक रुपया नौ आने 


ऐ ह 


यह धन का निर्देश श्लोक में पेढित 'सेहस्न पद का अर्थ १००० पैसे, और एक रुपये में ६४ पैसे (पुराने 
व्यवहारानुसार) की गणना से (दिया है॥ आगे भी ऐसा ही जानें | 
मनु के “पणानां द्वे शते साध्घे प्रथम: साहस स्मृतः* (८।१३८) श्लोक के अनुसार २५० पैसे अर्थात्‌ ३॥-)॥ त्तीन 
रूपये साढ़े चौदह आने दण्ड देना चाहिए । प्रतीत होता है यहाँ उक्त श्लोक में पठित 'सा्थे” का अभिप्राय गणना 
में छूट गया है | केवल४२०० पैसे अर्थात्‌ ३-) लिखा गया | 
यहाँ भी पूर्व भूल के कारण अशुद्धि हुई है | मनु० के “मध्यम४" पज्च विज्ञेयः' (८।१३८) के अनुसार ५०० पैसे मध्यम 
अर्थात्‌ ७॥--.) सात रुपये तेरह आने दण्ड होता है | द्वौ मध्यमौ का अर्थ होगा १००० पैसे, अर्थात्‌ १५॥-) पन्द्रह 
रुपये दस आने । यही संख्या यहाँ होनी चाहिए । 
यहाँ भी पूर्व भूल के कारण ३८) का चतुर्गुण १२॥) साढ़े बारह रुपया लिखा गया है, जबकि २५० का चतुर्गुण 
१००० पैसे, अर्थात्‌ १५॥-) पन्द्रह रुपये दश आने होना चाहिए | 
यहाँ पूर्व दण्ड को दुगुना कर देने से भूल हुई है | मनु० के श्लोकानुसार प्रथम साहस दण्ड २५० पैसे का दस 
गुणा २५०० पैसे, अर्थात्‌ ३६--)) उन्तालीस रुपया एक आना दण्ड होना चाहिए । 
'परं” का अर्थ उत्तम साहस दण्ड १००० पैसे के अनुसार यह ठीक है । मेघातिथि ने पक्षान्तर में 'परं' का अर्थ 
प्रकृत प्रथण साहस दण्ड से उत्तर अर्थात्‌ मध्यम साहस दण्ड दर्शाया है | तदनुसार ५००१८३- १५०० पैसा अर्थात्‌र३।७) 
तेईस रुपये सात आने होता है | 
यहाँ भी “द्वे शते पूर्ण के अनुसार २०० पैसे अर्थात ३८) तीन रुपये दो आने दण्ड होना चाहिए | यहाँ भी सं० 
३४ में 'छ8 रुपये” के स्थान में “३८)' (तीन रुपये दो आने) पाठ संशोधक ने बनाया है | 
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बष्ठम-समुल्लासः ६४५ 
दण्ड लेवे ॥४॥ 

दण्ड के उपस्थेन्द्रिय, उदर, जिह्वा, हाथ, पग, आँख, नाक कान, धन और देह ये दश स्थान हैं कि 
जिनपर दण्ड दिया जाता है ॥५॥ 

परन्तु जो-जो दण्ड लिखा है और लिखेंगे, जैसे लोभ से साक्षी देने में पन्द्रह रुपयें दश आने दण्ड 
लिखा है, परन्तु जो अन्त्यन्त निर्धन हो तो उससे कम, और धनाद्य हो तो उससे दूना, तिगुना और चौगुना 
तक भी ले लेवे, अर्थात्‌ जैसा देश, जैसा काल और जैसा पुरुष हो, उसका जैसा अपराध हो वैसा ही दण्ड 
करे ॥६॥ 

क्योंकि इस संसार में जो अधर्म से दण्ड करना है, वह पूर्व प्रतिष्ठा, वर्तमान और भविष्यत्‌ में 
होनेवाली कीर्ति का नाश करनेहारा है, और परजन्म में भी दुःखदायक होता है, इसलिए अधर्मयुक्त दण्ड 
किसी पर न करे ॥७॥ 

जो राजा दण्डनीयों को तो न दण्ड और अदण्डनीयों को दण्ड देता है, अर्थात्‌ दण्ड देने योग्य को 
छोड़ देता और जिसको दण्ड देना न चाहिए उसको दण्ड देता है, वह जीता हुआ बड़ी निंदा को, और मरे 
पीछे बड़े दु#ख को प्राप्त होता है । इसलिए जो अपराध करे उसको संजा-दण्ड देवे और अनपराधी को 
दण्ड कभी न देवे ॥८॥ 

प्रथम वाणी का दण्ड अर्थात्‌ उसकी 'निन्दा', दूसरा 'धिक्‌ दण्ड अर्थात्‌ तुझको धिक्कार है, तूने ऐसा 
बुरा काम क्‍यों किया ? तीसरा उससे 'धन लेना' और चौथा 'वध' दण्ड अर्थात्‌ उसको कोड़ा वा बैंत से 
मारना वा शिर काट देना ॥६॥ 

[प्रत्येक अपराधी को दण्ड मिले] 


येन येन यथाडगेन स्तेनो नृषु विचेष्टते । 

तत्तदेव हरेत्तस्य प्रत्यादेशाय पार्थिव४ः_॥१॥ 

पिताचार्य३ सुहनन्माता भार्या पुत्र पुरोहित३ | 

नादण्ड्यो नाम राज्ञोइस्ति य£ स्वधर्मे न तिष्ठति ॥२॥ 
[अधिकारीभेद से दण्डभेद] 


कार्षापणं भवेद्‌ दण्ड्यो यत्रान्य४ प्राकृतो जन8 । 
तत्र राजा भवेद्‌ दण्ड्यः सहस्रमिति धारणा ॥३॥ 


साहस, २०० से ५०० पण तक मध्यम साहस, ५०० से १००० पण तक उत्तम साहस का दण्ड कहाता है 
(प्रक, ७४, अ. १७) | 
शुक्रनीति ४५३ में कहा है-- 
दण्ड्यस्यादण्डनाश्नित्यमदण्ड्यस्य च दण्डनातू । 
अतिदण्डाच्च गुणिभिस्त्यज्यते पातकी भवेत्‌ू .. ॥ 
दण्ड देने योग्य व्यक्ति को दण्ड न देने से, अदण्डनीय को दण्ड देने से और आवश्यकता से अधिक दण्ड 
देने से गुणीजन राजा का परित्याग कर देते हैं और इस प्रकार करने से राजा स्वयं भी पापी हो जाता है | 
कार्षापणं भवेद्दण्ड्यः--उदयपुरनरेश महाराजा सज्जनसिंह को दिनचर्यासम्बन्धी उपदेश करते हुए 
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अष्टापाधन्तु शूद्रस्य स्तेये भवति किल्बिषम्‌ू._। 

षोडशैव तु वैश्यस्य द्वात्रिशत्‌ क्षत्रियस्थ च ॥४॥ 

ब्राह्मणस्य चतुःषष्टि३ पूर्ण वापि शतं भवेत्‌ | 

द्विगुणा वा चतुशषष्टिस्तद्ोगगुणविद्धि सः ॥9५॥ 

ऐन्द्र स्थानमभिप्रेप्सुर्यशश्धाक्षयमव्ययम्‌ | 

नोपेक्षेत क्षषमपि राजा साहसिक नरम्‌ ॥६॥। 
[बलात्‌ प्रजापीडक को कठोरतम दण्ड] 


वाग्दुष्टात्तस्कराच्यैव दण्डेनेव च हिंसतः । 
साहसस्य नर३ कर्ता विज्ञेयः पापकृत्तमः ॥७॥ 
साहसे वर्त्तमानन्तु यो मर्षयति पार्थिव: | 
स विनाशं व्रजत्याशु विद्वेष॑ चाधिगच्छति «. ॥द॥। 
न मित्रकारणाद्राजा विपुलादा धनागमातू ॥। 
समुत्सूजेत्‌ साहसिकान्‌ सर्वभूतभयावहान्‌ू ॥8॥ 
गुरु वा बालवृद्धौ वा ब्राह्मणं' वा बहुश्रुतम्‌ । 
आततायिनमायान्तं॑ हन्यादेवाविधारयन्‌ू. ॥१०॥ 
आततायिवधे दोषो हन्तुर्भवति. कश्चन । 
प्रकाशं वा5प्रकाशं वा. मन्युस्तन्मन्युमृच्छति ॥११॥ 
[अतीव श्रेष्ठ शासक] 


यस्य स्तेन& पुरे 'नास्ति नान्यस्त्रीगों न दुष्टवाक्‌ | 


न साहसिकदण्डघ्नौ स॒ राजा शक्रलोकभाक्‌ ॥१२॥ 
-“मनु० ८३३४-३३८ ३४४-३४७, ३५०,३५१,३८६॥ 
चोर जिस प्रकार७&जिस-ज़िस अड्ग से मनुष्यों में विरुद्ध चेष्टा करता है, उस-उस अड्ग को सब 
मनुष्यों की शिक्षा के लिए, राजा हरण अर्थात्‌ छेदन करदे ॥१॥ 


कक +++>-भ ७४८ ८८5८+++म४+++++की,+++क>८+२५८८-+-++ पवन कप सब कक बाप < सन केनन कप नर> <त भरअर पलक सर5<ल्‍बरकन<र2रर_>5 3 > 
ग्रन्थकार ने निर्देश किया था--'अपराध में प्रजा से राजा को अधिक दण्ड देना चाहिए | बकरी का प्रमाद 
रोकने से सिंह का प्रमाद रोकने में अधिक यत्न होना चाहिए | यह निश्चय है कि जैसा शील, आचरण, 
उत्साह और पुरुषार्थ प्रधान पुरुष करता है वैसा ही इतर जन वर्त्तते हैं”” (ऋषि दयानन्द के पत्र और 
विज्ञापन-पूर्ण संख्या ५६८) | इसलिए जैसे-जैसे राजपुरुषों का पद बड़ा हो वैसे-वैसे उसके दण्ड का माप 
बड़ा होना चाहिए । ज्ञान की दृष्टि से ब्राह्मण सबसे अधिक दण्ड का भागी है | 

यस्य स्तेन३--इस प्रकार के एक राजा अश्वपति का उल्लेख छान्दोग्योपनिषद्‌ में मिलता है । 
अश्वपति की घोषणा प्रसिद्ध है-- 


न मे स्तेनो जनपदे न कदर्यो न मद्यप३ । 
नानाहिताग्निर्नाविद्वान्‌ न स्वैरी स्वैरिणी कुतः ॥ 
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षष्ठम-समुल्लास: ६४७ 


चाहे पिता, आचार्य, मित्र, स्त्री, पुत्र, और पुरोहित क्‍यों न हो, जो स्वधर्म में स्थित नहीं रहता वह 


राजा का अदण्ड्य नहीं होता, अर्थात्‌ जब राजा न्यायासन पर बैठ न्याय करे, तब किसी 
या का 
करे, किन्तु यथोचित दण्ड देवे ॥२॥ पक्षपात न 


जिस अपराध में साधारण मनुष्य पर एक पैसा दण्ड हो, उसी अपराध से राजा को सहस्र पैसा 
होवे, अर्थात्‌ साधारण मनुष्य से राजा को सहस्र गुणा दण्ड होना चाहिए | ७७ 
मन्त्री अर्थात्‌ राजा के दीवान को आठ सौ गुणा, उससे न्यून को सात सौ गुणा, और उससे भी न्यून को 
छह सौ गुणा | इसी प्रकार उत्तर-उत्तर, अर्थात्‌ जो एक छोटे-से छोटा भृत्य अर्थात्‌ चपरासी है, उसको आठ 
गुणे दण्ड से कम न होना चाहिए, क्‍योंकि यदि प्रजापुरुषों से राजपुरुषों को अधिक दण्ड न होवे, तो राजपुरुष 
प्रजापुरुषों का नाश कर देवें | जैसे सिंह अधिक और बकरी थोड़े दण्ड से ही वश में आ जाती है, इसलिए राजा 
से लेकर छोटे-से-छोटे भृत्यपर्यन्त राजपुरुषों को अपराध में प्रजापुरुषों से अधिक दण्ड होना चाहिए ॥३॥ 


वैसे ही जो कुछ विवेकी होकर चोरी करे, उस शूद्र को चोरी से आठ गुणा, वैश्य को सोलह गुणा, 
क्षत्रिय को बत्तीस गुणा ॥४॥ 


ब्राह्मण को चौंसठ गुणा वा सौगुणा, अथवा एक सौ अट्ठाइस गुणा दण्ड होना चाहिए, अर्थात्‌ जिसका 
जितना ज्ञान और जितनी प्रतिष्ठा अधिक हो, उसको अपराध में उतना हींअधिक दण्ड होना चाहिए ॥५॥ 

राज्य के अधिकारी, धर्म और ऐश्वर्य की इच्छा करनेवाला राजा बलात्कार के काम करनेवाले डाकुओं 
को दण्ड देने में एक क्षण भी देर न करे ॥६॥ 

साहसिक पुरुष का लक्षण--जो दुष्ट वचनःबोलने, चोरी करने, विना अपराध के दण्ड देनेवाले से भी 
[अधिक] बलात्कार के काम करनेवाला है, वहेअतीव पापी, दुष्ट है ॥७॥ 


जो राजा साहस में वर्त्तमान पुरुष को दण्ड नदेकर सहन करता है, वह राजा शीघ्र ही नाश को प्राप्त 
होता है, और राज्य में द्वेष भी उठता है ॥८॥ 

न मित्रता, न पुष्कल धन की प्राप्तिःसे भी राजा सब प्राणियों को दुख देनेवाले साहसिक मनुष्य को 
बन्धन-छेदन किये विना कभी छोड़े ॥६॥ 

चाहे गुरु हो, चाहे पुत्रादि बालके हों, चाहे पिता आदि वृद्ध, चाहे ब्राह्मण, और चाहे बहुत शास्त्रों का 
श्रोता क्यों न हो, जो धर्म को छोड़ अधर्म में वर्त्तमान, दूसरे को विना अपराध मारनेवाले हैं, उनको विना 
विचारे मार डालना, अर्थात्‌ मारके पश्चात्‌ विचार करना चाहिए ॥१०॥ 

दुष्ट पुरुषों के मारने में हन्ता को पाप नहीं होता, चाहे प्रसिद्ध मारे चाहे अप्रसिद्ध, क्योंकि क्रोधी को 
क्रोध से मारना जानो क्रोध से क्रोध की लड़ाई है ॥११॥ 


जिस राजा के राज्य में न चोर, न पर-स्त्री-गामी, न दुष्ट वचन का बोलनेहारा, न साहसिक डाकू, 
और न दण्डघ्न अर्थात्‌ राजा की आज्ञा का भंग करनेवाला है, वह राजा अतीव श्रेष्ठ है ॥१२॥ 


हि; मिल सील तिलि कस ५2% सार २४० ४७०५ रालल ना पल +क बरी ट कवि +म नाल मत लिपिक नकल लेकर 30, निकल" कम 

यह व्यवहारसिद्ध है कि कठोर दण्ड के बिना प्रजा को अनुशासित करना दुष्कर है । भ्रष्टाचार के 
द्वारा एक लाख रुपया कमानेवाले को जब तक दस लाख रुपये दण्ड नहीं दिया जाएगा तब तक वह 
बेईमानी से कमाना नहीं छोड़ेगा । 


१. यहाँ से आगे का लेख ग्रन्थकार ने मनुस्मृति के भाव को स्पष्ट करने के लिए लिखा है | 
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६४८ सत्यार्थभास्कर 


व्यिभिचारियों को कठोर दण्ड | 


भर्तारं लंघयेद्‌ या स्त्री स्वज्ञातिगुणदर्पिता | 

तां श्वभिः खादयेद्‌ राजा संस्थाने बहुसंस्थिते ॥१॥ 

पुमांस दाहयेतू._ पापं॑ शयने तप्त आयसे । 

अभ्यादध्युश्च काष्ठानि तत्र दह्येत पापकृतू॥२॥ 
[जलीय मार्गों पर कराधान] 


दीर्घाध्वनि यथादेशं यथाकालं तरो' भवेत्‌ । 
नदीतीरेषु तद्दिद्यात्‌ समुद्रे नास्ति लक्षणम्‌ ॥३॥ 
[राजा के दैनिक काम] 


अहन्यहन्यवेक्षेत कर्मान्तान्वाहनानि च। 
आयब्ययौ च नियतावाकरान्‌ू_ कोषमेव <-च. ॥४॥ 
एवं सर्वानिमान्‌ राजा व्यवहारान्‌ .. समापयन्‌ । 
व्यपोह्य किल्बिषं सव॑ प्राप्नोति 'परमां गतिम्‌ ॥५॥ 
“&-मेनु० ८६३७१, ३७२, ४०६, ४१६, ४२०॥ 
जो स्त्री अपनी जातिगुण के घमण्ड से०पत्ति को.छोड़ व्यभिचार करे, उसको बहुत स्त्री और पुरुषों 
के सामने जीती हुई को कुत्तों से राजा -कटंवाकर मरवां डाले ॥१॥ 
उसी प्रकार जो अपनी स्त्री को छोड़के, परस्‍्त्री वा वेश्यागमन करे, उस पापी को लोहे के पलडग 
को अग्नि से तपाके, लाल कर, उसपर सुलाके*जीते को बहुत पुरुषों के सम्मुख भस्म कर देवे ॥२॥ 
[कामी" राजा तथा न्यायाधीश भी दण्डित हों] 


०“ न्स राजा वा राणी अथवाःन्यायाधीश वा उसकी स्त्री व्यभिचारादि कुकर्म करे, तो उसको कौन 
दण्ड 

उत्तर--सभा | और#उनकों तो प्रजापुरुषों से भी अधिक दण्ड होना चाहिए | 

प्रश्न--राजादि उनसे दण्ड क्‍यों ग्रहण करेंगे ? 

उत्तर--राजा भी एक पुण्यात्मा, भाग्यशाली मनुष्य है । जब उसी को दण्ड न दिया जाए, और वह 
दण्ड ग्रहण न करे, तो दूसरे मनुष्य दण्ड को क्‍यों मानेंगे ? और जब सब प्रजा और प्रधान राज्याधिकारी 
और सभा धार्मिकता से दण्ड देना चाहें, तो अकेला राजा क्या कर सकता है ? जो ऐसी व्यवस्था न हो, 
तो राजा, नह और सब समर्थ पुरुष अन्याय में डूबकर न्याय-धर्म को डुबोके सब प्रजा का नाश कर आप 
भी नष्ट हो जाएँ, अर्थात्‌ उस श्लोक के अर्थ का स्मरण करो कि, 'न्याययुक्त दण्ड ही का नाम राजा और 
धर्म है । जो उसका लोप करता है, उससे नीच पुरुष दूसरा कौन होगा ?' 

प्रश्न--यह कड़ा दण्ड होना उचित नहीं, क्‍योंकि मनुष्य किसी अडग का बनानेहारा 

# ४ य हारा वा मरे हुए को 

जिलानेवाला नहीं है, इसलिए ऐसा दण्ड न देना चाहिए | का 


१. तर४-तरकर४ (-नौका-सम्बन्धी कर) | 
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बष्ठम-समुल्लास: ६४६ 

उत्तर--जो इसको कड़ा दण्ड जानते हैं, वे राजनीति को नहीं समझते, क्योंकि एक पुरुष को इस प्रकार 
दण्ड होने से सब लोग बुरे काम करने से अलग रहेंगे और बुरे काम को छोड़कर धर्म-मार्ग में स्थित रहेंगे । सच 
पूछो तो यही है कि एक राई-भर भी यह दण्ड सबके भाग में न आवेगा और जो सुगम दण्ड दिया जाए, तो दुष्ट 
काम बहुत बढ़कर होने लगें | वह जिसको तुम सुगम दण्ड कहते हो, वह करोड़ों गुणा अधिक होने से करोड़ों 
गुणा कठिन होता है, क्योंकि जब बहुत मनुष्य दुष्ट कर्म करेंगे, तब थोड़ा-थोड़ा दण्ड भी दिया तो बहुत देना 
पड़ेगा अर्थात्‌ जैसे एक को मनभर दण्ड और दूसरे को पावभर, तो पावभर अधिक एक मन दण्ड होता है। तो 
प्रत्येक मनुष्य के भाग में आध पाव बीस सेर दण्ड पड़ा | तो ऐसे सुगम दण्ड को दुष्ट लोग क्‍या समझते हैं ? 
जैसे एक को मन और सहस्र मनुष्यों को पाव-पाव दण्ड हुआ तो सवा छ8 मन मनुष्य जाति पर दण्ड होने से 
अधिक और यही कड़ा, तथा वह एक मन दण्ड न्यून और सुगम होता है । 

जो लम्बे मार्ग में, समुद्र की खाड़ियों वा नदी तथा बड़े नदों में, जितना लम्बा देश [और जैसा 
काल ग्रीष्म, वर्षा आदि] हो उतना कर स्थापन करे और महासमुद्र में निश्चित कर स्थापन नहीं हो 
सकता, किन्तु जैसा अनुकूल देखे कि जिससे राजा और बड़े-बड़े नौकाओं के समुद्र में चलानेवाले दोनों 
लाभयुक्त हों, वैसी व्यवस्था करे । 


परन्तु यह ध्यान में रखना चाहिए कि जो कहते हैं कि प्रथम जहाज़ नहीं चलते थे, वे झूठे हैं और 
देश-देशान्तर, द्वीप-द्वीपान्तरों में नौका से जानेवाले अपने प्रजास्थ#पुरुषों की सर्वत्र रक्षा कर उनको किसी 
प्रकार का दुख न होने देवे ॥३॥ 


राजा प्रतिदिन कर्मों की समाप्तियों को, हाथी, घोड़े. आदि वाहनों को, नियत लाभ और खरच, 
'आकर'-रत्नादिकों की खानें और '"कोष'-खजाने को देखा करे ॥४॥ 


राजा इस प्रकार सब व्यवहारों को यथावत्‌ समाष्त करता-कराता हुआ सब पापों को छुड़ाके 
परमगति--मोक्षसुख को प्राप्त होता है ॥५॥ 


[अनुक्त विषयों में राजसभा नियम बनावें] 


प्रश्न--संस्कृतविद्या में पूरी-पूरी राजनीति है, वा अधूरी ? 

उत्तर--पूरी है, क्योंकि जोंज्जो भूगोल में राजनीति चली और चलेगी, वह सब संस्कृतविद्या से ली 
है । और जिनका प्रत्यक्ष लेख नहीं है, उनके लिए--'प्रत्यहं लोकदृष्टैश्च शास्त्रदृष्टैश्च हेतुभि३' मनु० ८।३। 
जो-जो नियम राजा और प्रजा' के सुखकारक और धर्मयुक्त समझें, उन-उन नियमों को पूर्णविद्वानों . की 
राजसभा बाँधा करे | 


[बाल तथा बहुविवाह सर्वथा बन्द हों ] 


परन्तु इसपर नित्य ध्यान रकखें कि जहाँ तक बन सके, वहाँ तक बाल्यावस्था में विवाह न 
करने देवें | युवावस्था में भी विना प्रसन्नता के विवाह न करना-कराना और न करने देना । ब्रह्मचर्य का 
यथावत्‌ सेवन करना-कराना । व्यभिचार और बहु-विवाह को बन्द करें कि जिससे शरीर और आत्मा में पूर्ण 
बल सदा रहे, क्योंकि जो केवल आत्मा का बल अर्थात्‌ विद्या-ज्ञान बढ़ाते जाएँ और शरीर का बल न 
बढ़ावें, तो एक ही बलवान्‌ पुरुष सैकड़ों ज्ञानी और विद्वानों को जीत सकता है और जो केवल शरीर ही 
का बल बढ़ाया जाए आत्मा का नहीं, तो भी राज्यपालन की उत्तम व्यवस्था विना विद्या के कभी नहीं हो 
सकती । विना व्यवस्था के सब आपस में ही फूट-टूट, विरोध, लड़ाई-झगड़ा करके नष्ट-अ्रष्ट हो 
जाएँ, इसलिए सर्वदा शरीर और आत्मा के बल को बढ़ाते रहना चाहिए । 
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सत्यार्थभास्कर 
व्यभिचार और विषयासक्ति का त्याग] 


जैसा बल और बुद्धि का नाशक-व्यवहार व्यभिचार और अतिविषयासक्ति है, वैसा और कोई नहीं 
है । विशेषत४ क्षत्रियों को दृढ़ाडइूग और बलयुक्त होना चाहिए, क्योंकि जब वे ही विषयासक्त होंगे, तो 
राज्यधर्म ही नष्ट हो जाएगा | 


जिसा राजा वैसी उसकी प्रजा] 
और इसपर भी ध्यान रखना चाहिए कि “यथा राजा तथा प्रजा”' जैसे राजा होता है, वैसी ही उसकी 


प्रजा होती है, इसलिए राजा और राजपुरुषों को अति उचित है कि कभी दुष्टाचार न करें, किन्तु सब दिन 
धर्म-न्याय से वर्त्तकर सबके सुधार का दृष्टान्त बनें । 


यह संक्षेप से राजधर्म का वर्णन यहाँ किया है | विशेष वेद, मनुस्मृति के सप्तम-अष्टम-नवम अध्याय 
में, और शुक्रनीति तथा विदुरप्रजागर और महाभारत शान्तिपर्व के राजधर्म और आपद्धर्म आदि पुस्तकों में 
देखकर पूर्ण राजनीति को धारण करके माण्डलिक अथवा सार्वभौम चक्रवर्ती राज्य करें और यही समझें 
कि-- 'वयं प्रजापते४ प्रजा अभूम” यह यजुर्वेद' का वचन है | हम प्रजापति अर्थात्‌ परमेश्वर की प्रजा, और 
परमात्मा हमारा राजा हम उसके किंकर-शभृत्यवत्‌ हैं | वह-कृपा। करके अपनी सृष्टि में हमको राज्याधिकारी 
करे, और हमारे हाथ से अपने सत्य-न्याय की प्रवृत्ति करावें।। 


अब आगे ईश्वर और वेद-विषय में लिखा-जाएगा ॥ 
इति श्रीमदयानन्दसरस्वतीस्वामिकृते सत्यार्थप्रकाशे 


सुभाषाविभूषिते राजधर्मविषये षष्ठ8 


समुल्लास४ सम्पूर्ण: ॥६॥ 


वयं प्रजापते४-- यह यजुर्वेद (१८।२६) का वचन है जिसमें “वयम्‌* पद अध्याह्नत है | साम्राज्यवाद के 
नाम से ही लोगों को घृणा.है | वास्तव में उसका वर्त्तमान रूप इतना घिनौना है कि उससे घृणा हो जाना 
स्वाभाविक है | उसका काम निर्बल राष्ट्रों का शोषण और उत्पीड़न है, किन्तु ग्रन्थकार द्वारा प्रतिपादित 
मनुष्यमात्र के लिए कल्याणकारी है | ऐसे साम्राज्य का सम्राद्‌ अपने-आपको परमेश्वर का प्रतिनिधि न 
मानकर उसका 'किंकर या भृत्य' मानता है | गुरुगोविन्दर्सिंह के “हम हैं परम पुरुष के दासा' इन शबों 
में वही पवित्र भावना है | अपने को सर्वशक्तिमान्‌ू, न्‍्यायकारी परमेश्वर का नौकर माननेवाला क्‍या कभी 
अन्याय, अत्याचार, शोषण अथवा दमन करने का साहस कर सकता है ? वह तो अपने स्वामी को प्रसन्न 
करने के लिए सदा उसकी सनन्‍्तान>प्रजा को सुखी करने के लिए प्रयत्नशील रहेगा | वास्तविक अर्थों को 
भूल जाने पर भी रुढ़ि के रूप में यह भावना हिन्दू राज्यों में 'राज्य के देवता' (जैसे उदयपुर में एकलिंग 
महादेव) के रूप में आज भी विद्यमान है । 
१. चाणक्य नीतिदर्पण १३।८॥ (भार्गव पुस्तकालय, काशी) | 
२. यजु४० १८।२६॥ “वर्य” पद अध्याह्त है | 


...].......००्ण्ण__्म्भ्भ्भ्भभ्भ्भममिसििन्‍कित - + 
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अथ सप्तमसमुल्लासारम्भ8 


[अथेश्वरवेदविषयं व्याख्यास्याम$ ] 
[ईश्वर के गुणों का वर्णन] 


ऋचो अक्षरें परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधि विश्व निषेदुः । 
यस्तन्न वेद किमूचा करिष्यति य इत्तद्रिदुस्त इमे समौसते ॥१॥ 
_ऋ७० मं० के ॥ सूक्त १६४ | मं० ३६ ॥ 
ःरर  फ फफहतचफ्फखफख7ख7॒7ख $ 4 अ अ फे- कैट अल ज: 
ऋचो अक्षरे--इस मन्त्र पर ग्रन्थकार का भाष्य-.. 

(ऋच३) ऋग्वेदादे8 (अक्षरे) नाशरहिते (परमे)<प्रकृष्टें (व्योमन्‌ ) व्योम्नि व्यापके परमेश्वरे (यस्मिन) 
(देवा$) पृथिवीसूर्यलोकादय४ (अधि) (विश्वे) सर्वे.(निषीदन्ति) (य३) (तत्‌ ) ब्रह्म (न वेद) न जानाति (किम्‌ ) 
ऋचा (वेदचतुष्टयेन) (करिष्यति) (ये) (इत्‌ ) एव (तत्‌ ) (विदु४) जानन्ति (ते) ( इमे) (समासते) 
सम्यगासते । 

यह ऋचा अक्षर-ब्रह्म की है | यास्‍्काचार्य-ने इसका अर्थ इस प्रकार किया है-- 

(ऋच४ यस्मिन्‌ परमे व्योमन्‌ अक्षरे) ऋग्वेदादि से प्रतिपादित जिस सर्वोत्कृष्ट ओम्‌-वाच्य ब्रह्म में 
(विश्वे देवा अधिनिषेदु३) सूर्य, चन्द्र आदि सब देव आधेयरूप से स्थित हैं, (य३ तत्‌ न वेद) जो उसे नहीं 
जानता (ऋचा किं करिष्यति) वह ऋग्वेदादि से क्‍या करेगा ? अर्थात्‌ उसको वेदाध्ययन से क्‍या लाभ 
होगा ? (ये तत्‌ विदु४) परन्तु जो उस अक्षर को जानते हैं (ते इमे इत्‌ समासते) वे विद्दान्‌ ऋग्वेदादि के 
द्वारा ओम्‌ पदवाच्य ब्रह्म को प्राप्त करते हैं । 

विद्वानों ने अक्षर के भिन्न-भिन्न तीन अर्थ माने हैं-- 

(१) शाकपूणि कहता है कि ओम्‌ पदवाच्य ब्रह्म 'अक्षर है | ऋग्वेदादि सब इसी सर्वोत्कृष्ट तथा 
सर्वरक्षक अक्षर में स्थित हैं और इसीलिए नाना देवतावाले सब मन्त्रों का वर्ण्य विषय यही 'अक्षर' है, अर्थात्‌ 
ओम्‌ पदवाच्य ब्रह्म ही चारों वेदों का प्रतिपाद्य है । अतएव अग्नि, वायु, आदित्य, अश्विनौ आदि सब 
देवताओं से एक वही अभिप्रेत है | ब्राह्मण में कहा है कि यह ओम्‌ पदवाच्य ब्रह्म ही वह अक्षर है जो सम्पूर्ण 
त्रयीविद्या का प्रतिनिधिरूप है । 

इसी प्रकार कठोपनिषद्‌ में कहा है--.'सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति.......««०००००००६०००००००६** तत्ते पद॑ 
संग्रहेण ब्रवीम्योमित्येतत्‌”', एतद्ध्येवाक्षरं ब्रह्म एतदेवाक्षरं परम्‌ । एतद्ध्येवाक्षरं ज्ञात्वा यो यदिच्छति तस्य 
तत्‌ | “-कठ० १५-१६ 
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एवं अक्षर को ओम्‌ पदवाच्य मानकर मन्त्रार्थ कर दिया गया ॥१०॥ लक के कम 
आदित्य इति पुत्र/ शाकपूणेः । एषर्ग भवति, यदेनमर्चन्ति | तस्य यदन्यन्यन्त्रेभ्यस्तदक्षरं भवति | 
रश्मयो5त्र देवा उच्यन्ते, य एतस्मिशन्नधिनिषण्णाः---इत्यधिदैवतम्‌ । ु 
अथाध्यात्मम्‌---शरीरमत्र ऋगुच्यते, यदनेनार्चन्ति | तस्य यदविनाशिधर्म तदक्षरं भवति | इन्द्रियाण्यत्र 
देवा उच्यन्ते, --इत्यात्मप्रवादा३ ॥११॥ 

(२) शाकपूणि का पुत्र 'अक्षर' का अर्थ आदित्य करता है | यह आदित्य ही ऋक्‌ है, यत$ इसकी पूजा 
करते हैं | इसी तरह 'ऋच्‌' धातु से आदित्यवाची 'अर्क' शब्द सिद्ध होता है । उस आदित्य का जो अवयर्वों 
से भिन्न सम्पूर्ण रूप है, वह 'अक्षर' है | एवं इससे विदित होता है कि प्रस्तुत मन्त्र में आदित्यावयव ऋक' 
हैं, और आदित्य 'अक्षर' है | इस पक्ष में 'देव' रश्मियाँ है | एवं मन्त्रार्थ इस प्रकार होगा--- 

(यस्मिन्‌ परमे व्योमन्‌ अक्षरे) जिस उत्कृष्ट और सर्वरक्षक आदित्य में (ऋच३ विश्वे देवा३ उपनिदषेदु३) 
सम्पूर्ण आदित्याववव और सब रश्मियाँ अधिनिहित हैं. अर्थात्‌ जिस आदित्य का प्रकाश तथा ताप आदि 
अपना है, और जिसमें चन्द्रादि लोकों की प्रकाशक किरणें विद्यमान हैं, (य8 तत्‌ न वेद) जो उस आदित्य 
के विज्ञान को नहीं जानता (ऋचा किं करिष्यति) वह आदित्याबयव से क्‍या करेगा ? अर्थात्‌ वह सूर्य के 
प्रकाश और ताप आदि से कोई विशेष लाभ नहीं उठा सकता 4 (ये+तत्‌ विदु३) अपितु जो विद्वान उस 
आदित्य को जानते हैं, (ते इमे समासते) वे रोग आदिकों से रहित*होकर सम्यक्तया चिरकाल तक जीवित 
रहते हैं | यह मन्त्र का अधिदैवत अर्थ है | 

(३) अध्यात्म में अर्थ इस प्रकार होगा-<जिस उत्कृष्ठ और सर्वरक्षक जीवात्मा में सब मनुष्य--शरीर 
और सब इन्द्रियाँ अधिनिहित हैं, जो उस आत्मा को नहीं जानता, वह इस शरीर को धारण करके क्‍या 
करेगा ? अर्थात्‌--ऐसे मूढ मनुष्य का शरीरघारण करना नितान्त निष्फल है, परन्तु जो इस आत्मा को 
जानते हैं वे जन्म-मरण के आवर्त्तमाक-न्चक्रोषसे छूटकर मोक्षलाभ करते हैं | 

इस पक्ष में मनुष्य शरीर 'ऋक्‌«कहलाता है, क्‍योंकि इसी के द्वारा परमेश्वर कीः उपासना की जा 
सकती है, अन्य किसी प्राणिशरीर से नहीं | उस शरीर का सम्बन्धी जो अविनाशी धर्मवाला है, वह 'अक्षर 
है और इन्द्रियाँ “देव” कहलाती#हैं | यह पक्ष आत्मवादियों का है ॥११॥ “अक्षर न क्षरति क्षीयते वाउक्षर 
भवति |! 

अपने ऋग्वेदभाष्य में इस मन्त्र के भावार्थ में ग्रन्थकार लिखते हैं-- 

“जो सब वेदों का परम प्रमेय पदार्थरूप और वेदों से प्रतिपाद्य ब्रह्म और जीव तथा कार्यकारणरूप 
जगत्‌ है, इन सबका आधार अर्थात्‌ ठहरने का स्थान आकाशवत्‌ व्यापके परमात्मा और जीव तथा 
कार्यकारणरूप जगतृ्‌ व्याप्य है, इसी से सब जीव आदि पदार्थ परमेश्वर में निवास करते हैं और जो वेदों 
को पढ़के इस प्रमेय को नहीं जानते वे वेदों से कुछ भी फल नहीं पाते और जो वेदों को पढ़के, जीव, 
कार्यकारणरूप जगत्‌ और ब्रह्म को गुण-कर्म-स्वभाव से जानते हैं, वे सब धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष को 
सिद्ध कर आनन्द प्राप्त करते हैं |“ 

प्रत्येक वेदमन्त्र किसी-न-किसी देवता की स्तुति करता है, परन्तु वेदप्रतिपाद्य ये सब देवता एक 
महादेव की ओर संकेत करती हैं | निरुक्तकार कहते हैं-.. 

:“महाभाग्याद्वेवताया एक एवात्मा बहुधा स्तूयते'” (७।४)--अर्थात्‌ देवता के अत्यन्त भाग्यशाली होने 
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से एक ही देवता की अनेक प्रकार से स्तुति की जाती है | वह एक देवता कौन है ? इसका उत्तर देते 
हुए निरुक्त के परिशिष्ट में कहा है---““अथैष महानात्मा सत्त्वलक्षणः तत्परं तद्‌ ब्रह्म ---अर्थात्‌ वह 
महानात्मा पर (परमात्मा) है, वह ब्रह्म है। “अग्निमीके” कहकर ऋग्वेद के प्रथम मन्त्र में उसी की स्तुति 
का उल्लेख हुआ है । वेदाध्ययन का मुख्य प्रयोजन तो अन्तत४ ईश्वर-प्राप्ति है । समस्त ऋचाएँ उसी परम 
सत्ता का अवबोध कराने के लिए हैं | इसलिए ग्रन्थकार ने ऋ०भा०भू० के 'प्रतिज्ञाविषय” में कहा 
है--'नैवेश्वरस्थैकस्मिन्नपि मन्त्रार्थेउत्यन्तत्यागो भवति' --अर्थात्‌ वेद के एक भी मन्त्र में उसके ईश्वरपरक 
अर्थ की उपेक्षा नहीं करनी चाहिए | हमें वेदमन्त्रों के पास इस पवित्र भाव के साथ जाना चाहिए कि वे 
हमें उस 'अक्षर' ब्रह्म के पवित्र चरणों में पहुँचाने में सहायक होंगे | यदि ऐसा नहीं होता तो वेद का पढ़ना 
व्यर्थ है । 'यस्तन्न वेद किमृचा करिष्यति” का यही अभिप्राय है । 
एकेश्वरवाद--ईश्वर एक है--वह अद्दैत अर्थात्‌ अद्वितीय है । अथर्ववेद (१३४) में इसकी स्पष्ट 
घोषणा करते हुए कहा गया है-- 
न द्वितीयो न तृतीयश्चतुर्थो नाप्युच्यते । न पञ्चमो न षष्ठः सप्तमो नाप्युच्यते । 
नाष्टमो न नवमों दशमो नाप्युच्यते । स एब एक एकवृदेक एव ॥ (१६७२९) 
अर्थात्‌--न वह दूसरा है,न तीसरा, न चौथा, न पाँचवाँ, न छठा, न सातवाँ न आठवाँ, न नर्वाँ और 
न दसवॉ--वह तो एक ही है, सजातीयविजातीयस्वगतमेदशून्यः वह/एक०ही है ! 
इसी प्रकार ऋग्वेद में उसके एक--अद्वितीय होने का«उल्लेख करते हुए कहा गया है--'न त्वदन्यों 
दिव्यो न पार्थिवो न जातो न जनिष्यते' (ऋक्‌० ७३३२-३३) अर्थात्‌ है भगवन्‌ ! ठुम जैसा न कोई दिव्य है 
और न पार्थिव है, न कोई हुआ है और न होगा ॥ 
परन्तु एक होने पर भी प्रकरणान्तर्गत (उसे भिन्न-भिन्न नामों से पुकारा जाता है | इसमें ऋग्वेद 
(१११६४।४६) की साक्षी है-- 
इन्द्र मित्र वरुणमग्निमाहुरथो दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मानू 
एकं सद्दिप्रा बहुधा वदन्त्यग्नि यम॑ मातरिश्वानमाहु३ ॥ 
एक अग्निरूप ब्रह्म को विद्वान्‌ लोग इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि, दिव्य, सुपर्ण, गरुत्मानू, यम, मातरिश्वा 
आदि अनेक नामों से पुकारते हैं | 
यजुर्वेद ३२॥१ भी इसमें प्रमाण है । वहाँ कहा है--- 
तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमा३ । 
तदेव शुक्रं तद्‌ ब्रह्म ता आपः स॒ प्रजापति३ ॥ 
वह पूर्णपुरुष ब्रह्म, अग्नि, आदित्य, वायु, चन्द्रमा, शुक्र, ब्रह्म, अप्‌ तथा प्रजापति है | 
ऐतरेयब्राह्मण (२।४१) के अनुसार भी “चन्द्रमा वै ब्रह्म' ब्रह्म का ही नाम चन्द्रमा है । मैत्रायण्युपनिषद्‌ 
(६८) में कहा है-- 
एष हि खल्वात्मेशान$ शम्भुर्भवो रुद्रः प्रजापतिर्विश्वसूड्‌ हिरण्यगर्भ: सत्य प्राणो हंस: शान्‍्तों 
विष्णुर्नारायणोडर्क/ सविता धाता सम्राडिन्द्र इन्दुरिति | 
वह परमात्मा ही ईशान, शम्भु, भव, रुद्र, प्रजापति, विश्वसूट्‌ हिरण्यगर्भ, सत्य, प्राण, हस, शान्‍्त, 
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विष्णु , नारायण, अर्क, सविता, धाता, सम्राद्‌, इन्द्र और इन्दु है | 

'सूर्यशतनाम” में भी 'इन्द्रो विवस्वान्‌, दीप्तांशुः शुचि१ सौरि: शनैश्चर४” कहकर इन्द्र, विवस्वान्‌ 
आदि पदों से एक परमात्मा का उल्लेख किया है । 

कठोपनिषद्‌ (५८) के अनुसार “तदेव शुक्र तद्‌ ब्रह्म तदेवामृतमुध्यते” वही शुक्र, वही ब्रह्म और वही 
अमृत कहाता है | 

कैवल्योपनिषद्‌ में भी आया है-- 

स ब्रह्मा स विष्णु स रुद्रस्स शिवस्सो5क्षरस्स परम३ स्वराट्‌ स इन्द्रस्स कालाग्निस्स चन्द्रमा: (५८) 
वही ब्रह्मा है, वही विष्णु, रुद्र, शिव, अक्षर, परम और स्वराट्‌ है | 

जैसे ऋग्वेद ने कहा --'एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति” वैसे ही विष्णुधर्मोत्तरपुराण (३।१२३।१३) ने अन्त 
में कह दिया--'सर्वाण्येतानि नामानि परस्य ब्रह्मण४' अर्थात्‌ृ--ये सब नाम परब्रह्म के हैं | 

देव---ऋ०भा०भू० में “वेदविषयविचार' के अन्तर्गत “देव” शब्द का- व्याख्यान ग्रन्थकार ने इस प्रकार 
किया है--- 

'देवो दानाद्वा, दीपनाद्वा, द्योतनाद्वा घुस्थानो भवतीति वा” (निरुक्त ७।१५) | दान देने से देव नाम 
पड़ता है और दान कहते हैं किसी वस्तु के विष॑य में अपने स्वामिपन को छोड़ते हुए दूसरे के स्वामिपन 
को उत्पन्न करना | दीपन कहते हैं प्रकाश करने को, .द्योततन कहते हैं सत्योपदेश को | इनमें से दान का 
दाता मुख्य एक ईश्वर ही है जिसने जगत्‌ को सब पदार्थ दे रक्खे हैं, तथा विद्वान्‌ मनुष्य भी विद्यादि 
पदार्थों के देनेवाले होने से देव कहाते हैं | (दीपन) अर्थात्‌ सबं मूर्त्तिमान्‌ द्रव्यों का प्रकाश करने से सूर्यादि 
लोकों का नाम देव है । (ट्योतन) अर्थात्‌/ माता, |पिता, आचार्य और अतिथि भी पालन, विद्या और 
सत्योपदेशादि के बा करने से देव कहाते हैं | वैसे हीं सूर्यादि लोकों का भी जो प्रकाश करनेवाला है सो ही 
हो हब मनुष्यों को उपासना करने के योग्य इष्टदेव है, अन्य कोई नहीं | इसमें कठोपनिषद्‌ का प्रमाण 

'सूर्य, चन्द्रमा, तारे, बिजली और अग्नि ये सब परमेश्वर का प्रकाश नहीं कर सकते किन्तु इन सबका 
प्रकाश करनेवाला एक वही है, क्योंकि परमेश्वर के प्रकाश से ही सूर्य आदि सब जगत्‌ प्रकाशित हो रहा 
है ।' इसमें यह जानना चाहिए कि ईश्वर से भिन्न कोई पदार्थ स्वतन्त्र प्रकाश करनेवाला नहीं है, इससे एक 
परमेश्वर ही मुख्य देव है | 

यास्क के अनुसार “एकस्यात्मनो$न्ये देवा३ प्रत्यड्गानि भवन्ति'--ये सब देव उस एक परम सत्ता या 
तत्त्व के विविध अड्‌गों का प्रतिनिधित्व करते हुए अन्तत४ एक ही परम सत्य का अवबोध कराते हैं | जिसमें 
जितना गुण है उसमें उतना ही देवत्व है | उन गुणों का उपयोग कर उनसे लाभ उठाना उनकी पूजा है, 
क्योंकि ये सब व्यवहारोपयोगी देवता हैं | उपास्यदेव तो केवल एक महादेव ही है जो अनेक शक्तियों के 
माध्यम से विविध रूप में इस लोक में व्याप्त है | 

बहुदेवतावाद के सन्दर्भ में बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (३।६) के अन्तर्गत विदग्ध और याज्ञवल्क्य का संवाद बड़ा 
महत्त्वपूर्ण है । विदग्ध ने पूछा--हे याज्ञवल्क्य ! संसार में देवता कितने मानने चाहिए ? याज्ञवल्क्य ने पहले 
तो कहा ३, फिर कहा ३०० और फिर कहा--३३०३ । इसपर असन्तुष्ट होकर विदग्ध ने फिर पूछा । याज्ञवल्क्य 
ने कहा ३३ | एक बार फिर पूछे जाने पर याज्ञवल्क्य ने पहले कहा ६, फिर कहा ३, फिर कहा २। विदम्ध ने 
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श्र छत रात 
जन्‍म 


सप्तम-समुल्लास: स् 


शीट 3 35-५४ का ८४% ७४७४-७७: #&७#>*ऋऋछ॑|ऋ  -# छछछरऋ #ू 2४ छा छल 5 
अन्तिम बार प्रश्न किया तो याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया--एक | तब विदग्ध ने सबके नाम पूछे | याज्ञवल्क्य ने 
बताया कि ३३०३ की बड़ी संख्या तो देवों की और महादेव की संख्या बढ़ाने के लिए कही जाती 
है--“महिमान एव एषाम्‌' | वास्तव में ईश्वर एक ही है । तब विदग्ध ने पूछा--'कतम एको देव३” ? वह 
एक देव कौन है ? याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया--'स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते” वह ब्रह्म है और “वह” कहकर 
उसका बोध होता है । उसी एक महादेव के लिए यास्काचार्य ने लिखा है--“महाभाग्याद्वेवताया एक एवात्मा 
बहुधा स्तूयते' और उसी के लिए वेद ने कहा--'एकं सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति ।” 

त्रयस्त्रिशता० --पैंतीस देवताओं का संकेत करनेवाला यह पूरा मन्त्र इस प्रकार है--- 

त्रयस्त्रिशतास्तुवत भूतान्यशाम्यन्‌ प्रजापतिः परमेष्ठ्यघधिपतिरासीत्‌ | --यजु४० १४३१ 
मन्त्रार्थ इस प्रकार है--(प्रजापति३) प्रजा का रक्षक (परमेष्ठी) सर्वव्यापक परमेश्वर (अधिपति३) 
अधिष्ठाता (आसीत्‌ ) है | उसी के प्रभाव से (भूतानि) प्रकृति के परिणाम महत्तत्त्व के उपद्रव (अशाम्यन्‌ ) 
शान्त होते हैं | उस ईश्वर की महाभूतों के (त्रयस्त्रिशता) तेंतीस गुणों से (अस्तुवत्त) स्तुति करो | 
! एतट्विषयक कुछ अन्य प्रमाण इस प्रकार हैं--- 
। ये त्रिंशति त्रयस्परो देवासो बहिरासदन्‌ | विदन्नह द्वितासनन्‌ ॥ --ऋ० ६८२८१ 
अर्थ--(त्रिंशति) तीस और उससे (पर४) अधिक (त्रय३) तीन अर्थात्‌ तैंतीस (ये देवास$) जो देव हैं 
वे (बर्हि३) मेरे अन्तशकरण में (आसदन्‌ ) आसीन हों | वे (द्विता) सत्‌ और असत्‌ दोनों प्रकार का ज्ञान 
(विदन्‌ ) प्राप्त करें और (अह) निश्चितरूप से (असनन्‌)/सुंख देनेवाले हों । 

इस मन्त्र का सायणाचार्यकृत अर्थ कि -ये तेंत्तीस। देवता हमारे यज्ञ में आकर कुशासनों पर बैठ 
हमारी हवि स्वीकार करें आदि' सर्वथा असंगत तथा हास्यास्पदे है | पृथिवी आदि जड़ देवता न हमारे दिये 
आसनों पर समा सकते हैं और न भोजन कर सकते हैं | 

यस्य त्रयस्त्रिशंद्‌ देवा निधि. रक्षन्ति सर्वदा । 
निधिं तमद्य को वेद य॑ देवा अभिरक्षथ ॥ 
यस्य जयस्त्रिशद्‌ देवा अड॒गे गात्रा विभेजिरे । 
तान्‌ वै त्रयस्त्रिशद्‌ देवानेके ब्रह्मविदो विदुई ॥ --अथर्व० १०७४२३,२७ 
अर्थ--(त्रयस्त्रिशद्‌ देवा$) तेंतीस देवता (यस्य निधिम) जिसकी निधि की (सर्वदा रक्षन्ति) सदा रक्षा 
करते हैं, (तम्‌ निधिम्‌ ) उस निधि को (अद्य) आज तक (क४ वेद) कोई नहीं जान सका (यम्‌ ) जिस निधि 
की (देवा३) हे देवो (अभिरक्षथ) तुम रक्षा करते हो । 

[निधि-जगत्‌ | इस जगत्‌ के रहस्य को कोई नहीं जानता | अथवा निधि>वेद । इसके रहस्य को 
भी आज तक किसी ने नहीं जाना | यथा--'निधिपा$” वेददिया का रक्षक ब्रह्मचारी (निरुक्त २२३,४) 
॥२३॥ 

(यस्य अड्‌्गे) जिसके शरीर में (त्रयस्त्रिशद्‌ देवा३) तेंतीस देवता (गात्रा>गात्राणि) अवयव के समान 
(विभेजिरे) बँटे हुए हैं (तानू) उन (त्रयस्त्रिशद्‌ देवान्‌) तेंतीस देवताओं को (एके) कोई-कोई (ब्रह्मविद३) 
ब्रह्मज्ञानी ही (विदु४) जानते हैं | 

वेदों में अनेकत्र देवताओं की तेंतीस संख्या उपलब्ध है, परन्तु इनके नामों का स्पष्ट उल्लेख कहीं 
नहीं मिलता | पं० शिवशंकर काव्यतीर्थ और पं० आर्यमुनि ने अपने ऋग्वेदभाष्य में ऋग्वेद के पूर्वोद्घृत मन्त्र 
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६५६ सप्तम-समुल्लास: 


(८२८१) का अर्थ करते हुए लिखा है कि ““ये तेंतीस देव इन्द्रिय हैं--हस्त, पाद, मूत्रेन्द्रिय, मलेन्द्रिय और 
मुख ये पांच कर्मेन्द्रियाँ और नेत्र, कर्ण, प्राण, रसना और त्वचा ये पौंच ज्ञानेन्द्रियाँ हैं और मन एकादश 
इन्द्रिय कहलाती है | उत्तम, मध्यम और अधम भेद से ये तीन प्रकार के देव ही तेंतीस प्रकार के हैं। इनको 
वश में रखने व उचित कर्म में लगाने से ही मानव योगी, ऋषि, मुनि, कवि और विद्वान्‌ होता है |” 


यजुर्वेद के मन्त्र का व्याख्यान शतपथब्राह्मण (८४।३।१६) में उपलब्ध है | वहाँ इन तेंतीस की गणना 
इस प्रकार की गयी है--'त्रयस्त्रिशतास्तुवत दशहस्त्यांगुलयो दशपाद्या दश प्राणा द्वे प्रतिष्ठे आत्मा 
श्रयस्त्रिश: '। हाथ-पैरों की बीस अंगुलियों, दश प्राणों, दो प्रतिष्ठा (चरणों) और एक आत्मा से स्तुति 
करो | यही शरीर के मुख्य घटक हैं । इसी प्रकार ब्रह्माण्ड के भी ३३ घटक कहे जाते हैं | शतपथ के इस 
भाष्य से यजुर्भाष्य में ग्रन्थकर्त्ता का अर्थ भिन्न होते हुए भी उनमें स्का विरोध नहीं है | 'अनेकार्थका हि 
मन्त्रा::--एक ही मन्त्र के अनेक अर्थ हो सकते हैं | किसी विषय में अनेकविध व्याख्यान विरोध नहीं 
कहलाता । आगे शतपथ में (१४६६) नामोल्लेखपूर्वक ३३ देवताओं की. गिनती की है, जो ग्रन्थकार को 
सर्वथा मान्य है | 

३३ देवताओं के सम्बन्ध में सर्वाधिक प्रामाणिक बृहदारण्यकीपनिषद्‌ का वह सन्दर्भ यह है-- 


““महिमान एवैषामेते त्रयस्त्रिशत्वेव देवा इति | कतमें ते त्रेयस्त्रिशदिति ? अष्टौ वसव३, एकादश 
रुद्रा$, द्वादश आदित्या8, त एकत्रिंशत्‌, इन्द्रश्चैव प्रजीपतिश्च-त्रयस्त्रिशत्‌ इति ॥ कतमे वसव इति ? 
अग्निश्च पृथिवी च वायुश्चान्तरिक्षं चादित्यश्च चौश्च॑ चन्द्रमाश्च नक्षत्राणि च, एते वसव३ | एतेषु हीदं वसु 
सर्व॑ हितमिति, तस्माद्‌ वसव इति ॥ कतमे/ रुद्रा इति ? दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मैकादशः | ते 
यदास्माच्छरीरान्मर्त्यादुत्करामन्ति, अथ रोदयन्ति)॥ तेद्यद्रोदयन्ति तस्माद्रुद्रा इति ॥ कतम आदित्या इति ? 
द्वादश वै मासा४ संवत्सरस्य, एते आदित्या$,एते* हीद॑ सर्वमाददाना यन्ति | ते यदिदं सर्वमाददाना यन्ति 
तस्मादादित्या इति ॥ कतम इन्द्र:/-कतम४ प्रजापतिरिति ? स्तनयित्नुरेवेन्द्र४, यज्ञ४ प्रजापतिरिति ॥'! 
अर्थात्‌ृ--ये उनकी महत्ताप्रदर्शक- हैं-#«देवे! तो तेंतीस ही हैं | (प्रश्न) वे तेंतीस कौन-से हैं ? (उत्तर) आठ 
वसु , ग्यारह रुद्र, बारह आदित्य--“में इकतीस, प्रजापति और इन्द्र मिलकर तेंतीस । (प्रश्न) वसु कौन 
से हैं ? (उत्तर) अग्नि, पृथिंवी..(पृथिवी का अर्थ जलसहित पृथिवी है, अत४ 'पृथिवी' के आगे 'जल' न 
होकर 'द्यौ' होना चाहिए # इसी प्रकार 'आकाश' के स्थान में 'अन्तरिक्ष' होना चाहिए | हमने ऊपर मूल 
पाठ में वैसा ही कर दिया है | ऐसा बृहदारण्यक के उद्धृत सन्दर्भ के अनुकूल है, उसमें “जल” और 
'आकाश' नहीं हैं ।] वायु, अन्तरिक्ष, सूर्य, द्यौ, चन्द्रमा और नक्षत्र ये आठ वसु हैं | यत४ इनमें सब वसु, 
धन और वास रक्‍खा है, अत ये वसु हैं । (प्रश्न)--रुद्र कौन हैं ? (उत्तर) --देह में ये दस प्राण और 
ग्याहरवों आत्मा | ये जब मरणधर्मा शरीर से निकलते हैं तो ये रुलाते हैं, यत४ ये रुलाते हैं, अत$ रुद्र 
कहाते हैं | (प्रश्न) --आदित्य कौन हैं ? (उत्तर) --संवत्सर के जो १२ मास हैं, वही आदित्य हैं | ये ही 
सबको ले-जाते हैं, यत४ ये सबको ले-जाते हैं, अत आदित्य कहाते हैं । (प्रश्न) --इन्द्र कौन है और 
प्रजापति कौन है ? (उत्तर)-- बिजली इन्द्र है, प्रजापति यज्ञ है | यहाँ पृथिवी की भाँति अन्य 
लोक-लोकान्तरों में भी प्राणियों के बसने की बात कही गयी है, इसका विस्तृत विवेचन अष्टम समुल्लास 
के अन्त में किया गया है | 


रुद्र- प्राण--शरीरगत प्राण बाह्य वायु के आहार से पुष्ट होकर ही जीवन का पोषक है | यदि इसे 
अपने उत्पादनकारणरूप बाह्य वायु का आहार न मिले तो यह अपने उपादान से मिलने के लिए बाहर 
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सप्तम-समुल्लास: ६५ 


किमरिलमिफिनिनिनिनिनिफलिन लीड जल कल लो जल ली न दल लडकी लक नकक कल बल आल लक लक 
निकलने के लिए छटपटाने लगता है | प्राण जीवन का मूल आधार है और शरीर में इसके रहते ही भोग 
और अपवर्ग का सम्पादन सम्भव है | शरीर की सब चेष्टाएँ प्राण पर अवलम्बित हैं | सुषुप्ति अवस्था में 
इन्द्रियों के सब व्यापार बन्द हो जाने पर भी प्राण अपना कार्य करता रहता है | सबके सो जाने पर भी 
वह जागता रहता है---/ऊर्ध्व: सुप्तेषु जागार* (अथर्व० ११४२५) | वायु की परिणत होती हुई एक अवस्था 
का नाम प्राण है । मानवशरीर में स्थानभेद से प्राण की दस विभिन्न रूपों मैं अभिव्यक्ति होती है और 
स्थानभेदानुकूल ही वह कार्य करता है | प्राण की अपनी ये अवस्थाएँ ही “पज्थप्राण' और उनकी भी परिणत 
अवस्थाएँ “उपप्राण' हैं | प्राण और उपप्राण ये सब मिलकर शरीर में जीवन का प्रसार करते रहते हैं | 
शरीरगत प्राण का हक; वायु महाभूत है | उसी के शरीर मेँ प्राणमाव को प्राप्त होने पर शेषमूत 
उपादान के रूप में सहकारी बनते हैं | पञ्चप्राण के स्थानभेद के सम्बन्ध मैं कहा है--- 


ह्ृृदि प्राणो गुदेइपान/ समानों नामिसंस्थित३ । 
उदान$ कण्ठदेशे स्याद्‌ व्यानः सर्वशरीरग३ ॥ 
प्राण-अपान का वर्णन करते हुए वेद में लिखा है-- 
प्राणापानौ व्रीहियवावनड्वान्‌ प्राण उच्यते । 
यवे ह प्राण आहितो5पानो व्रीहिरुच्यते। ॥ --अथर्व> ११४१३ 
प्राण और अपान इन दोनों को वेद में 'व्रीहि' और 'यव” नाम से पुकारा है और जीवनप्रद होने से प्राण 


की 'अनड्वान्‌' संज्ञा है | यव में प्राण स्थित हैं और अपार व्रीहि कहाता है | यवरूप प्राणशक्ति शरीर को 
बनाये रखती है और व्रीहिरूप अपान शक्ति उसे बढ़ाती-व पुष्ट करती है । 


शरीर में हृदयस्थ प्राण सर्वोपरि हैं | इसी के: नेतृत्व में फुफफुस और हृदय ठीक-ठीक कार्य करते हैं 
कारणशरीर और आत्मा की संयुक्त शक्ति का यही मुख्य आधार है | इसके अमाव में स्थूल शरीर का 
अस्तित्व नहीं रह सकता, अत इस देहरूपी नगरी में हृदयस्थ प्राणों का सबसे अधिक महत्त्व है | 


प्राण द्वारा सम्पादित श्वसन क्रिया ही बालक को जीवित रखती है | इसी से शरीर में चेतना बनी 
रहती है | वही शरीर के अंग-प्रेत्यंग की. पूर्ण वृद्धि का कारण बनता है | ज्यों-ज्यों शरीर के अंगों का 
विकास होता जाता है त्यों-त्यों यह प्राण समस्त शरीर में विभिन्न कार्यों के अनुकूल विभक्त होता जाता 
है | शरीर में कार्यभेद से मुख्य प्राण ही दस प्रकार का हो जाता है | स्थानभेद और कार्यमेद से अपेक्षित 
क्रियाओं को करते हुए इसकी दस संज्ञाएँ हो जाती हैं--प्राण, अपान, व्यान, उदान, समान, नाग, कूर्म, 
कृक ल, देवदत्त और धनञ्जय-। जब तक शरीर में प्राण रहता है तब तक इसमें जीवन बना रहता 
है । इसकी उपस्थिति में ही मांसल शरीर को जीवित माना जाता है | प्राण के अभाव में शरीर से दुर्गन्‍्ध 
आने लगती है | साधारणतया बाहर से भीतर वायु लेने को प्राण तथा भीतर से वायु को बाहर निकालने 
को अपान समझा जाता है | इसके वितरीत ग्रन्थकार ने भीतर से वायु को बाहर निकालने को प्राण और 
बाहर से वायु को भीतर लेने को अपान माना है (देखें यजुर्भाष्य २॥२।२३; रा०्ला०क० ट्रस्ट द्वारा प्रकाशित 
ऋ"०भा०भू० पृष्ठ ११७ तथा पत्रव्यवहार (द्वि०सं० पृष्ठ ६६) | प्राचीन शास्त्रों से अपिरिचित जन ग्रन्थकार 
के इन अर्थों को अशुद्ध मानते हैं | मैत्रायणी आरण्यक में स्पष्ट लिखा है--- 


'योज्यमूर्ध्वमाक्रामत्येष वाव स प्राण४, अथ योड्यमवाड्‌ संक्रामत्येष वाव सोडइपान३' (२६) । इसी अर्थ 
को सायणाचार्य ने अपने अथर्ववेद (१८२४६) के भाष्य में माना है---“मुखनासिकाभ्यां बहिर्निस्सरन्‌ वायु: 


/ सप्तम-समुल्लासः 
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प्राण४ अन्तर्गच्छन्नपान४ । यही प्राचीन वाडमयसम्मत है । 

अपान१--मानवशरीर में अपानवायु का स्थान नाभि से लेकर गुदापर्यन्त है | इसके सब कार्य 
प्रधानरूप से गुदापर्यन्त और गौणरूप से पादपर्यन्त होते हैं | उपस्थ और गुदा इन्द्रियाँ इसी अपान के 
आश्रित रहकर अपना कार्य करती हैं | गर्भस्थ बालक का पोषण भी इसी अपान प्राण के द्वारा होता है | 
गुर्दे भी इसी अपान के द्वारा अपना कार्य करते हैं | मल-मूत्र और रज-वीर्य का विसर्जन भी इसी के द्वारा 
होता है | कुण्डिलिनी शक्ति का निवास भी इसी अपान प्राण में है । अपान में पृथिवी तत्व मिला रहने से 
इसमें गुरुत्व धर्म आ जाता है | इसी कारण मल-मूत्र, रज-वीर्य तथा गर्भस्थ बालक का विसर्जन नीचे की 


ओर होता है | 

समान--नाभिस्थ होकर सर्वत्र शरीर में रस पहुँचानेवाला समान प्राण है | इसका स्थान नाभिस्थ गर्त 
है । पाचनशक्ति के लिए यह परमावश्यक है | सभी खाद्य-पेय पदार्थों के सार को समान प्राण ही सब 
ग्रन्थियों में विभक्त करता है | ऊपर व नीचे के समान प्राण मिलकर सब प्रकार के जीवन का निर्माण व 
रक्षण करते हैं । इन्हीं के द्वारा सर्वत्र आहार पहुँचाया जाता है| समान प्राण अपने अश्रित ग्रन्थियों की 
सहायता से कई प्रकार के रसों का निर्माण कर शरीर को प्रदान करता है । अग्नि, जल, वायु आदि जिनका 
सेवन हम मुख, नासिका आदि से करते हैं, उन्हें ग्रहण करके सम्बन्धित ग्रन्थियों द्वारा उनका सारतत्व 
लेकर सम्पूर्ण शरीर में विभक्त कर देता है | यह यकृत्‌ में क्षार का निर्माण करता है, आमाशय में खाद्य तथा 
पेय पदार्थों को मिलाकर पीसता और तरल बनाकर पक्‍वाशय में उनका परिप्राक करता है और अन्ततः 
रस और मल के रूप में परिणत करके छोटी और बेड़ी आँतों में बाँट देता है । यदि समान प्राण ठीक-ठीक 
कार्य न करे और आवश्यक आहार न मिले तो&थौड़ी देर में मृत्यु हो जाना .अवश्यम्भावी है | 

उदान--कण्ठ से आविर्भूत होकर सिर मैं*प्रविष्ट होनेवाले प्राण का नाम उदान है । ग्रन्थकार के मत 
में कण्ठस्थ अन्न-पान इसी के द्वारा खींचा जाकर बल-पराक्रम बढ़ाने में सहायक होता है । 

स्पन्दयत्यधरं वक्त्र॑ गात्रनेत्रप्रकोपन8 । 
उद्वेजयति मर्माणि उदानो नाम मारुत३ ॥ 

कण्ठ के माध्यम से जो'ः कार्य होते हैं वे सब उदान के द्वारा ही होते हैं। सिर और वक्षस्थल से उदान 
का विशेष राम्बन्ध है, क्योंकि यह उनके कार्यों में सहायक रहता है | यह प्राण का उत्कर्षण करके श्वसन 
क्रिया कराता है | उदान के गमनागमन के अभाव में चेतन आत्मा भी निष्क्रिय हो जाता है | चेतना की 
अनुभूति इसी के द्वारा होती है | हृदय और मस्तिष्क का सम्बन्ध भी यही बनाये रखता है | उपप्राणों को 
बल और नीचे के प्राणों को शक्ति भी यही प्रदान करता है | बाहर के पदार्थों को निगलने और अन्दर से 
धकेलकर बाहर फैंकने की शक्ति भी इसी में है | थूक को अन्दर ले जाना, बाहर दूर फैंकना, वमन करना. 
आमाशय से वमन को ऊपर ले जाना, प्राण को हृदय तक आकर्षित करना, हृदय से मस्तिष्क तक प्राण 
को ले-जाना, हृदय की ज्योति को मस्तिष्क में और मस्तिष्क की ज्योति को हृदय में ले-जाना--ये सब 
इसी के कार्य हैं | पाँचों उपप्राण इसी शक्ति से कार्य करते हैं | इसी के द्वारा शरीर में ज्योति का संचार 
होता है | इसपर अधिकार. हो जाने से योगी को भूख, प्यास, निद्रा आदि नहीं सतातीं । स्थूल. सूक्ष्म और 
कारण---इन तीनों शरीरों का पारस्परिक सम्बन्ध यही स्थापित किये रहता है । 

व्यान--शरीर की रचना में सर्वप्रथण आकाश भूत सहकारी बनता है| आकाश से व्याप्त शरीर के 
सभी भागों में व्यानरूप प्राण समा जाता है और शरीरभर में सर्वत्र अपना कार्य सम्पादन करता है। समस्त 
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शरीर में व्याप्त होने से ही उसकी 'व्यान' संज्ञा है | शरीर में चेष्टा आदि कर्म जीव इसी के द्वारा करता 
है | यह ज्ञानवाहक, कर्म या गतिवाहक सूक्ष्म तन्तुओं या नाड़ियों को गति प्रदान करता है | प्राण के साथ 
मिलकर यह नाड़ियों में कम्पन, धड़कन, प्राण और रक्त का संचार करता रहता है | यह समस्त 
प्राणों-उपप्राणों के कार्यों में सहायक रहकर कार्य करता है | जब सूक्ष्म शरीर आकाश में गमन करता है 
तो व्यान ही उसे गति प्रदान करता है | 


नाग---नाग उपप्राण का निवास मुख में है | उद्गार (डकार) और हिचकी पैदा करना इसका काम 
है | प्राण का मुख द्वारा निकलना ही उद्‌गार है | जब खान-पान ठीक रहता है और पाचनशक्ति सामान्य 
रहती है तब नाग प्राण की प्रधानता नहीं रहती | उस समय यह शान्त रहता है | आमाशय में खराबी हो 
जाने पर जब वायु या प्राण को वहाँ भ्रमण हेतु अपेक्षित स्थान नहीं मिलता तो वह बाहर निकलना चाहता 
है | उसके निकलने के दो ही द्वार हैं--मुख और गुदा | जो वायु मुख से निकलता है वह डकार और जो 
गुदा से निकलता है वह अपानवायु कहाता है | इस प्रकार उदरदोष के कारण यह विकराल रूप धारण 
करके उद्गार और हिचकी को उत्पन्न करता है | उदान प्राण के साथ इसका विशेष सम्बन्ध है | उद्गार 
और हिचकी के समय यह प्राण को कम्पायमान कर देता है | जब यह अंधिक कुपित हो जाता है तब इसका 
विशेष प्रभाव हृदय से मस्तिष्क तक पड़ता है | उद्गार के समय यह नीचे से उदान को भी खींच लाता 
है और हिचकी के समय यह मनुष्य को परेशान कर देता है.। 


कूर्म--इस प्राण का निवास नेत्र में है । यह पलकों को खोलने और बन्द करने का कार्य करता 
है | इसके धर्म संकोच और विकास हैं | निमेषोन्मेष-काल में यह नेत्रों में संकोच और विकास करता रहता 
है | इसके ये स्वाभाविक धर्म नाग प्राण में देखने में आते हैं | अन्य प्राणों और उपप्राणों से यह निमेषोन्मेष 
का कर्म भिन्न प्रकार का है और विशेष भी है | त्राटक काल में ये धर्म विशेष प्रयत्न द्वारा प्रसुप्त-से हो जाते 
हैं और निद्रा, स्वप्न या समाधि की अवस्था में स्थेगित रहते हैं | जाग्रदावस्था में ये अपना कार्य निरन्तर 
करते रहते हैं | 


कृकल---कृकल उपप्राण का निवास कण्ठ में है | इसका मुख्य कार्य जम्माई लाना है। यह आलस्य 
और प्रमाद को दूर करती हैं। कण्ठ और मुख का विस्तार करती है | कभी-कभी स्मरणमात्र से जम्माई 
आने लगती.-है | कभी-कभी दूसरों को जम्भाई लेते देखकर भी | आलस्य और प्रमाद के समय विशेषरूप 
से जम्भाई आती है | कण्ठकूप में विशेष संयम द्वारा यथोचित अभ्यास करने से भूख-प्यास की निवृत्ति होती 
है | कृकल प्राण के प्रदेश में उदान प्राण का स्थान है | समाधि की अवस्था में जम्माई का क्षोम नहीं रहता। 
उदान के सहयोग से यह शान्त रहता है | 


देवदत्त--यह नासिकास्थानीय है | इसका कार्य मुख्यतया छींक लाना है | छींक आने से मस्तिष्क 
हल्का हो जाता है | कण्ठ और मस्तिष्क का रेशा निकल जाता है और सुख अनुभव होता है, किन्तु इसकी 
अति परेशानी का कारण बन जाती है | देवदत्त प्राण श्वास-प्रश्वास की गति में सहायक होता है | धारणा, 
ध्यान और समाधि में विक्षेप नहीं होने देता तथा मस्तिष्क को शुद्ध, पवित्र और हल्का बनाए रखता है | 


धनज्जय--यह सर्वदेहव्यापी है और क्षोभ पैदा करनेवाला है । चोट लगने पर सूजन हो जाना घनउञ्जय 
उपप्राण का ही कार्य है | सर्वव्यापी होने से धनज्जय त्वचा के साथ संयुक्त रहता है | शरीर के भीतर की 
मांसपेशियों की तथा नस-नाड़ियों में भी यह रहता है, क्योंकि इन सबपर स्पर्श की प्रतीति होती है और 
आधि-व्याधि या आघात से इनमें शोथ भी हो जाता है | इससे स्पष्ट है कि धनज्जय प्राण समूचे शरीर में व्याप्त 


77:0[03: / /0 . 768 / 5४ 370 ]4]279 ४ 9५ 


६६० सत्यार्थमास्कर 
है | धनञज्जय के कारण शरीर में क्षोम जीवनकाल में ही होता है मृत्यु होते ही धनञज्जय समस्त अटल 
के साथ शरीर से निकल जाता है, अत$ मृत शरीर में शोथ होना या उसका फूल जाना बाह्य वायु अथवा | 
के कारण हो सकता है | कौषीतकि उपनिषद्‌ में स्पष्ट कहा है---“सह ह्योतावस्मिज्छरीरे वसतः सहोत्क्रामतः 
(कौ० ब्रा० उप० ३।४) | आत्मा और प्राणसमूह शरीर में साथ रहते और साथ ही उत्क्रमण करते हैं । 


जब आत्मा शरीर से विदा होता है तो प्राण शरीर से उत्क्रमण करते हैं | हमारे शरीर में ७२ करोड़ 
७२ लाख नाड़ियां हैं--'हृदि होषात्मा । अग्नैतदेकशतं नाडीनां तासां शतं शतमेकैकस्या व्वासप्ततिब्रसिप्ततिः 
प्रति शाखानाडीसहसाणि भवन्ति” (प्रश्न उप» ३।६) अर्थात्‌ १०१४१००)७२०००-७२७२००००० | इन्हीं 
नाड़ियों से प्राण संचरण करते हैं | मरणवेला में जब प्राण इन नाड़ियों में से एक साथ निकलते हैं तो समूचे 
शरीर में एक विचित्र प्रकार का तनाव पैदा होता है | शरीर का एक-एक अंग-प्रत्यंग टूटने लगता है | ऐसे 
समय में असह्य वेदना का अनुभव होना अवश्यम्भावी है--मानों सहस्रों बिच्छू एकसाथ काट रहे हों | उस 
समय प्राणी भीतर-ही-भीतर रोता है | कभी-कभी आँसुओं की एक-दो बूँदें आँखों से निकलती भी देखीं 
जाती हैं | जब मृत्यु के कारण घर-द्वार, धन-सम्पत्ति, बाल-बच्चे, .संगे-सम्बन्धी यहाँ तक कि जन्म के साथी 
शरीर आदि सभी को एक साथ छोड़ना पड़ रहा हो तो मरणोन्मुख प्राणी के कष्ट की सहज हीं कल्पना 
की जा सकती है । उस अवस्था में मनुष्य चिल्ला उठता 'है--'प्राण ! मा मत्‌ पयवित४” (अथर्व० 
११४।२६)--हे प्राण ! मुझसे दूर मत हो | जब किसी&के घनिष्ठ मित्र, सम्बन्धी या सन्‍्तान की मृत्यु होती 
है तो उसपर दुःख का पहाड़ टूट पड़ता है |तब#सभी बुंदी तरह रोते-बिलखते रह जाते हैं | जब एक के 
वियोग में सबकी यह हालत होती है तो सबके वियोग में एक की क्‍या हालत होती होगी ? यह मृत्यु-मय 
का क्लेश, न केवल मानव में अपितु कृमि-कीटर्पतंग आदि क्षुद्र जन्तुओं तक में समानरूप से विद्यमान 
रहता है | जैसे ही किसी के सामनें मृत्यु का संकट आता है, वैसे ही वह उससे बचने की चेष्टा में अवृत्त 
हो जाता है | अतएव प्राणों तथा जीव की 'रुद्र' संज्ञा है--'रुदिर्‌ अश्रुविमोचने" (धातुपाठ) “रोदेणि लुक्‌ 
च (उणादि० २।२२) --रुद्राश्च. एकादश स्मृता४ | पापिनो रोदयतीति ईश्वर४ (उणादि० २२२ ग्रन्थकार) । 
ग्यारहवें रुद्र जीवात्मा पर इसी समुल्लास में आगे विचार किया है । 


“आड” पूर्वक 'दा' धातु से 'यक्‌ प्रत्ययान्त “आदित्य” शब्द सिद्ध होता है | पाणिनि सूत्र ७४४६ से 
'दद्‌' आदेश होता है । निरुक्त २१३ में आदित्य शब्द का निर्वचन करते हुए लिखा है--/आदित्य३ 
कस्मात्‌ ? आदत्ते रसान्‌, आदत्ते भासं ज्योतिषाम्‌, आदीप्तो भवति ।“ "सूर्य अदितेः पुत्र:अदिति अर्थात्‌ 
अविनाशी प्रकृति या ईश्वर का पुत्र कहाता है | सूर्योदय होने पर अन्य नक्षत्रों की ज्योतियाँ हरण कर ली जाती 
हैं | पृथिवी पर के रस आग्नेय प्रभाव से सूक्ष्म होकर रश्मियों के साथ रश्मिसंहार के समय आदित्यमण्डल में 
पहुँचते हैं | रश्मिसमूह ही “हरय£ सुपर्णा अपो वसाना दिवमुत्पतन्ति" (ऋक्‌ ० १।१६४।४७)--विशेष ऋतु में 
रश्मिविशेष द्यौ: की ओर आप$ के वसन पहने उड़ते हैं | सौराग्नि अपां गर्भ है | ग्रहों आदि के अपने-अपने 
रश्मि हैं | उन रश्मियों को दिन के समय आदित्य ले-जाता है | यह आदित्य चारों ओर से दीप्त है । आप४ कण 
इसमें ताप और ज्योति की माया रचते रहते हैं | रश्मिचक्र में विभिन्न स्थितियों के कारण मास और ऋतु बनते 
हैं, जो क्रमश३ स्थावर-जडगम सबकी आयु का ग्रहण करते जाते हैं | 


शतपथ में प्रश्न है कि इन्द्र कौन है, प्रजापति कौन है---“कतम इन्द्रश, कतम३ प्रजापतिरिति” ? उत्तर 
है--स्तनयित्नु ही इन्द्र है और यज्ञ प्रजापति है--“स्तनयित्नुरेव इन्द्रों यज्ञ: प्रजापतिरिति" | फिर प्रश्न 
हुआ--स्तनयित्नु कौन है-कतम£ स्तनयित्नु&” ? उत्तर मिला--बिजली--“अशनिरिति” । पुन प्रश्न 
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ईशा वास्यमिद * सर्व॑ यत्किज्व जगत्यां जग॑तू । 


तेन॑ त्यक्तेन भुज्जीथा मा गूधः कस्य स्विद्धन॑म्‌ ॥२॥ 
>यंजु;8० अ० ४० | म० १॥ 


हुआ-यज्ञ कौन है---कतमो यज्ञ३ ? उत्तर मिला--पशु यज्ञ है--पशव इति” | इस प्रश्नोत्तर को 
ग्रथकार ने सरलरूप में लिया है | यज्ञ और पशु के प्रजापति होने में यह हेतु है कि ये प्रजा का 
पालन-पोषण करते हुए उसके योग-क्षेम में' सहायक हैं | इस प्रकार गौणवृत्या (परम्परा से) पशुओं का भी 
प्रजापतित्व उपपन्न है, क्योंकि प्रजापति और पशु दोनों को यज्ञरूप माना है | 'स्तनयित्नुरेव इन्द्र” में 
अवधारणार्थक 'एव” पद का पाठ होने से स्पष्ट है कि उसका अर्थ बिजली ही है | 


ऋण०भा०भू० में इस प्रसंग में ग्रन्यकार ने लिखा है--“'ऐसे ही इन्द्र नाम बिजुली का है, क्योंकि वह 
उत्तम ऐश्वर्य की विद्या का मुख्य हेतु है और यज्ञ को प्रजापति इसलिए कहते हैं कि उससे वायु और 
वृष्टिजल की शुद्धि द्वारा प्रजा का पालन होता है तथा पशुओं की यज्ञ" संज्ञा होने का यह कारण है कि 
उनसे भी प्रजा का जीवन होता है| ये सब मिलके अपने-अपने दिव्य गुणौसे तेंतीस देव कहाते हैं |” 


स्वर्गस्थ किसी शरीरधारी देवता का यहाँ कोई प्रकरण नहीं है | वस्तुत्त2 ग्रन्थकार ने देवता शब्द को 
केवल परमेश्वरवाचक नहीं माना है | इन्द्र शब्द का लगभग ७८ बार अर्थ किया है, किन्तु परमेश्वरपरक 
बहुत कम बार | अग्नि का अर्थ २५० बार किया है, जिसमें दो तिहाई अर्थ विज्ञानपरक हैं | इसी प्रकार 
वरुण के ३८ अर्थों में ईश्वरपरक अर्थ ५-७ बार से-अधिक नहीं है| नि३श्रेयस के साथ-साथ अभ्युदय का 
हेतु होने से वेद के आधिदैविक अथवा आधिभौतिक अर्थ होना स्वाभाविक है । 


महाभारत (अनुशासनपर्व अध्याय १५७) में रुद्रों; आदित्यों एवं वसुओं के नाम इस प्रकार दिये 
हैं--'अजैकपादहिर्बुध््च: पिनाकी चापराजित३ । ऋतश्च पितृरूपश्च त्रयम्बकश्च महेश्वर३ ॥१२॥ 
वृषाकपिश्च शम्भुश्च हवनोइथेश्वरस्तथा । एकादशैते प्रथिता रुद्रास्त्रिभुवनेश्वराः ॥१३॥। अंशोभमगश्च मित्रश्च 
वरुणश्च जलेश्वर8 । तथा धातार्यमा चैव जयन्तो भास्करस्तथा ॥१४॥ त्वष्टा पूषा तल्थैवेन्द्रो द्वादशो 
विष्णुरुच्यते ॥१५ पू०॥ धरों च्रुवश्च सोमश्च सावित्रोडथानिलोइनल३ ॥१६ उ०| प्रत्यूषश्च प्रभासश्च 
वसवोड्ष्टौ प्रकीर्तिता३ ॥१७ पू०॥ अर्थात्‌--एकपादू, अज, अहिर्बुध्न्य, पिनाकी, अपराजित, ऋत, पितृरूप, 
त्रयम्बक, महेश्वर, वृषाकपि, शम्भु, हवन और ईश्वर ये ग्यारह संसार में लोकेश्वर प्रसिद्ध हैं | अंश, भग, 
"मित्र, जलेश्वर, वरुण, धाता, अर्यमा, जयन्त, भास्कर, त्वष्टा, पूषा, इन्द्र और बारहवाँ विष्णु आदित्य है । 
धर, ध्रुव, सोम, सावित्री, वायु, अग्नि, प्रत्यूष तथा प्रभास ये आठ वसु कहे जाते हैं | वसु आदि के सम्बन्ध 
में इस प्रकार की कल्पना बहुत पीछे की है | प्रमाणरूप में प्राय# बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का कथन ही मान्य 
है । 

ईशावास्यम्‌--(जगत्याम्‌) नित्य परिवर्त्तशील जगत्‌ में (यत्किज्च) जो कुछ भी (जगत्‌ ) चराचर 
वस्तु है (इदं सर्वम्‌ ) प्रकृति से पृथिवीपर्यन्त सब (ईशा) सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर से (वास्यम्‌) अच्छादित एवं 
व्याप्त है । (तेन) इसलिए (त्यक्तेन) त्यागभाव से (मुञज्जीथा8) पदार्थों का उपभोग करो | (मा गृध३) 
लोभ मत करो | (धनं) धन, (कस्यस्वितू) सोचो, किसका है ? अथवा किसी (कस्य-कस्यापि) किसी के 
भी (धनम्‌) धन का (मा गृध३) लोभ मत करो | 


अपने यजुर्वेदभाष्य में इस मन्त्र (४०१) का भाष्य करते हुए उसके भावार्थ में ग्रन्थकार ने लिखा है--- 
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६६२ सत्यार्थभास्कर 


अहं भुवं वसुनः पूर्व्यस्पतिर॒हं धनानि सं जयामि शश्वंतः | 
मां हंवनते पितरं न जन्तवो5हं दाशुषे वि भजामि भोजनम्‌ ॥३॥ 
हाई आता . >>“ हण में पे च ह८ | मं० १॥ 
अहमिन्द्रो न पर जिग्य इद्धन॑ न मृत्यवेध्व तस्थे कदा चन | 
सोममिन्‍्मा सुन्वन्तों याधता वसु न में पूरवः सख्ये रिघाथन ॥४॥ « 
-ऋ० मं० १० | सू० ४८ | म० ५॥ 
अहं दा गृणते पूर्व वस्वहं ब्रह्म कृणवं महां वर्धनम्‌ । 
अहं भुंव॑ं यज॑मानस्य चोदिता5यज्वनः साक्षि विश्वस्मिन्‌ भरें. | |५॥ 
--ऋ० म० १०। सू० ४६। म० १॥ 
(ऋचो अक्षरे०) इस मन्त्र का अर्थ ब्रह्मचर्याश्रम की शिक्षा में लिख चुके हैं, अर्थात्‌ जो सब दिव्य 
गुण-कर्म-स्वभाव-विद्यायुक्त और जिसमें पृथिवी, सूर्य्यादि लोक स्थित हैं, और जो आकाश के समान 
व्यापक, सब देवों का देव परमेश्वर है, उसको जो मनुष्य न जानते, न मानते और उसका ध्यान नहीं करते, 
वे नास्टिक, मन्दमति सदा दुःखसागर में डूबे ही रहते हैं, इसलिए सर्वदा उसी को जानकर सब मनुष्य 
सुखी होते हैं | 


जो मनुष्य ईश्वर से डरते हैं कि यह हमको सदा सब*ओर से: देखता है, यह जगत्‌ ईश्वर से व्याप्त 
और सर्वत्र ईश्वर विद्यमान है, इस प्रकार*च्यापक अन्तर्यामी परमात्मा का निश्चय करके अन्याय के आचरण 
से किसी का कुछ भी द्रव्य ग्रहण नहीं किया चाहते*वे धर्मात्मा होकर इस लोक में सुख और परलोक मेँ 
मुक्तिरूपी सुख को प्राप्त करके सदा आनन्द में. रहें..। 


अहं भुवम--(अहम्‌ ) मैं परमात्मा (वसुन$) मुक्तों के नितान्त वासस्थान मोक्ष का (पूर्व्यई) पुरातन 
(पति४) स्वामी हूँ (अहम्‌ ) मैं ही (धनानि)»लौकिक धनों को (शाश्वत) बहुतेरे जीवगर्णों को उनकी तृप्ति 
के लिए (संजयामि) संरक्षित. रखता. हूँ: (जन्तव३) मनुष्यादि प्राणी [जीवा३-मनुष्या४ (मनुष्या वै 
कप शत० ६।३॥१॥३२)] (माम्‌5) मुझको (पितरं न) पिता के समान (हवन्ते) पुकारते हैं---आमन्त्रित 
करते हैं (अहम्‌ ) मैं (दाशुषे) दानशील-अन्यों को देनेवाले के लिए अथवा आत्मसमर्पण करनेवाले के लिए 
(भोजन विभजामि) समस्त ऐश्वर्य व मोक्षसुख प्रदान करता हूँ | 

अहमिन्द्र;--(अहम्‌ ) मैं (इन्द्र४) ऐश्वर्यवान्‌ हूँ. (न पराजिग्ये) कभी पराजय को प्राप्त नहीं होता 
(इद्धनं न) मेरे पास अध्यात्मथन की कभी कमी नहीं होती (न कदाचन मृत्यवे अवतस्थे) मैं कभी मृत्यु को 
प्राप्त नहीं होता । (सुन्वन्त३) धनादि लौकिक ऐश्वर्य सुख तथा उपासनारस का निष्पादन करते हुए तुम 
(सु) विज्ञानादि धन को (मा सोममित्‌ ) मुझसे माँगो | (पूरव३) है मनुष्यो--”पूरव४ मनुष्यनाम (मे सख्ये 
न रिषाथन) मेरी मित्रता में तुम कभी हिंसित नहीं हो सकते--दु॥खी नहीं हो सकते । 

ऋग्वेदभाष्य में इस मन्त्र के भावार्थ में लिखा है--- 

ऐश्वर्यवान्‌ परमात्मा के यहाँ अध्यात्मघन की कमी नहीं होती, क्योंकि वह अमर है, इसलिए उसका 
अध्यात्म ऐश्वर्य भी अमर है। उपासनारस समर्पित करनेवाले उस धन की याचना करें और उसकी मित्रता 
के लिए यत्न करें तो कभी निराश नहीं होंगे । 

अहं दां गृणते--(अहम्‌) मैं (गृणते) स्तुति करनेवाले को (पूर्व्व वसुं दाम ) सनातन ऐश्वर्य और निवास 
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क्या वेद में अनेक ईश्वर कहे हैं ?] 
प्रश्न--वेद में ईश्वर अनेक हैं, इस बात को तुम मानते हो वा नहीं ? 


उत्तर--नहीं मानते, क्योंकि चारों वेदों में ऐसा कहीं नहीं लिखा जिससे अनेक ईश्वर सिद्ध हों, किन्तु 
यह तो लिखा है कि ईश्वर एक है | 


['देवता' का अभिप्राय, और ३३ देवों की गणना] 


प्रश्न--वेदों में जो अनेक देवता लिखे हैं, उसका क्‍या अभिप्राय है ? 


उत्तर--'देवता' दिव्यगुणों से युक्त होने के कारण कहाते हैं, जैसीकि पृथिवी, परन्तु इसकों कहीं 
ईश्वर वा उपासनीय नहीं माना है | देखो इसी मन्त्र में कि--'जिसमें सब देवता स्थित हैं, वह जानने और 
उपासना करने योग्य ईश्वर है |! यह उनकी भूल है जो 'देवता' शब्द से ईश्वर का ग्रहण करते हैं । 
परमेश्वर देवों का देव होने से 'महादेव” इसीलिए कहाता है कि वही सब जगत्‌ की उत्पत्ति-स्थिति- 
प्रलयकर्ता, न्यायाधीश, अधिष्ठाता है | 

जो "“शत्रयस्त्रिशता' इत्यादि वेदों में प्रमाण हैं, इसकी व्याख्या/शतपथ में की है कि--तेंतीस देव” 
अर्थात्‌ पृथिवी, द्यौ, अग्नि, वायु, अन्तरिक्ष, चन्द्रमा, सूर्य्य और नक्षत्र सब'सृष्टि के निवासस्थान होने से ये 
आठ वसु | प्राण, अपान, व्यान, उदान, समान, नाग, कूर्म्म! कृकल, देवदत्त, धनञउजय और जीवात्मा ये 
"ग्यारह रुद्र' इसलिए कहाते हैं कि जब शरीर को छोड़ते हैं; तब रोदन करानेवाले होते हैं | संवत्सर के 
बारह महीने “बारह आदित्य” इसलिए हैं कि ये सबकी आयु को लेते जाते हैं | बिजली का नाम “इन्द्र” इस 
हेतु से है कि [वह] परम ऐश्वर्य का हेतु है। यज्ञ को.'प्रजापति” कहने का कारण यह है कि जिससे वायु , 
वृष्टि, जल, ओषधी' की शुद्धि, विद्वानों -का सत्कार और नाना प्रकार की शिल्पविद्या से प्रजा का पालन 
होता है | 

ये तेंतीस पदार्थ पूर्वोक्त गुणों के योग-सैं' “देव” कहाते हैं | इनका स्वामी और सबसे बड़ा होने से 
परमात्मा चौंतीसवाँ उपास्य देव शत्तपथ के चौदहवें काण्ड में स्पष्ट लिखा है | इसी प्रकार अन्यत्र भी लिखा 
है | जो ये इन शास्त्रों को देखते तो बेदों में अनेक ईश्वर माननेरूप भश्रमजाल में गिरकर क्‍यों बहकते ?॥१॥ 

हे मनुष्य। जो कुछ इस/संसार में जगत्‌ है, उस सबमें व्याप्त होकर जो उसका नियन्ता है, वह ईश्वर 
कहाता है | उससे डरकर तू अन्याय से किसी के धन की आकांक्षा मत कर | उस अन्याय के त्याग और 
न्‍्यायाचरणरूप धर्म से अपने आत्मा से आनन्द को भोग ॥३२॥ 


ईश्वर सबको उपदेश करता है कि--हे मनुष्यो ! मैं ईश्वर सबके पूर्व विद्यमान, सब जगत्‌ का पति 


के योग्य लोक, मोक्ष या ज्ञान प्रदान करता हूँ | (अहं ब्रह्म कृणवम्‌ ) मैं परम ब्रह्मज्ञान, वेद और इस महान्‌ 
जगत्‌ को उत्पन्न करता हूँ | (मह्यं वर्धनम) यह समस्त वेद मेरी ही महिमा वा वृद्धि करनेवाला है । (अहं 
यजमानस्य चोदिता) मैं ही यज्ञ, दान और सत्संग करनेवाले को सम्मार्ग में प्रवृत्त करनेवाला हूँ । मैं 
(विश्वस्मिन्‌ भरे) समस्त युद्ध में (अयज्वन$) न देनेवाले अयज्ञशील जनों को (साक्षि) अभिमूत-दण्डित 
करता हूँ | 


१. “कृदिकारादक्तिन$” इस गणसूत्र (द्र०--४।१।४५) से डीष्‌ प्रत्यय भी होता है । 
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६६४ सत्यार्थभास्कर 


हूँ | मैं सनातन, जगत्कारण और सब धनों का विजय करनेवाला और दाता हूँ | मुझ ही को सब जीव जैसे 
पिता को सन्‍्तान पुकारते हैं, वैसे पुकारें | मैं सबको सुख देनेहारे जगत्‌ के लिए नाना प्रकार के भोजनों 
का विभाग पालन के लिए करता हूँ ॥३॥ 
मैं परमैश्वर्य्यवान्‌, सूर्य के सदूृश सब जगत्‌ का प्रकाशक हूँ | कभी पराजय को प्राप्त नहीं होता, और 
न कभी मृत्यु को प्राप्त होता हूँ | मैं ही जगद्‌-रूप धन का निर्माता हूँ । जब जगत्‌ की उत्पत्ति करनेवाले 
मुझ ही को जानो | हे जीवो ! ऐश्वर्यप्राप्ति के यत्न करते हुए तुम लोग विज्ञानादि धन को मुझसे 
माँगो, और तुम लोग मेरी मित्रता से अलग मत होओ ॥४॥ 
हे मनुष्यो ! मैं सत्यभाषणरूप स्तुति करनेवाले मनुष्य को सनातन ज्ञानादि धन को देता हूँ | मैं 'ब्रह्म' 
अर्थात्‌ वेद का प्रकाश करनेहारा, और मुझको वह वेद यथावत्‌ कहता, उससे मैं सबके ज्ञान॑ को बढ़ाता, 
मैं सत्पुरुष का प्रेरक, यज्ञ करनेहारे को फलप्रदाता, और इस विश्व में जो कुछ है, उस सब कार्य का बनाने 
और धारण करनेवाला हूँ, इसलिए तुम लोग मुझको छोड़ किसी दूसरे को मेरे स्थान में मत पूजों, मत मानो 
और मत जानो ॥५॥ 
हिरण्गर्भः समंवर्त्तताग्रे भूतस्य जातः पतिरेकड$आसीत्‌ । 
स दाधार पृथिवीं द्यामुत्ेमां कस्मैं देवाय॑ हविषां विधेम ॥६॥ 
यह यजुर्वेद (१३।४) का मन्त्र है। 
है मनुष्यो ! जो सृष्टि के पूर्व सब सूर्य्यादि तेजवालें' लोकों “का उत्पत्ति-स्थान, आधार, और जो कुछ 
उत्पन्न हुआ था, है और होगा उसका स्वामी था, है. और होगा, वह पृथ्वी से लेके सूर्यलोकपर्यन्त सृष्टि को 
बनाके धारण कर रहा है | उस सुखस्वरूप परमात्मा ही-की भक्ति जैसे हम करें, वैसे तुम लोग भी करों ॥६॥ 


भावार्थ--परमात्मा की स्तुति करनेवाला शाश्वत सुख-मोक्ष को प्राप्त करता है | वेद परमात्मा के 
गुणों का वर्णन करता है | नास्तिक जन जीवन में सुख से वंचित रहते हैं | 

हिरण्यगर्भ--इस मन्त्र में आया “हिरण्यगर्भ' शब्द अत्यन्त सारगर्भित है । यह समस्त पद ईश्वर और 
प्रकृति के लिए प्रयुक्त संयुक्त पद है, जिसका सीधा अर्थ है--'प्रकृति को अपने गर्भ में घारण करनेवाला | 
प्रलयावस्था में प्रकृति परमात्मा के-भीतर समाई रहती है | व्यवहार में न होने के कारण सृष्टि की उत्पत्ति 
से पूर्व यह प्रकृति अव्यक्त दशा में अदृश्य रहती है | सृष्टि से पूर्व प्रलयकाल में ब्रह्म अकेला नहीं, प्रकृति 
के साथ रहता है, किन्तु उसे अपने भीतर समेटे हुए | यदि उस समय प्रकृति का अभाव होता तो सर्गकाल 
में कहाँ से आजाती ? उसी हिरण्यगर्भ परमेश्वर ने सर्गकाल में पृथिवी, द्यौ आदि को धारण कर रक्‍्खा 
है | प्रलयकाल में जो अव्यक्त रहता है, सर्गकाल में वह नामरूपात्मक होकर व्यक्त हो जाता है--“नासतो 
विद्यते भाव:“---अभाव से भावरूप नहीं होता | जैसा पहले स्पष्ट किया जा चुका है, सृष्टि का उत्पत्तिकर्त्ता 
परमेश्वर एक ही है--”पतिरेक आसीत्‌ ।” 


ईश्वरसिद्धि में प्रत्यक्षादि प्रमाण-- 


प्रत्यक्ष का स्वरूप---सामान्यतया विषयवस्तु के इन्द्रियार्थसन्निकर्ष से उत्पन्न ज्ञान की प्रत्यक्ष 
संज्ञा है | परमेश्वर इन्द्रियातीत है अर्थात्‌ इन्द्रियों का विषय नहीं है | तब उसे प्रत्यक्षप्रमाण से कैसे सिद्ध 
किया जा सकता है ? अनुमान के दो प्रसिद्ध भेद हैं-- 


१. पूर्ववत्‌--जब कार्योन्मुख कारण को देखकर कार्य का अनुमान होता है तो वह पूर्ववत्‌ अनुमान 
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सप्तम-समुल्लासः ६६५ 
[ईश्वर-सिद्धि में प्रत्यक्षादि प्रमाण] 


प्रश्न--आप ईश्वर-ईश्वर कहते हो, परन्तु उसकी सिद्धि किस प्रकार करते हो? 

उत्तर-सब प्रत्यक्षादि प्रमाणों से | 

प्रश्न--ईश्वर में प्रत्यक्षादि प्रमाण कभी नहीं घट सकते | 

उत्तर --इन्द्रियार्थसश्निकर्षोत्पन्न॑ ज्ञानमव्यपदेश्यमव्यभिचारि व्यवसायात्मकं प्रत्यक्षम्‌ ॥ 

--यह गौतममहर्षिकृत न्‍्यायदर्शन का सूत्र (११४) है । 

जो श्रोत्र, हक. त्वचा, चक्षु, जिह्वा, प्राण और मन का, शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, सुख-दुशख, 
सत्यासत्य विषयों के साथ सम्बन्ध होने से ज्ञान उत्पन्न होता है, उसको "प्रत्यक्ष" कहते हैं, परन्तु वह निर्भ्रम 
हो । 
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होता है | जैसे बादलों को देखकर वर्षा का अनुमान | कारण सदा कार्य से पहले होता है, इसलिए उसे 
पूर्ववत्‌ कहते हैं | यहाँ 'बादल' (कारण) पहले और “वर्षा' (कार्य ) बाद में है| 


२. शेषवत्‌ अनुमान--कार्य को देखकर कारण का अनुमान होना 'शैषव्त्‌' अनुमान होता है, जैसे 
वर्षा को देखकर बादलों का, पुत्र को देखकर पिता का, धुएँ को देखकर अग्नि का और इसी प्रकार वाटिका 
को देखकर माली का अनुमान । पूर्व विद्यमान कारण की अपेक्षा से कार्य “शेष” समझा जाता है, अतः 'शेष' 
पद कार्य का बोध कराता है | ईश्वरसिद्धि में शेषवत्‌ अनुमान का प्रयोग होता है | 


न्यादर्शन के अगले (११५) सूत्र में कहाँ. है-- अथ तत्‌ (प्रत्यक्ष) पूर्वकमनुमानम्‌' अर्थात्‌-- 
प्रत्यक्षपूर्वक अनुमान होता है | इससे स्पष्ट है कि जिसका प्रत्यक्ष नहीं उसका न अनुमान हो सकता है और 
न उपमान | 


अतएव प्रत्यक्षादि प्रमाणों से ईश्वरं की सिद्धि नहीं हो सकती | यहाँ सबसे पहले 'प्रत्यक्ष' (?श०८०५००) 
के स्वरूप को ठीक-ठीक जानना. आवश्यक है | जैसाकि पहले कहा जा चुका है, सामान्यतया विषयवस्तु 
के इन्द्रियार्थसन्निकर्ष को उसका प्रत्यक्ष होना माना जाता है | वस्तुत$ इन्द्रियों द्वारा गुणों का प्रत्यक्ष होता 
है, गुणी का नहीं । इन्द्रियों द्वारा विषय के सम्पर्क से भिन्न-भिन्न अनुभूतियाँ (5७50०) होती हैं, जैसे जल 
के प्रत्यक्ष में स्पर्श से शीतलता, जिह्वा से रस, चक्षुओं से रूप व तरलता आदि की अलग-अलग अनुमूतियाँ 
होती हैं । अलग-अलग होनेवाली अनुभूतियाँ केवल शब्द-स्पर्श-रूप-रस-गन्ध की सूचनामात्र हैं | मन में इन 
सब सूचनाओं के एकत्र हो जानेपर उनके संयोग-वियोग द्वारा बुद्धि उन अनुभूतियों को समवेतरूप देकर 
उन्हें किसी नाम से अभिहित कर देती है | इसी को विषय का प्रत्यक्ष होना कहते हैं | इससे स्पष्ट है कि 
किसी विषयवस्तु के इन्द्रियार्थसन्निकर्ष से उसके गुणों का प्रत्यक्ष होता है, गुणी का नहीं | गुण-गुणी का 
समवायसम्बन्ध या अविनाभाव होने से गुणों के साथ गुणी का प्रत्यक्ष मान लिया जाता है | मन के आशुगति 
होने से यह प्रक्रिया इतने वेग से होती है कि हम गुणी का ही प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं | 

'अनुमान' का शब्दार्थ है--'अनु अर्थात्‌ प्रत्यक्षस्य पश्चान्मीयते ज्ञायते येन तदनुमानम्‌' | अर्थात्‌ृ-- 
जिसका कोई एक देश अथवा “सम्पूर्ण द्रव्य किसी काल में प्रत्यक्ष हुआ हो, कालान्तर में उसके एक देश 
या अवयव का प्रत्यक्ष होने पर अदृष्ट सहचारी या अवयवी का ज्ञान होजाने को अनुमान कहते हैं । 


"क्षित्यादिक कर्तुजन्यं, कार्यत्वात्‌ घटादिवत्‌' | हमने कुम्भकार द्वारा घड़ा बनाया जाता देखा है। हमने यह 
भी देखा है कि मिट्टी के होते हुए भी कुम्भकार के बिना घड़ा नहीं बनता । कालान्तर में जब भी हम घड़ा 
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अब विचारना चाहिए कि इन्द्रियों और मन से गुणों का प्रत्यक्ष होता है 
त्वचा आदि इन्द्रियों से स्पर्श, रूप, रस और गन्ध का ज्ञान होने से गुणी जो पृथि 
मन से प्रत्यक्ष किया जाता है, वैसे इस प्रत्यक्ष होने से परमेश्वर का भी प्रत्यक्ष है । 
और जब आत्मा मन और मन इन्द्रियों को किसी विषय में लगाता वा चोरी आदि बुरी वा परोपकार 
आदि अच्छी बात के करने का जिस क्षण में आरम्भ करता है, उस समय जीव की इच्छा-ज्ञानादि हम 
इच्छित विषय पर झुक जाता है | उसी क्षण में आत्मा के भीतर से बुरे काम करने में भय, शड्का 
लज्जा, तथा अच्छे कामों के करने में अभय, निःशड्कता और आननदोत्साह उठता है वह जीवात्मा की और 
से नहीं, किन्तु परमात्मा की ओर से है | कक करपरफकसिसलम2०००कक-तललनदक नकल 
देखते हैं तो उसके बनानेवाले किसी-न-किसी कुम्भकार का अनुमान कर लेते हैं और क्योंकि प्रत्यक्ष के 
बिना अनुमान सम्भव नहीं, इसलिए घड़े को देखने से कुम्भकार का प्रत्यक्ष हो जाता है | 
जिस प्रकार भौतिक जगत्‌ में गुणों को देखकर गुणी का प्रत्यक्ष होता है, उसी प्रकार ईश्वर के लिंगों 
को देखकर लिगी का प्रत्यक्ष होता है | सृष्टि की विशालता, सुव्यवस्था, कार्य-कारण-शृंखला, नियमबद्धता, 
प्रयोजनवत्ता आदि को प्रत्यक्ष देखकर उसके रचयिता या निर्यामकष्परमोत्मा का प्रत्यक्ष होता है | सृष्टि के 
रचयिता तथा व्यवस्था की सत्ता को नकारना ऐसा ही है जैसाँ बग़ीचे की शोभा तथा उसके सौन्दर्य की 
सराहना करना, परन्तु माली की सत्ता को स्वीकार /न॑ करना. सृष्टि का संचालन कर रहे नियमों में रो 
किसी नियम का ज्यों ही वैज्ञानिकों को पता चेलता है, त्यों ही वह नियम चिल्‍लाकर कहता है--मैं तो 
पहले से विद्यमान था, मेरा निर्माता ईश्वर है|॥तुमेने तों मुझे बस खोज निकाला है | इससे तुम्हें अपनी 
अज्ञता या अल्पज्ञता का एक और प्रमाण/ मिल गया है | ' 


उपमान--'उपभीयते येन तदुषपमानम्‌' । प्रत्यक्ष साधर्म्य से साध्य की सिद्धि करने के साधन को 
“उपमान' कहते हैं | साधर्म्य-सादृश्य>कें बिना उपमान नहीं हो सकता | ईश्वर अद्वितीय है---उसके सदृश 
अन्य कोई नहीं, अत४. ईश्वर की सिंद्धि में उपमान प्रमाण नहीं घटता । प्रथम संस्करण में लिखा 
है---'उपमान प्रमाण तो परमैश्वर में? नहीं हो सकता, क्योंकि परमेश्वर के सदृश कोई पदार्थ नहीं जिसकी 
उपमा परमेश्वर में हो सके;/परन्तु परमेश्वर की उपमा परमेश्वर में ही हो सकती है | ऐसा जगत्‌ में व्यवहार 
देखने में आता है कि आपके तुल्य आप ही हैं | वैसे हम लोग भी कह सकते हैं कि परमेश्वर के तुल्य 
परमेश्वर ही है, और कोई नहीं |" 

सृष्टि के रहस्यों को जानने में मनुष्य की असमर्थता का उल्लेख करते हुए आधुनिक युग के सबसे 
बड़े वैज्ञानिक प्रोण आइंस्टीन ने अपने समय के प्रसिद्ध वैज्ञानिक मैक्स प्लांक (१४४५६ १४॥॥८) की पुस्तक 
-शलार ५ 52००० |०॥९?' की भूमिका में लिखा है-- 

“6 $७ञला6 886 00 ॥6 ॥982ं5 5 0 08९0ए९०७ ० ॥6 ग05 एल्ालव। टालाधा/ 89५ ता जाता 


(6 छण]6 ज़ांतपार रचा 90 6एंट्व9 0९00९९१, (90 ॥एर 8$॥0 ॥67[ था ४३५ 0 ॥6 तं500ए2७ 0 0९ ए।साला।गाए 
]89$. [॥टाए 4$ 0॥।9 ॥0 ७४७५ 0 ॥70॥07." 


अर्थात्‌--'भौतिकविज्ञानी का मुख्य कार्य उन मूलभूत सिद्धान्तों की खोज करना है जिनसे सृष्टिरचना 


१. नैयायिकों में दो मत हैं | एक केवल गुण का प्रत्यक्ष मानते हैं, और दूसरे गुण-गुणी दोनों का | ग्रन्थकार ने प्रथम 
पक्ष का आश्रयण किया है । 
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सप्तम-समुल्लास: ६६७ 
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का तर्कशास्त्रीय ज्ञान प्राप्त हो सके, किन्तु उन नियमों को जानने के लिए कोई तर्कशास्त्रीय उपाय नहीं 
है, अन्तःप्रेरणा (90७॥०ा) के द्वारा ही उन्हें जाना जा सकता है |” भारत के मनीषियों ने यह ज्ञान 
अन्त#प्रेरणा (आत्मसाक्षात्कार) के द्वारा ही जाना था | 

ईश्वरसिद्धि में ग्रन्थकार ने यहाँ दूसरी युक्ति दी है--ज्ञानादि गुणों का प्रत्यक्ष होना | मानवबुद्धि जड़ 
होने से किसी अन्य की प्रेरणा की अपेक्षा रखती है | मनुष्य को स्वतः ज्ञान प्राप्त नहीं होता | आरम्भ में 
गुरु से ज्ञान प्राप्त हो जाए तो वह अपने अनुभव, चिन्तन, संवेदन और बुद्धि के द्वारा उस ज्ञान का विकास 
कर सकता है | समाजशास्त्री भी यह स्वीकार करते हैं कि मनुष्य, जैसे भी हो, समाज (जिसमें उसके 
माता-पिता आदि भी सम्मिलित हैं) से ज्ञान ग्रहण करता है । यदि आज भी किसी मानव को समाज से 
पृथक्‌ कर दिया जाए तो उसका व्यवहार पशुवत्‌ होगा | समय-समय पर जो परीक्षण किये गये हैं उनसे 
यही पता चलता है कि यदि किसी बालक को पैदा होते ही अपने माता-पिता और मानवसमाज से पृथक्‌ 
करके जंगल में पशुओं के बीच छोड़ दिया जाए तो वह पशुओं की भाँति ही व्यवहार करेगा । वैसे ही 
चले-फिरेगा और वैसी ही बोली बोलेगा | प्रकृति के सिवा उस मानवशिशु-मैं और उन पशुओं में कोई अन्तर 
नहीं होगा | जब यह निश्चय हो गया कि मनुष्य किसी के सिखाये“बिना कुछ नहीं सीख सकता तो प्रश्न 
उठता है कि पहली पीढ़ी के मानवों ने जीवन का व्यवहार किससे सीखा होगा ? जिस प्रकार वर्त्तमान में 
हमने अपने माता-पिता से ज्ञान प्राप्त किया है, वैसे ही हमारे (माता-पिता ने अपने माता-पिता से और 
उन्होंने अपने माता-पिता आदि से ज्ञान प्राप्त किया होगा.| यह क्रम चलते-चलते जब सृष्टि के आदि में 
अमैथुनी सृष्टि तक पहुँचेगा, जहाँ पृथिवी पर मानव की सर्वप्रथम प्रादुर्भूत पीढ़ी मिलेगी, तब निश्चय ही 
परमेश्वर से अतिरिक्त अन्य कोई शिक्षक नहीं मिलेगा; अतः मनुष्यमात्र के कल्याणार्थ परमेश्वर द्वारा 
अमैथुनी सृष्टि में उत्पन्न मनुष्यों को नैमित्तिकज्ञानं;कां मिलना सर्वथा युक्तियुक्त है । उन मनुष्यों के द्वारा 
अपनी सनन्‍्तति अथवा शिष्यों में ज्ञान का संक्रमण हुआ | वही क्रम अब तक चला आ रहा है | इस प्रकार 
आज संसार में जितना भी ज्ञान हैं, उस-संबका आदिमूल परमेश्वर है | इसीलिए महर्षि पतज्जलि ने 
योगदर्शन में उसे “स पूर्वेषामपि' गुरु कालेनानवच्छेदात्‌” कहा है | 

ईश्वरीय प्रेरणा--ईश्वरसिद्धि में तीसरी युक्ति धर्माधर्म में प्रवृत्ति-निवृत्ति की प्रेरणा है । जो आचरण 
किया जा रहा है, वह अच्छा है या बुरा, कर्त्तव्य है या अकर्त्तव्य--ऐसे विवेचनापूर्ण तथ्य का स्पष्ट होना 
प्रेरणा का स्वरूप कहा जा सकता है | प्रत्येक मनुष्य यह अनुभव करता है कि उसके भीतर कोई ऐसा 
मार्गदर्शक बैठा है जो भले-बुरे का ज्ञान कराता रहता है | यह मार्गदर्शक हृदयस्थ परमात्मा है. एथ 
प्रजापतिर्यद्‌ ब्रह्म” (बृहद्‌० ५|३।१) | यह दूसरी बात है कि हम अपने मार्गदर्शक के संकेत को समझें या 
न समझें और समझकर भी उसे मानें या न मानें | घड़ी तो टिक-टिक करती रहती है | यह हो सकता 
है कि उसके आस-पास शोर होने पर वह हमें सुनाई न दे | तब भी, यदि पास आकर और कान लगाकर 
सुनने का प्रयत्न किया जाए तो वह सुनाई दे जाती है । विषय-वासनाओं की तुमुल ध्वनि के कारण लोक 
में "हृदय की पुकार' या “अन्तरात्मा की आवाज़' कहानेवाली हृदयस्थित आत्मा के भीतर विराजमान 
अन्तर्यामी नियन्ता परमेश्वर की प्रेरणा को हम सुन नहीं पाते, पर इसमें सन्देह नहीं कि बुरी-से-बुरी 
अवस्था में भी और कभी उसपर ध्यान न देनेवाला व्यक्ति भी यदि चाहे तो अपने भीतर कान लगाकर उस 
आवाज़ को सुन सकता है | बड़े-से-बड़े पापी के मन में भी दुष्कर्म करते समय भय, शंका और लज्जा का 
अनुभव हुए बिना नहीं रहता | डॉ० राधाकृष्णन ने इस सन्दर्भ में कहा है--- 
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था 5 6809 0 5९३१ ॥ं5 7995 0 ॥9॥॥ 0 007 09८ 0 76०९]॥00७ ॥6,75. --7700 ५८७ 0 ॥, 


अर्थात्‌--बड़े-से-बड़े पापी के मन में भी एक ज्योति दिखाई देती है, जिसकी वह उपेक्षा भले ही 
करदे, किन्तु उसे वह बुझा नहीं सकता | हम कितने ही पतित क्यों न हों, परमेश्वर हमें सँभालता है और 
हमारे अँधेरे तथा विद्रोही मन में भी अपने प्रकाश की किरणें डाले बिना नहीं रहता । 


मनुष्य का मन तो पानी की तरह सदा नीचे की ओर, पतन की ओर जाने के लिए तैयार रहता 

है | जीवात्मा तो इस विषय में तटस्थ रहता है, प्राय/ मन के पीछे-पीछे चलता है | तब यह उत्थान की 

ओर बढ़ने की प्रेरणा उसमें कहाँ से आती है ? निश्चय ही यह ईश्वरीय प्रेरणा से होता है | परम 

दार्शनिक,वैयाकरण, साहित्यकार तथा योगी भर्तृहरि ने ईश्वरसिद्धि में जिसे अकादय प्रमाण माना है वह 

-- स्वानुभूत्येकमानाय' ---अर्थात्‌ ईश्वर की सत्ता का एकमात्र प्रमाण अपनी अनुभूति है | यही अनुभूति 
महापुरुषों को विपरीत परिस्थितियों का सामना करने की शक्ति प्रदान करती है | 


धर्मार्म को परखने की इस कसौटी का प्रयोग अपने सैमय में हिन्दी के सर्वाधिक लोकप्रिय 
उपन्यासकार देवकीनन्दन खत्री ने अपने उपन्यास “"काजर की कोठरी' में एक संवाद के माध्यम से इस 
प्रकार किया है-- 


सरला--अगर मैं कोई शास्त्र नहीं भी पढ़ी तो भो। शौस्‍्त्र के असल मर्म को अपनी माता की कृपा 
से अच्छी तरह समझती हूँ | उसने मुझे एक-ऐसा लटका बता दिया है जिससे धर्मशास्त्र का रहस्य मालूम 
हो गया है | उसने मुझे कहा था कि बेटी ! जो बोत चित्त को बुरी मालूम हो या जिस बात के ध्यान से 
दिल में ज़रा भी झटका हो अथवा जिंस बाते*से लज्जा का कुछ भी सम्बन्ध हो अर्थात्‌ जिसके कहने में 
लज्जित होना पड़े, उसके विषय में समझ"रक्खों कि शास्त्र में कहीं-न-कहीं उसकी मनाही ज़रूर लिखी 
होगी ।' 

परमात्मा की सिद्धि में एक अतिरिक्त हेतु है--कर्मफलभोग | पूर्वकृत कर्मों के अनुसारं सुख-दुश्ख का 
भोग प्रत्यक्ष है | जड़ होने से कर्म स्वयं फल नहीं दे सकते | कर्म तो यह भी नहीं पहचानते कि हम किसके 
कर्म हैं | ऐसी अवस्था में जिंस किसी के साथ उनका सम्बन्ध होजाने से कर्मसंकर हो जाएगा | फलत३ 
अन्य के कर्म अन्य को भोगने पड़ेंगे । अराजकता की ऐसी स्थिति में “कृतहानि” (करनेवालों को फल न 
मिलना) और “अकृताभ्यागम' (न करनेवाले को फल मिलना) दोषों की प्राप्ति होगी | 


अल्पज्ञ होने से जीव अपने कर्मों को यथावत्‌ नहीं जान सकता और अल्पशक्ति होने के कारण अनन्त 
जीवों के अनन्त कर्मों का लेखा-जोखा रखकर तदनुसार फल की व्यवस्था करना भी उसकी शक्ति से बाहर 
है | कर्म करनेवाले जीव का इतना सामर्थ्य भी नहीं कि वह उन सब साधनों तथा सामग्री को जुटा सके 
जो फलोपभोग के लिए अपेक्षित है | सृष्टिरचना का प्रयोजन पूर्वजन्मों के कर्मों के फलोपभोग के लिए 
समुचित भूमि तैयार करना है, जिसका विस्तार प्रत्येक व्यक्ति के लिए पीछे की ओर अनेक जन्मों तथा 
विभिन्न योनियों तक जाता है | चेतनारहित प्रकृति न तो प्रकृति की अपनी व्याख्या है, न जगत्‌ का 
विषयनिष्ठ पक्ष है और न कर्म के विधान की क्रिया है | जंब मनुष्य यह देखता है कि किस प्रकार यह 
पृथिवी अनेक प्रकार के कर्मों के फलों के लिए उपयुक्त सिद्ध होती है और किस तरह यह शरीर कार्य 
करता है, जिसमें अन्दर-बाहर भिन्न-भिन्न भागों की उचित व्यवस्था प्रस्तुत की गयी है और जिसका निर्माण 
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और जब जीवात्मा शुद्ध होके परमात्मा का विचार करने में तत्पर रहता है, उसको उसी समय दोनों 
प्रत्यक्ष होते हैं | जब परमेश्वर का प्रत्यक्ष होता है, तो अनुमानादि से परमेश्वर के ज्ञान होने में क्या सन्देह 
है ? क्‍योंकि कार्य्य को देखके कारण का अनुमान होता है | 

[ईश्वर का व्यापकत्व] 

प्रश्न--ईश्वर व्यापक है, वा किसी देश-विशेष में रहता है ? 

उत्तर--व्यापक है, क्योंकि जो एक देश में रहता तो सर्वान्तर्यामी, सर्वज्ञ, सर्वनियन्ता सबका स्रष्टा 
सबका धर्त्ता और प्रलयकर्त्ता नहीं हो सकता । अप्राप्त देश मेँ कर्त्ता की क्रिया का होना अंसम्मव है | 


भिन्न-भिन्न जातियों के अनुकूल किया गया है, जिससे यह विविध कर्मों के फलोपमोग का उचित साधन बन 
सके, तो यह कैसे माना जा सकता है कि यह सब व्यवस्था किसी सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ सत्ता के नियमन 
तथा निर्देश के बिना सम्भव है ? 


यदि केवल कर्म ही फलोपभोग के लिए शरीरधारण में निमित्त होते तो कोई भी जीव निकृष्ट योनियों 
में और मनुष्ययोनि में भी किसी दरिद्र के यहाँ जन्म न लेता | अपने _अशुभ कर्मों का फल कोई भी नहीं 
भोगना चाहता, यदि कर्म प्रतिबन्धक हों तो भी | जैसे कोई अपराधी अपराध करके स्वयं बन्दीगृह में जाना 
नहीं चाहता, अपितु राजकीय व्यवस्था के अनुसार बलात्‌ धकेला जाता-है, वैसे ही कर्मफल की यथार्थ 
व्यवस्था तब तक नहीं हो सकती जब तक जीवेतर कोई शक्ति इस कार्य को न करे | “भोगापवर्गर्थ दृश्यम्‌” 
(योगसूत्र) कर्मफल भोगने के लिए साधनरूप इस सृष्टि की रचना ईश्वर के अधीन है | यदि कोई जीव- 
विशेष इस सृष्टि का रचयिता होता तो वह ऐसी -ही वस्तुओं को बनाता जो उसके अनुकूल होती-- 
जन्म-मरण, वृद्धावस्था, रोग आदि विरुद्ध वस्तुओं को कभी न बनाता | कोई भी स्वतन्त्र मनुष्य अपने लिए 
कारागार बनाकर उसमें अपने आप नहीं जा बैठेगा--'न कश्चिदपरतन्त्रों बन्धनागारमात्मनः 


कृत्वाइनुप्रविशति ' (ब्रह्मसूत्र, शांकरभाष्य -२।१।२१) । 


(9. 0€&४८थ८5 :---' [ एठा6 प्रए5था# 06 8ण॥0० छ 79 ०थंा2, । 57000 ॥9ए6 0९5007८0 णा! प्रप्रथटा टएटाए 
एथाल्यांणा ए जांणा । 9055255 ॥6 4068.!” --/९०॥७४0०0, 9. 3. 


"दोनों का प्रत्यक्ष--यहाँ दोनों-से 'स्व-आत्मा' और 'परम-आत्मा' अभिप्रेत हैं | कार्य को देखकर 
कारण का शेषवत्‌ अनुमान होता है | 


ईश्वर सर्वव्यापक है--परब्रह्म परमात्मा विश्व के कण-कण में व्याप्त है । उसके लिए अनेक स्थलों 
पर “सर्वव्यापी" तथा 'सर्वगत' पदों का प्रयोग हुआ है | श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (१।१६) में कहा गया है कि 
“सर्वव्यापिनमात्मान क्षीरे सर्पिरिवार्पितम्‌" परमात्मा दूध में घी की भाँति अदृष्टरूप में सृष्टि में समाया है | 
यजुर्वेद (३२८) में बताया है---”“स ओतःप्रोतश्च विभू& प्रजासु' वह परमात्मा सर्वव्यापक होने से सब 
प्रजाओं में ओत-प्रोत है | ऋग्वेद (१०।६०।१) के अनुसार 'स भूमिं विश्वतो वृत्वात्यतिष्ठत्‌* वह पृथिवी आदि 
लोक-लोकान्तरों को सब ओर से घेरे हुए है। “वस्‌* धातु का "वसने' तथा “आच्छादने” दो अर्थों में प्रयोग 
होता है | इन दोनें अर्थों को व्यक्त करते हुए यजुर्वेद (४०५) में कहा है--“तदन्तरस्य सर्वस्य तदु 
सर्वस्यास्य बाह्मतः“ वह परमात्मा सब पदार्थों के भीतर भी विद्यमान है और बाहर भी । गीता में भी उसे 
“बहिरन्तश्च भूतानाम्‌* बताया है | मुण्डकोपनिषद्‌ (११६) में “नित्यं विभुं सर्वगतं सुसूकषम्‌* अत्यन्त सूक्ष्म, 
विभु और नित्य कहा है | 
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६७० 


सर फ्रांसिस यंग हसबैण्ड (5 [गद्चाटं$ १०७7९ 0508॥0) के अनुसार-- 
'वुकञल एशरश्ण5० 5 ॥ ॥जाह पएटाइए, 0णा॥00फए ॥0 9072८ 0[॥6 09 5जञ7 ४४05८ 0009 5 (८ ७०८६८ 
४० 5८८ »शां॥ ०४ ०५८७.' अर्थात्‌ यह सृष्टि एक पवित्र आत्मा की शक्ति द्वारा नियन्त्रित जीती-जागती सृष्टि 
है | यह जगत्‌ परमेश्वर का शरीर है, जिसे हम अपनी आँखों से देख रहे हैं | 
यत्किज्व जगत्यस्मिन्‌ दृश्यते श्रूयतेइपि वा | 
अन्तर्बहिश्च तत्सव॑ व्याप्य नारायण४ स्थित३ ॥ 
समस्त ब्रह्माण्ड में जो कुछ भी दिखाई या सुनाई दे रहा है, वह सभी परमात्मा से व्याप्त है | वस्तुतः 
जिस प्रकार प्रत्येक वस्तु आकाश में है और प्रत्येक वस्तु में आकाश है, उसी प्रकार ईश्वर वस्तुमात्र में 
व्याप्त है | मुण्डक २२११ में कहा है--- 
ब्रहमवेदममृतं पुरस्ताद्‌ ब्रह्म पश्चाद्‌ ब्रह्म दक्षिणतश्चोत्तेण । 
अधश्चोर्ध्वज्च प्रसृत॑ ब्रह्मेवेदं. विश्वमिद॑ वरिष्ठमू_॥ 
अर्थात्‌--यह सब ब्रह्म ही है--आगे ब्रह्म है, पीछे ब्रह्म है, दायें, बायें, नीचे, ऊपर सर्वत्र ब्रह्म ही फैला 
हुआ है । ज्ञानी को सर्वत्र ब्रह्म ही दिखाई देता है--“जिधर देखता हूँ उधर तू ही तू है' | 
यजुर्वेद ४०८ में परमेश्वर को सब ओर गया हुआ--पहुँचा हुआ कहा है| 'सहस्रशीर्षा पुरुष: सहम्राक्ष) 
सहस्रपात्‌ । स भूमि विश्वतो वृत्वाउत्यतिष्ठद्रशांगुलम*-८उस- परमैश्वर के सहस्रों (सहस्रमसंख्यानि) सिर, 
सहस्रों आँखें और सहस्रों पैर हैं| (ऋक० १०६०१; यजु४० ३१॥१; साम० ६१७; अथर्व० १६॥६।१; -श्वेत० ३॥१४; 
तै०आ० ३।॥१२।१) एतदनुसार ही श्वेत० ३॥३ में'कहाँहै 
विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतों'मुखो विश्वतो बाहुरुत विश्वतस्पात्‌ । 
सं बाहुभ्यां. धमति / संपतत्रैद्यावाभूमी जनयन्देव एक३ ॥ 
अर्थात्‌ सब ओर उसकी आँखे हैं,/संब ओर मुख हैं और सब ओर बाहु हैं | वह एक ईश्वर अपनी 
बाहुओं और पंखों से पृथिवी, अन्तरिक्ष और द्युलोक को सँभाले हुए है | 
'तस्मिल्लोका£ श्रिताः सर्वे तंदु नात्येति कश्चन” (कठ० २४२८) सब लोक-लोकान्तर उसी में 
प्रतिष्ठित हैं---आश्रित हैं, कोई भी उसे लाँघकर बाहर नहीं जा सकता | 
इन और ऐसे ही अन्य अनेक प्रमाणों से ईश्वर की सर्वव्यापकता सिद्ध है | यजुर्वेद ४०४ में 
काव्यात्मकरूप में परमात्मा की व्यापकता का वर्णन करते हुए कहा है---“अनेजत्‌“ परमात्मा हिलता नहीं, 
गति नहीं करता | गति का अर्थ है देश, काल अथवा कारणत्व में परिवर्तन | सच्चिदानन्दस्वरूप परमात्मा 
देश, काल व कारणत्व के बन्धन से परे सर्वथा निरपेक्ष पूर्ण सत्ता है, अत४ उसमें गति सम्भव नहीं | गति 
का सिद्धान्त है---'» (ग्रा8 0९5 ॥0 ॥00९ धकलए 5; ॥ ट्व॥0 ॥09८ शालाह ] 5 ॥0 ॥0। ॥0ए८5 जा जाीसलए 
॥ |४ (0 ५४८८ ५ ॥0.. अर्थात्‌--कोई वस्तु न वहाँ गति करती है जहाँ वह होती है और न वहाँ जहाँ वह 
नहीं होती | जहाँ कोई वस्तु होती है वहाँ से जहाँ वह नहीं होती वहाँ को गति करती है | छान्दोग्योपनिषद्‌ 
में लिखा है--”स एवाधस्तात्स उपरिष्टात्स पश्चात्स पुरस्तात्स दक्षिणत४ स उत्तरत४ स॒एवेद॑ं सर्वम्‌" 
(७२५।१) । अर्थात्‌ वह परमात्मा नीचे है, ऊपर है, आगे है, पीछे है, दक्षिण में है, उत्तर में है---वही सर्वत्र 
है | परमात्मा गति इसलिए नहीं करता कि कोई स्थान ऐसा नहीं जहाँ वह न हो । दूसरे शब्दों में, कोई 
स्थान उससे खाली नहीं, इसलिए उसके हिलने का प्रश्न ही नहीं उठता | “अधजल गगरी छलकत जाय' 
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सप्तम-समुल्लासः ६७१ 


-००-५५०न०-०-ननननममकमननननमममनमनमननननननननननननन- श् गत स।िन ा न न 55: आस 3 कक) )-- --+9%"+9 7 क3)७:)७३)-क३७))३३४७४७५४५५ ४५४३५ ७)५७-३+ ३४५७५» पका+क 3७३७3» 
इस लोकोक्ति में इसी सिद्धान्त की पुष्टि की है | बोरी में अनाज भरते समय उसे बार-बार हिलाकर 
भरते हैं | जब हिलाने पर भीतर से नहीं हिलती तो समझ लिया जाता है कि वह पूरी तरह भर गयी है, 
अब उसमें खाली जगह न रहने से और अनाज नहीं डाला जा सकता | 


परमेश्वर अनादिकाल से सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय का कार्य करता आ रहा है | यह सब 
उसकी सर्वव्यापकता के कारण है। एकदेश में अवस्थित होनेपर उसका सम्बन्ध समस्त संसार के साथ न 
रह सकेगा | विश्व के संचालन और नियन्त्रण के लिए उसका सर्वदेशी होना आवश्यक है | उसके बिना 
वह अपने कर्त्तव्य कर्मों को ठीक-ठीक करने में असमर्थ हो जाएगा, क्‍योंकि जहाँ कर्त्ता स्वयं विद्यमान नहीं 
होता वहाँ उसकी क्रिया नहीं होती | एकदेशी होने पर सारे ब्रह्माण्ड की रचना तो क्‍या, उसका ज्ञान भी 
असम्भव हो जाएगा | ईश्वर को एकदेशी माननेवालों को क्षीरसागर में वास करनेवाले भगवान्‌ विष्णु के 
सहायक के रूप में चतुर्मुख ब्रह्मा और कैलासवासी शिव की कल्पना करनी पड़ी | जब इतने से काम न 
चला तो छोटे-बड़े अनेक सहायकों (मन्त्री, राज्यमन्त्री, उपमन्त्री, आयुक्त, निदेशक आदि) को नियुक्त करना 
पड़ा | विशेषसंवाददाता, जनसम्पर्क अधिकारी अथवा सूचना एवं प्रसारणमन्त्री के रूप में नारद, शिक्षामन्त्री 
के रूप में सरस्वती, प्रधान न्यायाधीश के रूप में यमराज, सिंचाई व बिंजलीं आदि के लिए इन्द्र, गुप्तचर 
विभाग के निदेशक के रूप में वरुण, जेलविभाग के प्रमुख के रूप में रुद्र; वित्तमन्त्री के रूप में कुबेर और 
कोषाध्यक्ष के रूप में लक्ष्मी, प्रधान सेनापति के पद पर कारत्तिकेय आदि:को भिन्न-भिन्न कार्य सौंपने पड़े । 
इसी प्रकार खुदा को चौथे और सातवें आसमान पर माननेवाले मुसलमानों और ईसाइयों को फुरिश्तों की 
सृष्टि करनी पड़ी । जो सर्वव्यापी नहीं, वह न सर्वज्ञ हो संकता-है और न सर्वशक्तिमान्‌ और जो सर्वज्ञ तथा 
सर्वशक्तिमान्‌ नहीं, वह स्वत सृष्टिसम्बन्धी कार्यों का सम्पादन नहीं कर सकता | दूसरों की सहायता से 
होनेवाले कार्य पूर्ण निर्दोष नहीं हो सकते । 


यहाँ एक शंका उपस्थित होती है कि जब परमात्मा भीतर-बाहर (तदन्तरस्य सर्वस्य तदु सर्वस्यास्य 
बाह्यत४) और दूर-पास (तददूरे तद्बन्तिके) सर्वत्र विद्यमान है तो कोई उसे जहाँ चाहे मिल सकता है । 
सर्वत्र व्याप्त होने से परमेश्वर मूर्ति में भी तो है फिर मूर्त्तिपूजा में विद्यमान परमेश्वर की पूजा में क्या 
आपत्ति है ? आपातत$ ठीक प्रतीत होनेपर भी यह बात वैसी नहीं है | दो सत्ताओं का मेल वहीं सम्भव है 
जहाँ दोनों विद्यमान हों । सैकड़ों मील दौड़नेवाली रेलगाड़ी में जहाँ चाहे नहीं बैठा जा सकता | गाड़ी में 
बैठने के लिए स्टेशन पर जाना पड़ता है, क्‍योंकि वही ऐसा स्थान है जहाँ गाडी भी खड़ी होती है और 
सवारियाँ भी । सर्वव्यापक होने से परमात्मा तो सर्वत्र विद्यमान है, किन्तु एकदेशी होने से जीवात्मा सर्वत्र 
विद्यमान नहीं है | जहाँ परमात्मा और जीवात्मा दोनों विद्यमान हों ऐसा एकमात्र स्थान मनुष्य का हृदय 
है---' ईश्वर: सर्वभूतानां हद्देशेडर्जुन तिष्ठति' तथा 'हृदि होष आत्मा", अत४ परमात्मा के सर्वव्यापक होनेपर 
भी जीवात्मा को परमात्मा का साक्षात्कार वहीं हो सकता है | 


जिस प्रकार अपना काम करने के लिए परमेश्वर के लिए उसका सर्वव्यापक होना अनिवार्य है, उसी 
प्रकार जीवात्मा के लिए भी उसका सर्वव्यापक एवं सर्वान्तर्यामी होना उपयोगी है | पाप से डरनेवाले मनुष्य 
विरले ही होते हैं । आमतौर पर लोग पाप से नहीं, पापी समझे जाने से डरते हैं | वस्तुत४ पाप से नहीं 
अपराध (शासकीय व्यवस्था के अधीन दण्डनीय कर्म ) से डरते हैं | जहाँ देखनेवाला कोई न हो वहाँ अपने 
कर्त्तव्य से विचलित होकर कोई पाप कर बैठना साधारण बात है | अपराध से नहीं, अपराध करते हुए पकड़े 
जाने से बचने की कोशिश की जाती है | यही कारण है कि मनुष्य पापाचरण के लिए एकान्त की खोज 
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६७२ सत्यार्थभास्कर 
[ईश्वर दयालु और न्यायकारी है] 


प्रश्न--परमेश्वर दयालु और न्यायकारी है, वा नहीं ? 
उत्तर-- है। 
प्रश्न-ये दोनों गुण परस्पर विरुद्ध हैं | जो न्याय करे तो दया और दया करे तो न्याय छूट जाए. 
क्योंकि "न्याय" उसको कहते हैं कि जो कर्मों के अनुसार न अधिक न न्यून सुख-दुशख पहुँचाना और “दया' 
उसको कहते हैं कि जो अपराधी को विना दण्ड दिये छोड़ देना ॥ 
न्याय और दया शब्दों पर विचार] 


उत्तर न्याय और दया का नाममात्र ही भेद है, क्योंकि जो न्याय से प्रयोजन सिद्ध होता है, वही दया 
से | दण्ड देने का प्रयोजन है कि मनुष्य अपराध करने से बन्द होकर दुःखों को प्राप्त न हो | वहीं “दया 
कहाती है जो पराये दुश्खों का छुड़ाना और जैसा अर्थ दया और न्याय का तुमने किया, वह ठीक नहीं, 
क्योंकि जिसने जैसा, जितना बुरा कर्म किया हों, उसको उतना, वैसा ही दण्ड देना चाहिए, उसी का नाम 
'नन्‍्याय' है | 

और जो अपराधी को दण्ड न दिया जाए, तो दया का“नाश हो जाए, क्योंकि एक अपराधी डाकू को 
छोड़ देने से सहस्रों धर्मात्मा पुरुषों को दुःख देना है | जब एक के७छोड़ने में सहस्रों मनुष्यों को दुख प्रतत 
होता है, तब वह दया किस प्रकार हो सकती है ? दया वही है-कि उस डाकू को मार देने से अन्य सहझ्न 
मनुष्यों पर दया प्रकाशित होती है । 


करता है | यदि उसे अपने मन में यह दृढ़ विश्वास हों जाए कि सृष्टि का संचालक व व्यवस्थापक परमात्मा 
सर्वव्यापक---सर्वान्तर्यामी होने से सर्वद्रष्टो'और सर्वशक्तिमान्‌ है तो वह पाप से डरने लगे | 

दयालु व न्‍्यायकारी--मन .में>सबको सुखी करने की इच्छा और उसकी पूर्त्पर्थ प्रयलल करना 'दया' 
है और बाह्य चेष्टा अर्थात्‌ दण्डव्यवस्था करना “न्याय” है | जीवों के कल्याणार्थ संसार में नाना प्रकार के 
पदार्थ उत्पन्न करना; दूसरे शब्दों में/लजीवों के भोग और अपवर्ग की प्राप्ति में साधनभूत सृष्टि की उत्पत्ति 
(भोगापवर्गर्थ॑ दृश्यम्‌ू--योंगसूत्र) करना और यथावत्‌ उसका संचालन करना परमेश्वर की 'दया' है और 
पूर्वकृत कर्मों के अनुसार/संसारस्थ प्राणियों के सुख-दु#ख के तारतम्य की व्यवस्था करना- उसका 'न्याय' 
है । 

परमेश्वर का एक नाम 'यम* है। 'यः३ सर्वान्‌ प्राणिनो नियच्छति स यम$* जो सब प्राणियों के 
कर्मफल की व्यवस्था करता है और सब अन्यायों से पृथक्‌ रहता है, इसलिए परमात्मा की “यम: संज्ञा 
है । सृष्टि के कण-कण में व्याप्त होकर समस्त चराचर जगत्‌ का नियमन करने में सर्वज्ञ तथा 
सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर ही समर्थ है | विश्व में सजीव-निर्जीव, दृश्य-अदृश्य, गोचर-अगोचर जो कुछ है, सब 
उसके नियमों में आबद्ध है | सृष्टि का निर्माण, विकास और विनाश--सब-कुछ ईश्वरीय नियमों के 
अन्तर्गत आबाघ गति से चल रहा है | इस प्रकार समस्त कार्य-कारण के नियमन करने से वह 'यम' कहाता 
है | यह केवल मृत्यु के देवता का नाम नहीं है | हाँ, मृत्यु भी उसके नियमों के अन्तर्गत महत्त्वपूर्ण स्थान 
रखती है । श्रीकृष्ण ने गीता में कहा है--नियमन करनेवालों में मैं यम हूँ--यम४ संयतामहम्‌” (गीता 
१०२६) | संसार में नियमों की और नियमों से भी अधिक नियामकों की भरमार है, फिर भी सर्वत्र नियमों 
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सप्तम-समुल्लास: ६७३ 

प्रश्न--फिर दया और न्याय दो शब्द क्‍यों हुए ? क्योंकि उन दौनों का अर्थ एक ही होता है, तो दो 
शब्दों का होना व्यर्थ है, इसलिए एक शब्द का रहना तो अच्छा था | इससे क्‍या विदित होता है कि दया 
और न्याय का एक प्रयोजन नहीं है | 

उत्तर--क्या एक अर्थ के अनेक नाम", और एक नाम के अनैक अर्थ नहीं हौते ? 

प्रश्न--होते हैं | 

उत्तर--तो पुन४ तुमको शड्का क्‍यों हुई ? 

प्रश्न--संसार में सुनते हैं, इसलिए । 

उत्तर--संसार में तो सच्चा-झूठा दोनों सुनने में आता है, परन्तु उसका विचार से निश्चय करना 
अपना काम है | देखो, ईश्वर की पूर्ण दया तो यह है कि जिसने सब जीवों के प्रयोजन सिद्ध होने के अर्थ 
जगत्‌ में सकल पदार्थ उत्पन्न करके दान दे रक्खे हैं | इससे भिन्न दूसरी बड़ी दया कौन-सी है ? अब न्याय 
का फल प्रत्यक्ष दीखता है कि सुख-दुःख की व्यवस्था अधिक और न्यूनता से फल को प्रकाशित कर रही 
है | इन दोनों का इतना ही भेद है कि जो मन में सबको सुख होने और दुःख छूटने की इच्छा और क्रिया 
करना है वह “दया” और बाह्य चेष्टा अर्थात्‌ बच्धन-छेदनादि यथावत्‌ दण्ड देंना “न्याय” कहाता है । दोनों 
का एक ही प्रयोजन यह है कि सबको पाप और दुश्खों से पृथक्‌ कर दैज्ना | 


[ईश्वर निराकार है, साकार नहीं ] 


प्रश्न--ईश्वर साकार है, वा निराकार ? 

उत्तर--निराकार, क्‍योंकि जो साकार होता०“तो <व्यापंक त्हीं हो सकता | जब व्यापक न होता तो 
सर्वज्ञादिगुण भी ईश्वर में न घट सकते, क्‍योंकि परिमिते-वस्तु में गुण-कर्म-स्वभाव भी परिमित रहते हैं, 
तथा शीतोष्ण, क्षुधा-तृषा और रोग-दोष, छेदत्त-भेदने।आदि से रहित नहीं हो सकता | इससे यही निश्चित 


का उल्लंघन होता है | जिनके लिए नियम बनते हैं वे तो उल्लंघन करते ही हैं, जो नियम बनाते हैं वे भी 
उनसे पीछे नहीं रहते | मनुष्यकृत नियमों की“यही गति है | जो निर्बल होता है, वह दण्डित होता है; जो 
बलवान्‌ होता है वह न केवल बच निकलता है, अपितु नियमों की व्याख्या भी अपने अनुकूल करा लेता 
है | ऐसी अवस्था में न्याय के अभाव में समाज कैसे सुखी रह सकता है | व्यक्तिश४ भले ही किसी पर दया 
हो जाए, समष्टिरूप में समाज अपने आपको पीड़ित तथा दलित अनुभव करता है | ईश्वर के बनाये नियम 
सार्वमौम तथा सार्वकालिक होते हैं | सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा की व्यवस्था में दे निष्पक्षमाव से सबपर 
समानरूप से लागू होते हैं | स्वयं परमात्मा भी उन नियमों का उल्लंघन नहीं कर सकता | इस दया और 
न्याय की व्यवस्था में परस्पर विरोध नहीं हो सकता | 
निराकार--वेदादि समस्त आरपग्रन्थों में ईश्वर को निराकार माना गया है | यजुर्वेद ४०८ में उसे 
१. यह लौकिक भाषा की दृष्टि से कहा है | वैदिकभाषा में एकार्थक प्रतीत होनेवाले शब्द भी स्वगत्त वैशिष्ट्य को लेकर 
विशिष्टार्थ के वाचक होते हैं | 
२. इसका अभिप्राय यह है कि --अधिकता और न्यूनता से होनेवाली सुख-दुः्ख की व्यवस्था ईश्वरीय न्याय के फल 
को प्रकाशित कर रही है, अर्थात्‌ संसारस्थ प्राणियों में जो सुख-दुःख का तारतम्य है. वह उनके पूर्वकृत कमा का 
फल है | इसे ईश्वर ने अपने न्यायानुसार दिया है । 
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ब्छ सप्तम-समुल्लास: 


है कि ईश्वर निराकार है | जो साकार हो तो उसके नाक, कान, आँख आदि अवयवों का बनानेहारा दूसरा 
होना चाहिए, क्‍योंकि जो संयोग से उत्पन्न होता है, उसको संयुक्त करनेवाला-निराकार चेतन अवश्य होना 
चाहिए | 
जो कोई यहाँ ऐसा कहे कि ईश्वर ने रवेच्छा से आप-ही-आप अपना शरीर बना लिया, तो भी यही 
सिद्ध हुआ कि शरीर बनने के पूर्व निराकार था, इसलिए परमात्मा कभी शरीर धारण नहीं करता, किन्तु 
निराकार होनें से सब जगत्‌ को सूक्ष्म कारणों से स्थूलाकार बना देता है | 


...........नम-»कनननननननननम-म-मम-मनन+-मम+ मनन» मनन न+++मनन-मनम++3+3++++ 3333 न्‍«म 


स्पष्टरूप से 'अकाय' अथवा शरीररहित कहा गया है | 'अकाय” कह देने के बाद ”अव्रणमस्नाविरम्‌” (व्रण 
तथा नस-नाड़ियों से रहित) कहने की क्‍या आवश्यकता थी--इसका स्पष्टीकरण करते हुए उव्वट ने अपने 
भाष्य में लिखा है---'अव्रणमस्नाविरमिति पुनरक्तान्यभ्यासे भूंयासमर्थ मन्यन्त इत्यवोष४” अर्थात्‌ बलपूर्वक 
निरूपण करने की भावना से की गयी पुनरुक्ति में कोई दोष नहीं है। महीधर ने भी यास्काचार्य के “अभ्यासे 
भूयांसमर्थ॑ मन्यन्ते” (निरुक्त १०४२) को उद्धृत करके “अकायमव्रणंमस्नाविरमिति पुनरुक्तिरर्थातिशय- 
द्योतनाय* अर्थातिशय व्यक्त करने के उद्देश्य से की गयी पुनरक्ति:को<निर्दोष माना है | दोनों भाष्यकारों ने 
“अकायत्वादेव शुद्धमनुपहत॑ सत्वरजस्तमोभिरपापविद्ध॑ क्लेशकर्मविपाकाशयैरपरामृष्टम्‌' अकायम्‌ होने के 
कारण ही परमेश्वर को शुद्ध अर्थात्‌--सत्वरजस्तम के भाव से असम्पृक्त तथा योगदर्शन (स०पा० २४) के 
अनुसार अविद्यादि क्लेश, कुशल-अकुशल, इष्ट-अनिष्ट और मिश्र/फलदायक कर्मों की वासना से रहित कहा 
. है | महीधर ने ईश्वर के अशरीरी होने का ब्बलपूर्वक- प्रेतिपादन करते हुए कहा है---“अकायो5शरीरः 
लिड्गशरीरवर्जित इत्यर्थ; । अव्रणोइस्नाविर इति बिशेणद्वयेन स्थूलशरीरप्रतिषेध३” अर्थात्‌ 'अकाय' के साथ 
'अव्रण' और 'अस्नाविर' इन दो विशेषण पदों के लगने से ईश्वर के साकार होने का पूरी तरह निषेध हो जाता 
है | कठोपनिषद्‌ (१२२२) में परमेश्वर»को “अशरीरें शरीरेषु" लोगों के शरीरों में रहते हुए भी शरीररहित कहा 
है | मुण्डक (१।१।६) में अक्षर ब्रह्म काब्बर्णने।करते हुए कहा है कि वह “अदृश्य है, इन्द्रियों से अग्राह्म है, उसका 
न कोई गोत्र है, न वर्ण है, न उस़के-हॉाथ पाँव या आँख-कान हैं, अर्थात्‌ वह सर्वथा निरवयव है, वह नित्य और 
सर्वत्र व्याप्त है, सबमें.अन्तर्निविष्ट है, अतिसूक्ष्म है, अव्यय है और समस्त भूतों---चराचर जगत्‌ का 
कारण है | उसे धीर पुरुष देखते.व॑ जानते हैं ।' 

गीता में कहा है---/ईश्वर४ सर्वभूतानां हृद्देशेडर्जुन तिष्ठति” ईश्वर सब प्राणियों के हृदय में वास 
करता है | इसी प्रकार उपनिषद्‌ में उसे “एको देव३ सर्वभूतेषु गूढ३ सर्वव्यापी सर्वभूतान्तरात्मा' (श्वेत० 
६।११) बताया है | हाड़-मांस से बने पुतले का सर्वव्यापी होना असम्भव है और सर्वव्यापी न होने पर वह 
सर्वज्ञ या सर्वनियन्ता नहीं रह सकता । देहधारी मंनुष्यों का शासनक्षेत्र सीमित होता है | समस्त ब्रह्माण्ड 
की तुलना में तो बड़े-से-बड़ा साम्राज्य भी एक अणु से अधिक नहीं होगा | फिर भी देहघारी मनुष्य की 
शासनव्यवस्था न पूर्ण होती है और न निर्दोष | देहधारी कितना ही महान्‌ और शक्तिशाली क्‍यों न हो, 
उसके सामर्थ्य की सीमा कहीं-न-कहीं अवश्य होगी | यह निर्विवाद है कि शरीरी चेतन परिमित शक्ति के 
अनुसार सीमित रचना करने और उसकी व्यवस्था करने में समर्थ हो सकता है | विश्व की विशालता को 
देखते हुए किसी शरीरधारी एकदेशी द्वारा उसकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय होने की कल्पना नहीं की जा 
सकती । 


यदि परमात्मा को शरीरी माना जाएगा तो उसे एकदेशी भी मानना होगा । एकदेश में अवस्थित 
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होनेपर सारे संसार से उसका सम्बन्ध नहीं रहेगा | उस अवस्था में वह अनम्त विश्व का न संचालन कर 
सकेगा और न अनन्त जीवात्माओं के कर्मफल की व्यवस्था कर सकेगा | अथर्ववेद में कहा है--- 
यस्तिष्ठति चरति यश्च वज्चति यो निलायं चरति य$ प्रतदकम्‌ । 
द्ौ सक्निषद्य यन्मन्त्रयेते राजा तद्देद वरुणस्तृतीय/ ॥ --४।१६।२ 
अर्थात्‌ृ--जो मनुष्य खड़ा है या चलता है या जो दूसरों को ठगता है, जो छिपकर कुछ करता है या 
किसी पर अत्याचार करता है और जब दो आदमी मिलकर, एक-साथ बैठकर गुप्त मन्त्रणा करते हैं, उसे 
भी तीसरे वरुण भगवान्‌ जानते हैं । 
मनुस्मृति (८६१) में न्यायाधीश के सन्मुख साक्षी देनेवाले व्यक्ति के लिए कहा गया है-- 
एको5हमस्मीत्यात्मानं यत्वं कल्याण मन्यसे । 
नित्यं स्थितस्ते हृद्येष पुण्यपापेक्षिता मुनि३ ॥ 
साक्षी के प्रति सच बोलने की प्रेरणा देते हुए कहा जा रहा है--हें भलेमानस ! जो तू अपने आपको 
यह समझता है कि यहाँ अकेला मैं ही हूँ, मेरे किये को कोई नहीं देखता या जानता, ऐसा तू मत 
समझ | बुराई-भलाई का समझनेवाला वह सर्वज्ञ परमात्मा सदा तेरे हृदेय में अवस्थित रहता है | तेरे 
समस्त मनोभावों को वह जानता है, उसके विपरीत कुछ मत कहना. । 
न्यायाधीश के सम्मुख साक्षी देनेवाला देहधारी“जीवांत्मी है और जीवात्मसम्बन्धी हृदयदेश में पुण्य-पाप 
का द्रष्टा सर्वज्ञ (मुनि) परमात्मा है | शरीरी, एकदेशी ईश्वर यह सब कैसे कर सकता है ? 
शरीरी होने पर ईश्वर इन्द्रियों से युक्त होगा. | इन्द्रियों से युक्त शरीर भोगादि के लिए होता है । 
पज्चभूतों से निर्मित शरीर सब प्रकार के इन्द्रों से प्रभावित हुए बिना नहीं रहेगा | जिस प्रकार शरीरधारी 
जीव आचरण करता है, वैसे ही ईश्वर को भी करना होगा | इससे ब्रह्म विकारी होकर अपने सच्चिदानन्द- 
स्वरूप को खो बैठेगा | 
ईश्वर को प्रकृति का-अधिष्ठाता माना गया है; किन्तु जब वह स्वयं अपने अस्तित्व-शरीर के लिए 
उसपर अवलम्बित और उसके विकारों से प्रभावित होगा तो वह उसका नियामक होने का दावा कैसे कर 
सकेगा ? सावयव ईश्वर नित्य नहीं हो सकता | 
यह कहा जा सकता है कि शात्त्रों में ईश्वर के देहांगों का वर्णन पाये जाने से ईश्वर का सावयव 
शरीर होना सिद्ध होता है | तद्यथा--'सहस्रशीर्षा पुरुष: सहस्राक्ष॥ सहस्रपात्‌'ं (ऋ० १०६०१); 
“विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतो मुखो विश्वतो बाहुरुत विश्वतस्पात्‌' (अथर्व० १३।२२६); “सर्वतों मुख४? (यजु:० 
३२४); “सर्वत३ पाणिपादं तत्‌ सर्वतो$क्षिशिरोमुखम्‌” (श्वेता० ३।१६) इत्यादि वाक्यों में अनेकश४ ईश्वर के 
शरीरांगों का वर्णन उपलब्ध है | इस सन्दर्भ में अथर्ववेद (१०।७।३२-३४) में ब्रह्म के विरादू रूप का यह 
वर्णन द्र॒ष्टव्य है-- 
यस्य भूमि३ प्रमान्तरिक्षमुतोदरम्‌ । 
दिवं यश्चक्रे मूर्धानं तस्मै ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नम४ ॥ 
यस्य सूर्यश्चक्षुश्चन्द्रमाश्च पुनर्णव४ । 
अग्नि यश्चक्र आस्यं तस्मै ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नम$ ॥। 
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['सर्वशक्तिमान्‌* शब्द का अर्थ] 


प्रश्न--ईश्वर 'सर्वशक्तिमान्‌* है, वा नहीं ? ; 

उत्तर-- है, परन्तु जैसा तुम 'सर्वशक्तिमान्‌' शब्द का अर्थ जानते हो, वैसा नहीं, किन्तु 
शब्द का यही अर्थ है कि ईश्वर अपने काम अर्थात्‌ उत्पत्ति, पालन, प्रलय आदि, और सब जीवों के 
पुण्य-पाप की यथायोग्य व्यवस्था करने में किंचित्‌ भी किसी की सहायता नहीं लेता अर्थात्‌ अपने अनन्त 
सामर्थ्य से ही अपना सब काम पूर्ण कर लेता है | 

प्रश्न--हम तो ऐसा मानते हैं कि ईश्वर चाहे सो करे, क्योंकि उसके ऊपर दूसरा कोई नहीं है| 

उत्तर--वह क्‍या चाहता है ? जो तुम कहो कि सब-कुछ चाहता और कर सकता है, तो हम तुमसे 
पूछते हैं कि परमेश्वर अपने को मार, अनेक ईश्वर बना, स्वयं अविद्वान्‌ होकर चोरी, व्यभिचारादि पापकर्म 
कर और दुखी भी हो सकता है ? जैसे ये काम ईश्वर के गुण-कर्म-स्वभाव से विरुद्ध हैं, तो जो तुम्हारा 
कहना है कि “वह सब-कुछ कर सकता है' यह कभी नहीं घट सकता, इसलिए 'सर्वशक्तिमान्‌” शब्द का 
अर्थ जो हमने कहा, वही ठीक है | 


यस्य वात४ प्राणापानौ चक्षुरड्गिरसो5भवन्‌ । 
दिशो यश्चक्रे प्रज्ञानीस्तस्मै ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नम$ ॥ 


भूमि जिसका पैर है, अन्तरिक्ष पेट और द्यौ सिर है, सूर्य तथा पुन/ पुन४ नवीन होता हुआ चन्द्रमा 
जिसके नेत्र हैं, अग्नि को जिसने अपना मुख बेन्नाया हैं) वायु जिसके प्राण-अपान हैं और आकाश जिसके 
चक्षु हैं, दिशाओं को जिसने व्यवहारसाधनबनीया है;-उस सर्वुोत्कृष्ट ब्रह्म के लिए नमस्कार है | 


इसी से मिलता-जुलता वर्णन<मुण्डकोपनिषद्‌ में पाया जाता है-- 
अम्निर्मूर्धा चक्षुषी चन्द्रसूयोँ दिशः श्रोत्रे वाग्विवृताश्च वेदा३ | । 
वायु प्राणों हृदयं विश्वमस्य पद्भ्यां पृथिवी ह्योष सर्वभूतान्तरात्मां || १।१४ 


तेजोमय द्युलोक (जिसका सिर है, चन्द्र-सूर्य जिसके नेत्र हैं, दिशा श्रोत्र, और वेद वाणी हैं, वायु प्राण 
एवं विश्व हृदय है तथा पृथिवी पैर है---वह समस्त जगत्‌ का आत्मा है | 


परन्तु इस समूचे वर्णन को ध्यानपूर्वक देखने के बाद कौन कह सकता है कि यहाँ ब्रह्म के प्राकृतिक 
वस्तुमूत सिर, पैर, हाथ, आँख आदि का उल्लेख है । वेदादि शास्त्रों में जहाँ कहीं भी इस प्रकार का कथन 
है वह परमात्मा के काल्पनिक विराट्‌ रूप का वर्णन है, जिसका अभिप्राय औपचारिक अथवा आलंकारिक 
रूप में उसकी सर्वव्यापकता, सर्वान्तर्यामिता एवं सर्वशक्तिमत्ता को प्रकट करनामात्र है | 'सहस्र' पद यहाँ 
अनेक अथवा असंख्य का वाचक है | उसके सहस्र सिर, पैर, आँख आदि का कथन उसकी अनन्त शक्ति 
का द्योतक है | प्रकृति अथवा समस्त प्राकृतिक जगत्‌ की उसके शरीर के रूप में कल्पना करना सर्वथा 
औपचारिक है | इससे परमात्मा का शरीरी होना सिद्ध नहीं होता | 

सर्वशक्तिमान्‌ का अर्थ--परमेश्वर सर्वशक्तिमान्‌ है, पर 'सर्वशक्तिमान्‌* का यह अर्थ नहीं कि वह जो 
चाहे कर सकता है | यह ठीक है कि उसके ऊपर कोई नहीं है, तथापि यह समझ लेना कि वह जो करे 
सो न्याय है, भूल होगी | वह वैधानिक सम्राद्‌ ((१०॥७७॥॥७४०॥४। [८४०) है, जो संविधान के अन्दर रहते हुए 
शासन करता है | उसे अपने पूर्वधोषित नियमों का उल्लंघन करने अथवा यदृच्छया उनमें संशोधन- 
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सप्तम-समुल्लास: ६७७ 
[ईश्वर अनादि है] 


प्रश्न--परमेश्वर सादि है, वा अनादि ? 


उत्तर--अनादि, अर्थात्‌ जिसका आदि कोई कारण वा समय न हो, उसको “अनादि” कहते हैं | 
इत्यादि सब अर्थ प्रथम समुल्लास में कर दिया है, देख लीजिए | 


परिवर्धन करने का अधिकार नहीं है | अपने ब्रह्मसूत्र के भाष्य में बलेदवाचार्य ने “सर्वधर्मोपपत्तेश्च" 
(२।॥१।३७) इस सूत्र की व्याख्या करते हुए लिखा है कि इस सूत्र का यही अभिप्राय है कि परमात्मा पूर्ण 
न्‍्यायकारी होते हुए भी 'अपने भक्तों पर विशेष अनुग्रह कर सकता है” (राधाकृष्णन्‌--ब्रह्मसूत्र) । ऐसे 
परमात्मा को लौकिक प्रशासकों से अच्छा नहीं माना जा सकता । जीवात्मा के कर्म-स्वातन्त्रय को छीनकर 
उसे अपनी इच्छानुसार कर्म करने, कृतहानि या अकृताभ्यागम का विचार किये बिना कर्मफल देने जैसे 
मनमाने कार्य करने की उसे छूट नहीं है | 

वस्तुत४ अपने गुण-कर्म-स्वभाव तथा सृष्टिक्रम के विरुद्ध वह कुछ नहीं कर सकता | कारण के बिना 
कार्य, अभाव से भाव की उत्पत्ति आदि ऐसे अनेक कार्य हैं जिन्हें वह नहीं कर सकता | असम्मव को सम्भव 
करना उसकी शक्ति से बाहर है | ईसाई सन्‍त और विचारक सेंट -थामेस ने लिखा है--- 


पिद द्वात0 ए१0 (86 985, 20॥्रात जया), ॥966 0006 (0७ 0 ॥9/6 #॥52[7 700 ६:६5. 


--उणा970 २७७५४८] : स5009 0० ४४८5टा 977050/५, 0.480. 
अर्थात्‌--परमेश्वर भूतकाल को नष्ट नहीं कर सकता | न वह स्वयं पाप में प्रवृत्त हो सकता है, न 
पाप कर सकता है और न अपने आप को मारकर दूसरा-ईश्वर बना सकता है | 


प्लेटों कां कथन है--- 


फट, 0एण टथ ४०ए 9976 000 शत] ०९ 9]772 0 ॥6, जालादश ग छएर0णा05 0 (<ट065 07 [0 फ़ण 

6 8 9॥970॥7 0[ ॥756 ? 
--9566 ?]90 : २९७०७॥८ ॥ सए८ 069 /09020९5, ॥#॥975]8(06 0५ 3. ॥0रछ८टा। 9. 285. 

अर्थात्‌-परमात्मा मिथ्याचरण नहीं कर सकता--न कथन में, न व्यवहार में | न वह अपनी जगह कोई 
नकली भगवान्‌ (अपनी छायारूप) बना सकता है | 

सोलहवीं शताब्दी में ईसाइयत के सुधारवादी आन्दोलन के प्रवर्त्तक मार्टन लूथर के शिष्य इंग्लैण्ड के 
पादरी एंसलम ने पूछा था--'(थ] 609[6506 णांष्टांग।9॥0 9 9050॥0॥6?” क्‍या परमात्मा एक वेश्या को कुँआरी 
बना सकता है ? अन्य अनेक ऐसे प्रश्न हैं जो इसी प्रकार पूछे जा सकते हैं और जिनका उत्तर हाँ में 
कभी नहीं हो सकता-- 


"(0.7 0500 ज़ा0त0०6 8 ॥णा€ जता 06 सक्ा70 शी ण॒ एक्का ॥6 ७णाआए्ल 4 प्रांधाह्वीर 05९ गए ४० ॥त८५ 
[02०027 5॥000 ७९ ५006 (90 ॥6 0॥0 ?! 


अर्थात्‌--क्या परमात्मा ऐसा पत्थर बना सकता है जिसे वह उठा न सके अथवा क्या वह ऐसा त्रिभुज 
बना सकता है जिसकी कोई दो भुजाएँ मिलकर तीसरी से छोटी हों ? 

परमात्मा अलादीन के लैम्प की तरह सब-कुछ नहीं कर सकता | न वह जादूगर बनकर सूर्य को 
जहाँ चाहे रोक सकता है और न बन्दूक की गोली को चलने के बाद बीच में रोक देने जैसे तमाशे कर 
सकता है | परमात्मा के सर्वशक्तिमान्‌ होने का अर्थ है कि जो उसके स्वाभाविक कर्म हैं--जैसे सृष्टि की 
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६७८ सत्यार्थभास्कर 
प्रश्न--परमेश्वर क्‍या चाहता है ? 
उत्तर--सबकी भलाई, और सबके लिए सुख चाहता है, परन्तु स्वतन्त्रता के साथ किसी को विना पाए 
किये पराधीन नहीं करता | 


[ईश्वर-स्तुति-प्रार्थनीपासना का फल] 


प्रश्न--परमेश्वर की स्तुति-प्रार्था और उपासना करनी चाहिए, वा नहीं ? 
उत्तर--करनी चाहिए | 
का अरव->यों स्तुति आदि करने से ईश्वर अपना नियम छोड़ स्तुति-प्रार्थना करनेवाले का पाप छुड़ा 
गा? ह 
उत्तर--नहीं । 
प्रश्न-- तो फिर स्तुति-प्रार्थना क्यों करना ? 
उत्तर--उनके करने का फल अन्य ही है । 
प्रश्न--क्या है ? 
उत्तर--स्तुति से--ईश्वर में प्रीति, उसके गुण-कर्म-स्वभाव से अपने गुण-कर्म-स्वभाव का सुधारना | 
प्रार्थना से-निरभिमानता, उत्साह और सहाय का मिलना । छैपासेना से--परब्रह्म से मेल और उसका 
साक्षात्कार होना | 


सा सरवहककनााशालआाहुक* पलक "बहू: जा... जबाब हकइपकपाककनयाइ७कभ पकनबाूाजकुक#तक +रन्ललनक 
-अलय करना या जीवों के, कर्मफ़ल की व्यवस्था करना--उनके करने में उसे किसी की 
सहायता की अपेक्षा नहीं है, इन्हें वह अपनेष्स्वभावगत सामर्थ्य से कर सकता है | 


अनादि-अनन्त --परमेश्वर अनादि-अनुत्पन्न है, क्योंकि वह नित्य है | जो अनादि है, वह अनिवार्य; 
अनन्त है और जो अनादि-अनन्तु#हैं वहीध्नित्य है | नित्य होने से वह अपनी सत्ता के लिए किसी कारण 
की अपेक्षा नहीं रखता--“सदकारणवज्नित्यमु* (वैशेषिक ४।१।१) । 


परमेश्वर की चाह »स.- न पितेव सूनवे” (ऋ० १|१।६) वह परमात्मा हमारे लिए वैसा है जैसा पुत्र 
के लिए पिता । इसलिएँ जैसे पिता सदा पुत्र की भलाई और सुख चाहता है, वैसे ही परमात्मा 
स्वसन्तानसदृश मनुष्यमात्र .की भलाई और सुख चाहता है | अतएव वह (न स्वस्तये) हमारे कल्याण के 
लिए (सूपायनो भव) उत्तम पदार्थ और सुख का साधनरूप ज्ञान प्रदान करता है | इस प्रकार वह मनुष्यों 
को उत्तम शिक्षा के द्वारा शुभ गुणों से युक्त करके उन्हें श्रेष्ठ कर्म करने योग्य बना देता है | इन श्रेष्ठ कर्मों 
के फलस्वरूप मनुष्य सुख पाने योग्य हो जाता है | परमेश्वर हमारे पिता के समान है, यह बात सदा स्मरण 
रखने की है | बच्चे के रोगी होने पर मॉ-बाप उसके हाथ पकड़कर उसके मुँह में जबर्दस्ती दवाई डालते 
हैं, या डॉक्टर इंजेक्शन लगाता है अथवा अपराधी को दण्डित करके शासन उसे वैसा न करने की शिक्षा 
देता है तो आपातत शत्रु प्रतीत होनेवाले ये लोग हित की दृष्टि से ऐसा करते हैं, परन्तु नासमझी के 
कारण बालक इस भावना का विपरीत अर्थ लगाता है | इसी प्रकार जब मनुष्य दुःख या कष्ट से पीड़ित 
होता है तो आसानी से यह नहीं समझ पाता कि यह सब अन्तत$ उसके सुख के लिए किया जा रहा 


है-'4॥0॥0007 5५ ॥0 ला वा एक) 0५ हर गहाटांणि एल ४॥० )0ए९5 ७५ 8].! 


स्तुति-प्रार्थनीपासना --भक्ति शब्द 'भज्‌ सेवायाम्‌" धातु से निष्पन्न होता है | सेवा के लिए दो तत्त्वों का 
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[स्तुति के दो भेद-सगुण और निर्गुण स्तुति] 
प्रश्न--इसको स्पष्ट करके समझाओ । 
उत्तर--जैसे ईश्वर की स्तुति-- 
स पर्यगाच्छुक्रमकायमंव्रणमंस्नाविर “ शुद्धमपांपविद्धमू | ु 
कविर्मनीषी पंरिभू& स्वयम्भूययाथातथ्यतोडर्थान्‌ व्यदधाच्छाश्वतीभ्य॥ समाभ्य॥ ॥१॥ 
कर हु रा ः >-यजु४० अ० ४० | मं० ८ ॥ 


होना अनिवार्य है--एक सेवक और दूसरा सेव्य | भक्ति के लिए भक्त और भगवान्‌ की, उपासना के लिए 
उपासक और उपास्य की, प्रार्थना के लिए प्रार्थयिता और प्रार्थना की और स्तुति के लिए स्तोता और स्तुत्य 
की आवश्यकता है | अद्दैतवाद में एक ही तत्द माना जाता है--'एको ब्रह्म द्वितीयो नास्ति” | वेद की दृष्टि 
से जीवात्मा और परमात्मा पृथक्‌-पृथक्‌ दो तत्त्व हैं | जीवात्मा सेवक है तो. परमात्मा रोव्य, जीवात्मा भक्त 
और उपासक है तो परमात्मा भगवान्‌ और उपास्य है । जीवात्मा प्रार्थयिता है तो परमात्मा प्रार्थनीय | इसी 
प्रकार जीवात्मा स्तोता है तो परमात्मा स्तुत्य | इसलिए अद्दैतवादी भक्तों को भी विवश होकर स्वीकार करना 
पड़ा-- 

पारमार्थिकमद्बैत॑  द्वैत॑ भजनहेतवे । 

भक्‍्त्यर्थ कल्पितं द्वैतमद्वैतादपि सुन्दरम्‌ ॥ 


इस प्रकार भक्ति के तीन मुख्य अंग हैं--स्तुति, प्रार्थाा और उपासना । “ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' में 
ग्रन्थकार ने 'याचना' और 'समर्पण' ये दो और माने हैं.।। सामान्यत३ “याचना' का प्रार्थना” में और 'समर्पण' 
का “उपासना” में अन्तर्भाव है, तथापि इनपरं यथास्थान विस्तार से विचार किया जाएगा । वेदमन्त्रों के 
अध्ययन से पता चलता है कि प्राय मन्त्रों में स्तुति और प्रार्थना का युगपत्‌ समावेश है | ऐसे मन्त्र बहुत 
थोड़े हैं जिनमें केवल स्तुति है, प्रार्थना नहीं-या जिनमें केवल प्रार्थना है, स्तुति नहीं | यास्क ने निरुक्त में 
इस भावना को इस प्रकार निर्दिष्ट किया है-- 


अथापि स्तुतिरेव भवति नाशीर्वाद; । “इन्द्रस्य नु वीर्याणि प्रवोचम्‌* इति यथैतस्मिन्सूक्ते । 
अथाप्याशीरेव न स्तुति । 'सुचक्षा अहमक्षीभ्यां भूयासं सुवर्चा मुखेन सुश्रुत्कर्णाभ्यां भूयासम्‌" इति । तदेतद्‌ 
बहुलमाध्वर्यवे याज्ञेषु च मन्त्रेषु ॥ --७।१॥३ 

अर्थात्‌-किन्हीं मन्त्रों में केवल स्तुति है, आशीर्वाद (प्रार्थना) नहीं (आड्‌ शासु इच्छायाम्‌ ) जैसेकि 
ऋग्वेद १३२ में | यह सूक्त १५ ऋचाओं का है । उन सबमें इन्द्र की स्तुति ही वर्णित है, किसी प्रकार की 
प्रार्थान नहीं की गयी है और कई स्थानों में आशीर्वाद (प्रार्थना) ही है, स्तुति नहीं, परन्तु मन्त्रों की सामान्य 
स्थिति यही है कि उनमें स्तुति और प्रार्थना का एकत्र वर्णन है | 


सायणाचार्य तथा तदनुयायी विद्वान्‌ वेदों का प्राय/ यज्ञपरक अर्थ करते हैं, परन्तु यज्ञ में स्तुति आदि 
सबका समावेश है | यज्ञपरक अर्थों में भाव्यमान देव की पूजा की जाती है अर्थात्‌ उसके गुणों का वर्णन किया 
जाता है, उसकी स्तुति की जाती है तथा उससे अभीष्ट पदार्थों की प्रार्थना और याचना की जाती है | यज्ञ में 
उस भाव्यमान देव का आह्वान किया जाता है, उसका सात्रिध्य प्राप्त किया जाता है | यही उपासना है | 
उपासना का अर्थ है अपने अभीष्ट देवता के समीप बैठना | समीप बैठने को ही संगति या सत्संग कहते हैं (यज्‌ 
संगतिकरणे) | इसी प्रकार यज्ञ में समर्पण भी किया जाता है | यह समर्पण है भगवान्‌ के प्रति अपनी वस्तुओं 
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वह परमात्मा सबमें व्यापक, शीघ्रकारी और अनन्त बलवान, जो शुद्ध, सर्वज्ञ, सबका अन्तर्यामी, 
सर्वोपरि विराजमान, सनातन, स्वयंसिद्ध परमेश्वर अपनी जीवरूप सनातन, अनादि प्रजा को अपनी सनातन 
विद्या से यथावत्‌ अर्थों का बोध वेद द्वारा कराता है, यह 'सगुण-स्तुति" अर्थात्‌ जिस-जिस गुण से सहित 
परमेश्वर की स्तुति करना वह सगुण | और 'अकाय' -अर्थात्‌ वह कभी शरीर-धारण वा जन्म नहीं लेता, 
जिसमें छिद्र नहीं होता, नाड़ी आदि के बन्धन में नहीं आता, और कभी पापाचरण नहीं करता, जिसमें 
क्लेश, दुःख, अज्ञान कभी नहीं होता, इत्यादि जिस-जिस राग-द्वेषादि गुण से पृथक््‌ मानकर परमेश्वर की 
स्तुति करना है, वह * निर्गुण-स्तुति' है । 


का समर्पण, अपने शरीर, मन तथा इन्द्रियों का और अन्त में आत्मा का समर्पण | इस प्रकार वेदों के याज्षिक 
अर्थों में भी स्तुति आदि भक्ति के सभी अंगों का समावेश हो जाता है | 

स्तुति--शास्त्र में 'स्तुति' का अर्थ लोक में प्रचलित अर्थ (प्रशंसा, सराहना, गुणगान आदि) से मित्र 
है । वस्तुत४ 'दोषेषु गुणारोपणमसूया' दोषों में गुणों को आरोपित करना 'असूया' है | इसी प्रकार “गुणेबु 
दोषारोपणमप्यसूया' गुणों में दोषों को आरोपित करना भी 'असूया' है ।“गुणेषु गुणारोपणं दोषेषु दोषारोपण 
च स्तुति: '--गुणों-में-गुणों का और दोषों-में-दोषों का आरोपण करना- अर्थात्‌ जो पदार्थ जैसा है उसे वैसा 
ही कहना स्तुति है | 'परमेश्वर जो चाहे कर सकता है' अथवा 'वहे सब-कुछ कर सकता है” कहना 
परमेश्वर की स्तुति करना नहीं है | अपितु 'परमेश्वर अपने गुण-कर्म-स्वभाव के अनुसार अपने सब काम 
बिना किसी की सहायता के कर सकता है' कहना #ही०उसेकी स्तुति करना है | इस प्रकार परमेश्वर के 
गुणों का चिन्तन व स्तवन करना स्तुति है । स्तुति तीन प्रकार से की जाती है--मानसिक ध्यान व जप 
द्वारा, मौखिक उच्चारण द्वारा तथा संगीत द्वारो॥। उत्तम स्तुति वह है जो उपासक को अमरता के पथ का 
पथिक बना दे | 


सगुण-निर्गुण भेद से स्तुति दो प्रकार की है | जो गुण परमेश्वर में हैं उनसे युक्त मानकर उसकी स्तुति 
करना 'सगुण' स्तुति है | जैसे-.'एषो हदेव३ प्रदिशो5नु सर्वा३ पूर्वी ह जात४ स उ गर्भे अन्त“ निश्चय ही वह 
परमात्मा सब दिशाओं में व्याप्त और प्रसिद्ध है, वही 'हिरण्यगर्भ” है | “स दाधार पृथिवीं द्यामुतेमाम्‌--उसी ने 
पृथिवी, अन्तरिक्ष और द्युल्लोकं'आदि” को धारण किया हुआ है । 'धामानि वेद भुवनानि विश्वा” वह सब 
लोक-लोकान्तारों को जाननैवाला है | इसी प्रकार “एष सर्वेश्वर एष सर्वज्ञ एषोइन्तर्याम्येष योनि; सर्वस्य 
प्रभवाप्ययौ हि भूतानाम्‌! (माण्डूक्य ६)--वह परमात्मा सर्वेश्वर, सर्वज्ञ और सर्वान्तर्यामी है | वह सबका 
ठिकाना और सब भूतों की उत्पत्ति एवं लय का आधार है | जो गुण ईश्वर में नहीं हैं, उनसे पृथक्‌ मानकर 
उसकी स्तुति करना “निर्गुण" स्तुति है | जैसे-- “तदक्षरमकायमव्रणमस्नाविरमस्थूलमह॒स्वमलौहित- 
मगन्धमरसमचक्षुकमश्रोत्रममुखमच्छायमनाकाशम्‌*, अर्थात्‌ वह ब्रह्म अविनाशी, अकाय, अव्रण, अस्नाविर, 
अस्थूल, न हस्व, न दीर्घ, न रंगवाला, गन्ध-रस-चक्षु-श्रोत्र-मुख से रहित, छाया के बिना और आकाश से भिन्न 
है । 

स॒पर्यगा०-(स४) वह परमात्मा (परि-अगात्‌) चारों ओर पहुँचा हुआ अर्थात्‌ सर्वव्यापक (शुक्रमु 
अत्यन्त उज्ज्वल (अकायम्‌ ) शरीररहित (अव्रणम्‌ ) व्रण या क्षत से रहित (अस्नाविरम्‌ ) नस-नाड़ियों से 
रहित (शुद्धम्‌ ) निर्मल (अपापविद्धम्‌ ) सर्वथा निष्पाप /कवि:) क्रान्तदर्शी (मनीषी) पूर्णज्ञानी (परिभू$) दुष्टों 
का पराभव करनेवाला (स्वयम्भू$) स्वयंसिद्ध, अजन्मा (शाश्वतीभ्य॥) सनातन>-नित्य (समाभ्य$) प्रजाओं के 
लिए (याथातथ्यत३) ठीक-ठीक (अर्थान्‌ ) कर्त्तव्य पदर्यों का (व्यदधातू) विधान करता है । 
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किसी व्यक्ति या पदार्थ के ग्रुणों को जानकर उसका सात्रिध्य प्राप्त करने की इच्छा उभरती है | स्तुति 
करने से ईश्वर में प्रीति हौकर स्श्ैैयं को वैसा बनाने-- उसके गुण-कर्म-स्वभाव से अपने गुण-कर्म, स्वभाव 
को प्रभावित करने-सुधारने की प्रैरणा मिलती है | मनुष्य के किसी भी कर्म--कायिक, वाचिक, 
मानसिक--का संस्कार उसके आत्मा पर पड़े बिना नहीं रहता । शास्त्रों में जहाँ “भद्रं कर्णेमिः शृणुयाम देवा 
भद्रं पश्येमाक्षमि४' कानों से भद्र सुनने और आँखों से भद्र देखने का आदेश है, वहाँ “वार्च वदत भद्रया” 
वाणी से भद्र बोलने की प्रेरणा की गयी है | अर्थ की भावना करते हुए बार-बार परमेश्वर को दयालु, 
न्‍्यायकारी, निष्पाप कहते रहने से मनुष्य को स्वयं भी वैसा बनने की प्रेरणा मिलती है--रसरी आवत जात 
ते सिल पर परत निसान' | 


परन्तु ईश्वर की स्तुति करने का पूर्ण लाभ तभी है जब स्तुति करनेवाला ईश्वर के गुणों को 
अपनाने--यथासम्भव उन्हें अपने! अन्दर धारण करने का प्रयास करे | “अपापविद्धम्‌* कहते हुए पापों से 
बचने का यत्न करे | 'सर्वाधार' कहते हुए असहायों की सहायता किया करे | “न्यायकारी” कहते हुए जहाँ 
भी और जिस-किसी भी स्थिति में हो, सदा, सर्वत्र सबके साथ न्याययुक्त व्यवहार करे | “दयालु” कहते हुए 
यदि वह किसी भी प्राणी को फीड़ा पहुँचाता है तो वह उस मुसलमान से अच्छा नहीं जो बिस्मिल्ला- 
अर्रहमानर्रहीम' का पाठ करते हुए खुदा को 'रहमान' और 'रहीम' भी कहता जाता है और बकरे की गर्दन 
पर छुरी भी चलाता जाता है | चरित्र में सुधार लाये बिना भाण्ड (के समान परमात्मा का गुण*कीर्तन करना 
टेपरिकार्डर की ध्वनिमात्र है | 


स्तुति आदि करने से किसी के पाप क्षमा नहीं होते । प्रारब्ध कर्म का फल भोगे बिना छुटकारा नहीं 
हो सकता--'नाभुक्त क्षीयते कर्म' | अपने इस नियेम को परमेश्वर स्तुति करनेवाले अपने भक्त के लिए 
शिथिल नहीं कर सकता | खुशामदियों से घिरे हुए. शासकों के समान यदि परमेश्वर अपनी स्तुति सुनकर 
अपराधियों - के पाप क्षमा करने लगे तो उसकी न्याय-व्यवस्था चौपट हो जाए | वस्तुत४ परमेश्वर तटस्थ 
भाव से जीवों का साक्षी रहते हुएं सर्वथा न्याय-परायण है | 

वेद का आदेश है--'तमु ष्टुहि यो अन्त४ सिन्धौ सूनु४ सत्यस्य । युवानमद्रोघवाच सुशेवम्‌" (अथर्ववेद 
६।१२) । अर्थात्‌-हे उपासक ! तू उसी की स्तुति किया कर जो तेरे हृदय-सागर के अन्दर विद्यमान है, 
जो सत्य का प्रेरक है, सदा सशक्त है, जिसकी वेदवाणी द्वेषादि दुर्भावनाओं के परित्याग का उपदेश देती 
है और जो सदा उत्तम गुणों का प्रदाता है | 

ईश्वर से अतिरिक्त अन्य किसी की स्तुति-निषेध करते हुए वेद में कहा है-- 

“मा चिदन्यद्‌ वि शंसत सखायो मा रिषण्यत | इन्द्रमित्स्तोता वृषणं सचा सुते मुहुरुक्था च शंसत ॥* 
(अथर्व० २०।८५/१) । अर्थात्‌ है उपासक मित्रो | किसी अन्य की विविध स्तुतियाँ मत किया करो | परमेश्वर 
से अतिरिक्त किसी की स्तुति करके विनाश को प्राप्त मत होओ । भक्तिरसं के पैदा हो जानेपर, मिलकर, 

सुखों की वर्षा करनेवाले परमेश्वर की ही स्तुति सदा किया करो और वैदिक सूक्तों का बार-बार उच्चारण 
किया करो | 

प्रार्था से निरभिमानता आती है और परमेश्वर से उत्साह और साहाय्य की प्राप्ति होती है | माँगा 
उससे जाता है जिसके पास कोई वस्तु होती है और माँगता वह है जिसके पास उसका अभाव होता है | 

रे में हीनता का भाव उदय होता है, इससे उसका अहंकार नष्ट हो जाता है | किसी 


उस स्थिति मं आँखें नीची हो जाती हैं 
के आगे हाथ पसारते ही जा | सब-कुछ प्राप्त कर लेने के बार भी जब मनुष्य अहोराञ 
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६प२ सत्यार्थभास्कर 
इससे अपने गुण-कर्म-स्वभाव भी तद्बत्‌ करना | जैसे वह न्‍्यायकारी है, तो आप भी न्यायकारी 
होवे और जो केवल भौंड के समान परमेश्वर के गुण-कीर्तन करता जाता, और अपने चरित्र नहीं सुधारता, 
उसका स्तुति करना व्यर्थ है | 
प्रार्थना -- 


कैसी प्रार्थना करनी चाहिए] 
यां मेधां देवगणाः पितरश्चोपासंते । 


तया मामद्य मेधायाइ ग्ने मेधाविंनं कुरु स्वाहा ॥१॥ 
ह रा --यजु४० ३२१४॥ 


के आरम्भ में अर्थात्‌ सायं-प्रात४ 'हिरण्यगर्भ” के सामने नतमस्तक होकर 'धियो यो नः प्रचोदयात्‌“, “स नो 
वसून्याभर', “बल मे धेहि' -कभी बुद्धि की माँग करता है, कभी धन की और कभी बल की, तो अभिमान 
कहाँ ठहर सकता है ? इसके साथ ही जब उसे इस बात का विश्वास-हों जाता है कि आवश्यकता होनेपर 
उसे कहीं से सहायता मिल सकती है तो वह द्विगुणित उत्साह के साथ आगे बढ़ता है | गिरने लगूँगा तो 
पुकार करनेपर कोई मुझे सँभाल लेगा, यह विचार ही उसे# बड़ेलसे-बड़े काम में हाथ डालने का साहस 
प्रदान करेगा | “यस्ते वष्टि ववक्षि तत्‌” (ऋ० ८।४५॥६)--प्रार्थी तुझसे जो चाहता है, पा लेता है, इत्यादि 
वचनों से इसकी पुष्टि होती है | इस प्रकार प्रार्थना से-अभिमान का नाश होता है, आत्मा में आर्द्रता आती 
है, गुण ग्रहण करने की शक्ति बढ़ती है और*आगे बढ़ने में सहायता मिलती है । 


यां मेधाम्‌ू-इस मन्त्र में मेधा नाम से अभिहित्त धारणावती बुद्धि के लिए प्रार्थना की गयी है | 'मेधृ 
संगमे” धातु से मेधा शब्द निष्पन्न होता हैं ७“मेघा आशुग्रहणे" के रूप में भी यह परिभाषित है | निरुक्त 
(३।१६) में कहा है--“मेधाबुद्धिः मतौ धीयते' | आप्त पुरुष, निष्णात विद्वान्‌ तथा अनुभवी वृद्धजन इसी के 
द्वारा सदसत्‌ का विवेचन करने में धसमर्थ-होते हैं | इसलिए वे अहर्निश इसी का सेवन करते हैं | इस मन्त्र 
के द्वारा उपासक प्रकाशस्वरूप«परमात्माःसे उसी बुद्धि को पाने की प्रार्थना करता है । प्रकारान्तर से वह 
अपने प्रभु से देवगण और पितरों को भी ऐसी प्रेरणा करने की प्रार्थना करता है कि वे उसे भी अपने ज्ञान 
और अनुभव द्वारा अपने समान मेधावी बनने में उसकी सहायता करें । देव (विद्वान्‌ ) तथा महादेव 
(परमेश्वर) प्रत्यक्षरूप में न किसी की रक्षा करते हैं और न किसी को दण्ड देते हैं-- 

न देवा दण्डमादाय रक्षन्ति पशुपालवत्‌ । 
यं हि रक्षितुमिच्छन्ति बुद्ध्या संयोजयन्ति तम्‌ ॥ --महामारत 

मेधा का एक अपर अर्थ है--धन (मेधा धननाम निरुक्त २१०) | यजुर्वेद (३२।१३) में कहा है 'सनिं 
मेधामयासिषम्‌” | “सनि“ शब्द 'षणु दाने” “बषण्‌ संभक्तौ” से निष्पन्न है । धन का 'सनि' विशेषण दान की 
योग्यता का संकेत करता है । ग्रन्थकार ने अपने वेदभाष्य में इस मन्त्र के माध्यम से दोनों की प्रार्थना करते 
हुए मन्त्र के भावार्थ में लिखा है-- 

“मनुष्याः परमेश्वरमुपास्याप्तं विद्वांसं संसेव्य शुद्ध विज्ञानं धर्मज॑ धनं च॒ प्राप्तुमिच्छेयुरन्यांश्चैवं 
प्रापयेयु; '--मनुष्यों का कर्त्तव्य है कि वे परमेश्वर की उपासना और विद्वानों की संगति द्वारा- पवित्र ज्ञान 
और धर्माचरण करते हुए धन की इच्छा करें और फिर दूसरों को भी दोनों चीजें प्राप्त कराएँ | धन हा बुरा 
नहीं, उपादेय होने से उसे प्राप्त करना आवश्यक है, किन्तु अपवित्र धन अग्राह्म एवं त्याज्य है | 


+-.+++.>अधिकाा की 
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तेजोंडसि तेजो मयिं धेहि वीर्युमसि वीर्य, मयिं धेष्टि बल॑मसि बल॑ मयिं धेह्योज 
स्योजो मयि धेहि मन्युरंसि मन्युं मयि धेहि सहोंइसि सहो मयि घेहि ॥२॥ 
ह --यजु॥० आ० १६ | मं० ६ 
यज्जाग्रतो दूरमुदैति दैवं॑ तदु॒सुप्तस्य तथैवैतिं. । 
दूरड्गमं ज्योतिषां ज्योतिरेक तन्‍्मे मन: शिवसंड्कल्पमस्तु ॥|३॥ 


द्रविणम्‌' तथा “अग्ने नय सुपथा राये“ इत्यादि श्रुतिवचन इसमें प्रमाण हैं | इस मन्त्र की व्याख्या में “स्वाहा' 
शब्द के निरुक्तकार द्वारा किये गये अर्थों को देखकर ग्रन्थकार द्वारा किया गया विशदीकरण मननयोग्य 
है और 'स्वाहा' शब्द का उच्चारण करते समय उसे सदा ध्यान में रखना चाहिए । 

बुद्धि की याचना करते हुए इस मन्त्र में परमेश्वर को 'अग्नि” नाम से सम्बोधित किया है | 
शतपथ (१|६।२।१०) में अग्नि को देवों का 'सुहृदयतम8'--विद्वानों में सबसे उत्तम हृदयवाला कहा है | 
वहीं अन्यत्र (१।१॥१।२) 'अग्निर्व देवानां वब्रतपति३* कहा है और उसे देवों का रक्षक बताया है । 
शाकपूणि आचार्य ने 'णीज्‌'--नी प्रापणे शब्द से इसकी निष्पत्ति (की<है | इस प्रकार अग्नि शब्द 
परमात्मा के विशेष गुणों का द्योतक है | उन गुणों से युक्त परमात्मा से बुद्धि की याचना करना सर्वथा 
उपयुक्त है | इससे यह भी प्रतीत होता है कि सदबुद्धि और शुद्ध साधनों से प्राप्त धन परमात्मा की 
कृपा के बिना नहीं मिलते । 

तेजोइसि--इस मन्त्र की देवता सोम है | परमात्मा का सोमरूप आनन्द, अमृत और उत्पादन का 
देवता है | उसमें तेज आदि गुण अनन्तरूप में विद्यमान हैं ।-उन्हीं गुणों की प्राप्त्यर्थ यहाँ प्रार्थना की गयी 
है । सहनशक्ति बढ़ने से शारीरिक बल में वृद्धि होती है तथा द्वन्द्दों को सहन करने का सामर्थ्य बढ़ता 
है | मनन द्वारा क्रोध को मन्यु में रूपान्तरित्त करने से मानसिक वीर्य बढ़ता है | वैयक्तिक क्षति से उत्पन्न 
क्रोध में से स्वार्थ के अंश को निकालकर केवल दुष्टता के प्रति रोष का नाम मन्यु है | अभ्यास द्वारा वीर्य 
के बाह्य प्रस्नरण को अन्त$रुवित करने से अथवा ऊर्ध्वरेता होने से ओज उत्पन्न होता है । यह ओज ही 
आत्मा में तेजस्विता उत्पन्न करता है । 

आत्मा में ऋजुता धारणःकरनें से सत्य का तेज-श्रद्धा (तेज एव श्रद्धा--शत० ११॥३।१॥१) बढ़ता 
है | मन में विवेक को स्फूर्त करने से क्रोध, मन्यु में रूपान्तरित होता है | शीतोष्ण, सुख-दु४ख, हानि-लाभ 
आदि द्न्‍्द्रों को सहन करने से शरीर तथा आत्मा में जीवन में आनेवाली बड़ी-से-बड़ी विपत्तियों का सामना 
करने की शक्ति बनी रहती है | तेज, वीर्य [वि+ईर प्रेरणे ] 'वीर्यप्रभावे शुक्रे च तेज४ सामर्थ्योधपि' (मेदिनी), 
“वीर विक्रान्तो, वीरयति स्वधारकम्‌* (अमर), सर्वाड्गस्फूर्ति (ग्रन्थकार)] और बल (बल संवरणे सज्चरणे 
च) कारण हैं और तेज, मन्यु तथा सह परिणाम हैं | तेजस्वी व्यक्ति ही ओजस्वी, वीर्यवान्‌ तथा मनस्वी 
बनता है और बलवान्‌ ही सहनशील (षह्‌ मर्षणे | 'क्षमू सहने' से क्षमा शब्द बनता है--जों सह सकता है 
वही क्षमा कर सकता है) होता है | 'अग्ने यन्मे तन्‍्वा ऊन॑ तन्‍्म आपृण' (यजु:० ३।१७) में की गयी अव्यक्त 
प्रार्थना को इस मन्त्र में व्यक्त रूप दिया गया है | मनुष्य को जिस तत्त्व, गुण या पदार्थ की कामना हो प्रभु 
को उसी तत्त्वरूप में या पदार्थ के स्वामी के रूप में सम्बोधित करके प्रार्थना करनी चाहिए | आनन्दस्वरूप 
कहकर उससे बल की अथवा मेधावी नाम से स्मरण करके उससे अन्न की प्रार्थना करना असंगत होने से 
व्यर्थ होगी | 
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| [| 
येन. कम्यपसों. मनीषिणों यज्ञे कृष्वन्ति विवेषु घीरा३ । 
यद॑पूर्व यक्षमन्‍्तः  प्रजानां. तन्‍्मे ॥४- का! मन: शिवसड्‌कल्पस्तु ॥४॥ 
यत्प्रज्ञानमुत चेतो धृतिश्च रन्‍्तरमृत॑. प्रजासु..। 
यस्मान्न5ऋते किं चन कर्म क्रियते तन्मे मनः शिवसड्‌्कल्पमस्तु ॥५॥ 
येनेद॑ भूत॑ भुवंन॑ भविष्यत्परिगृहीतममृतेन .. सर्वमू । 
येन. यज्ञस्तायतें स॒प्त होता तन्‍्मे मन: शिवसडकल्पमस्तु..॥६॥ 


६८४ 


ग्रन्थकारकृत यजुर्वेदभाष्य में इन मन्त्रों का पदार्थ तथा भावार्थ इस प्रकर उपलब्ध है--- 
यज्जाग्रत्‌ इति--पदार्थ8 --हे जगदीश्वर ! आपकी कृपा से (यत्‌ ) जो (दैवप्‌ ) आत्मा में रहने व 
जीवात्मा का साधन (दूरड्गमम्‌ ) दूर जाने, मनुष्य को दूर-दूर तक ले-जाने व अनेक पदार्थों का ग्रहण 
करनेवाला (ज्योतिषाम्‌ ) शब्द आदि विषयों के प्रकाशक श्रोत्र आदि इन्ध्रियों को (ज्योति$) प्रवृत्त करनेहारा 
( एकम्‌ ) एक (जाग्रत$) जाग्रदवस्था में (दूरम्‌ ) दूर-दूर (उत्‌-एति) भागता है ( उ) और (ततु) जो 
(सुप्तस्य) सोते हुए का (तथा, एव) उसी प्रकार (एति) भीतर अज््तश/करण में जाता है (तत्‌ में मन) वह 
मेरा मन संकल्प-विकल्पात्मक मन (शिवसंकल्पमस्तु) कल्याणकारक'धर्मविषयक इच्छावाला हो | 
भावार्थ; --जो मनुष्य परमेश्वर की आज्ञा का सेवन और (विद्वान्‌ का संग करके अनेकविध सामर्थ्ययुक्त 
मन को शुद्ध करते हैं, जो जाग्रदवस्था में विस्तृत व्यवहारंवाला है वही मन सुषुप्ति अवस्था में शान्त होता 
है | जो वेगवाले पदार्थों में अतिवेगवान्‌ ज्ञान*का साधन होने से इन्द्रियों के प्रवर्तत मन को वश में करते 
हैं, वे अशुभ व्यवहार को छोड़ शुभ व्यवहारमें मत्त को प्रवृत्त कर सकते हैं | 
येन कर्माणीति--पदार्थ४ --हे परमेश्वर ॥. जब-आपके संग से (येन) जिस (अपस$) सदा कर्म-धर्मनिष्ठ 
(मनीषिण४) मन का दमन करनेवाले (धीरा३)* ध्यान करनेवाले बुद्धिमान्‌ू लोग (यज्ञे) अग्निहोत्रादि वा 
धर्मसंयुक्त व्यवहार वा योगयज्ञ में और.(विदथेषु) विज्ञानसम्बन्धी और युद्धादि व्यवहारों में (कर्माणि) अत्यन्त 
इष्टकर्मों को (कृण्वन्ति) करते हैं (यत्‌-)#जो (अपूर्वम्‌ ) सर्वोत्तम गुण-कर्मस्वभाववाला (प्रजानाम्‌ ) प्राणिमात्र 
के (अन्त३) हृदय में (यक्षम्‌) पूजनीय वा संगत एकीभूत हो रहा है (तत्‌ ) वह (मे) मेरा (मन) मन--मनन 
से विचार करना रूप मन (शिवसंकल्पमस्तु ) धर्मेष्ठ होवे | 
भावार्थ३ --मनुष्यों को चाहिए कि परमेश्वर की उपासना, सुन्दर विचार, विद्या और सत्संग से अपने 
अन्तश्करण को अधर्माचरण से निवृत्त कर धर्म के आचरण में प्रवृत्त करें | 
यत्प्रज्ञानमिति--पदार्थ8 --हे जगदीश्वर ! आपके जताने से (यत्‌ ) जो (प्रज्ञानम्‌ ) विशेषकर ज्ञान का 
उत्पादक बुद्धिरूप (उत) और भी (चेत४) स्मृति का साधन (धृति४) धैर्यस्वरूप (यत्‌ च) और जो लज्जादि 
कर्मों का हेतु (प्रजासु ) मनुष्यों के (अन्त४) अन्त४करण में आत्मा का साथी होने से (अमृतम्‌ ) नाशरहित 
(ज्योति४) प्रकाशरूप (यस्माद्‌ ऋते) जिसके बिना (किम्‌-चन) कोई भी (कर्म) काम ( न क्रियते) नहीं किया 
जाता (तत्‌ मे) वह मुझ जीवात्मा का (मन$) सब कर्मों का साधनरूप मन (शिवसंकल्पम्‌ ) कल्याणकारी 
परमात्मा में इच्छा रखनेवाला (अस्तु) हो । 
भावार्थ:--हे मनुष्यो ! जो अन्त8करण, बुद्धि, चित्त और अहंकाररूप वृत्तिवाला होने से चार प्रकार से 
भीतर प्रकाश करनेवाला, प्राणियों के सब कर्मों का साधक अविनाशी मन है, उसको न्याय और सत्याचरण 
में प्रवृत्त कर पक्षपात, अन्याय और अधर्माचरण से तुम लोग निवृत्त करो । 
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घ्८प्‌ 
यसर्मिभरथः साम यजू “९ षि यरिमिन्‌ प्रतिष्ठिता रथनाभाविवारा: । 
यस्समिंश्चित्त" सर्वमोत प्रजानां तन्मे मन शिवसंबड्कपल्पमस्तु ॥७॥ 
सुषारथिरश्वानिव यन्मनुष्याश्रेनीयते5भीशुमिवाजिन॑डऔडव.। 
हृत्मतिष्ठ॑ यदजिरं जविष्ठ॑ तन्‍्मे मनं॥ शिवसंडकल्पमस्तु. ॥८/॥ 
-यजु॥० आअ० ३४ | मं० १,२,३,४,५,६ 


येनेदमिति--पदार्थ३ --हे मनुष्यों ! (येन) जिस (अमृतेन) नाशरहित परमात्मा के साथ युक्त होनेवाले 
मन से (भूतम्‌ ) व्यतीत हुआ (भुवनम्‌ ) वर्त्तमानकालसम्बन्धी और (भविष्यत्‌ ) होनेवाला (सर्वम्‌ इदम्‌ ) यह 
सब त्रिकालस्थ वस्तुमात्र ( परिगृहीतम्‌ ) सब ओर से गृहीत होता अर्थात्‌ जाना जाता है (येन) जिससे 
(सप्तहोता) (ग्रन्थकार ने “'सप्तहोता' से यहाँ (स०प्र० में ) 'पाँच ज्ञानेन्द्रिय, बुद्धि और आत्मायुक्त मन' का 
ग्रहण किया है, जबकि यजुर्वेदभाष्य में “सात मनुष्य होता वा पाँच प्राण, छठा जीवात्मा और सातवाँ अव्यक्त' 
को माना है | स्वामी आत्मानन्दजी ने “मन, प्राण और ज्ञानेन्द्रियों' का ग्रहण किया है | सात मनुष्य होता 
वा पॉँच प्राण छठा जीवात्मा और अव्यक्त सातवाँ ये सात जिसमें लेने-देनेंवाले-हों वह (यज्ञ३) अग्निष्टोमादि 
वा विज्ञानरूप व्यवहार (तायते) विस्तार किया जाता है (तत्‌ मैं मन) वह मेरा योगयुक्त चित्त 
(शिवसड्कल्पम्‌ ) मोक्षरूप संकल्पवाला (अस्तु ) होवे । 


भावार्थ:--हे मनुष्यो ! जो चित्त योगाभ्यास के साधनबःऔर उपस्राधनों से सिद्ध हुआ, भूत, भविष्यत्‌, 


वर्तमान तीनों कालों का ज्ञाता सब सृष्टि का जाननेवालां कर्म, उपासना और ज्ञान का साधक है, उसको 
सदा ही कल्याण में प्रिय करो | . 


यरिमिन्निति--पदार्थ8 --(यस्मिन्‌ ) जिस मन में. (रंथनाभाविव अरा8) जैसे रथ के पहिए के बीच के 
काष्ठ में अरे लगे होते हैं वैसे (ऋच१३ सोम यजूंषि) ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेद (प्रतिष्ठिताझ) सब ओर से 
स्थित और (यस्मिन्‌) जिसमें अथर्ववेद स्थित है; (यस्मिन्‌ ) जिसमें (प्रजानाम्‌ ) प्राणियों का (सर्वम्‌ ) समग्र 
(चित्तम्‌ ) सर्वपदार्थसम्बन्धी ज्ञान (ओतम्‌-) सूत्र में मणियों के समान संयुक्त है (तत्‌ मे मन8) वह मेरा मन 
(शिवसंकल्पमस्तु) कल्याणकारी वेदादि संत्यशास्त्रों के प्रचाररूप संकल्पवाला हो । 


भावार्थ; --इस मन्त्र में उपमां और वाचकलुप्तोपमालड्कार है | हे मनुष्यो | तुम लोगों को चाहिए कि 
जिस मन के स्वस्थ रहने में ही वेदादि विद्याओं का आधार और जिसमें सब व्यवहारों का ज्ञान एकत्र होता 
है, उस अन्त?करण को विद्या और धर्म के आचरण से पवित्र करो । 


सुषारथिरिति--पदार्थ;--(यत) जो मन (सुषारथिश) जैसे सुन्दर चतुर सारथि (अश्वानिव) लगाम से 
घोड़ों को सब ओर से चलाता है, वैसे (मनुष्यान्‌ ) मनुष्यादि प्राणियों को (नेनीयते) शीघ्र-शीघ्र इधर-उधर 
घुमाता है और (अभीषुभि४) जैसे रस्सियों से (वाजिन इव) वेगवाले घोड़ों को सारथि वश में करता है वैसे 
नियम में रखता (यत्‌ ) जो (हृत्म्रतिष्ठम्‌ ) हृदय में स्थित (अजिरम्‌ ) विषयादि में प्रेरक वा वृद्धावस्थारहित 
और (जविष्ठम्‌ ) अत्यन्त वेगवान्‌ है (तत्‌ ) वह (मे मन ) मेरा मन (शिवसंकल्पम्‌ ) मंगलमय नियम में 
इष्ट (अस्तु) होवे | 

भावार्थ :--इस मन्त्र में दो उपमालड्कार हैं | जो मनुष्य जिस पदार्थ में आसक्त है, वही बल से 
सारथि घोड़ों को जैसे वैसे प्राणियों को ले-जाता और लगाम से सारथि घोड़ों को जैसे वैसे वश में रखता, 
सब मूर्खजन जिसके अनुकूल वर्तते और विद्वान अपने वश में करते हैं जो शुद्ध हुआ सुखकारी और अशुद्ध 
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६८६ 


सत्यार्थभास्कर 
हे अग्ने अर्थात्‌ प्रकाशस्वरूप परमेश्वर ! आपकी कृपा से जिस बुद्धि की उपासना विद्वान, ज्ञानी और 
योगी लोग करते हैं, उसी बुद्धि से युक्त हमको इसी वर्त्तमान समय में बुद्धिमान आप कीजिए ॥१॥ 
आप प्रकाशस्वरूप हैं, कृपा कर मुझमें भी प्रकाश-स्थापन कीजिए | आप अनन्त पराक्रमयुक्त हूँ 
इसलिए मुझमें भी अपने कृपा-कटाक्ष से पूर्ण पराक्रम धरिए | आप अनन्तसामर्थ्ययुक्त हैं, इसलिए मुझको 
भी पूर्ण सामर्थ्य दीजिए | आप दुष्ट काम और दुष्टों पर क्रोधकारी हैं, मुझको भी वैसा ही कीजिए | आप 
निन्दा-स्तुति और स्व अपराधियों का सहन करनेवाले हैं, कृपा से मुझको भी वैसा ही कीजिए ॥२॥ 
है दयानिधे ! आपकी कृपा से [जो] मेरा मन [जागते हुए] जगत्‌ में दूर-दूर जाता, दिव्यगुणयुक्त 
रहता है, और वही सोते हुए मेरा मन सुषुप्ति को प्राप्त होता, वा स्वप्न में दूर-दूर जाने के समान व्यवहार 
करता, सब प्रकाशकों का प्रकाशक, एक, वह मेरा मन शिवसड्कल्प, अर्थात्‌ अपने और दूसरे प्राणियों के 
अर्थ कल्याण का सड्कल्प करनेहारा होवे | किसी की हानि करने की इच्छायुक्त कभी न होवे ॥३॥ 
हे सर्वन्तियमी ! जिससे कर्म करनेहारे धैर्ययुक्त विद्वान्‌ लोग यज्ञ और युद्धादि में कर्म करते हैं, जो 
अपूर्व सामर्थ्ययुक्त , पूजनीय और प्रजा के भीतर रहनेवाला है, वह मेरा८मन धर्म करने की इच्छायुक्त होकर 
अधर्म को सर्वथा छोड़ देवे ॥४॥ 


ली ल ली मनन मिल लशीलिल लक नशर कक की कीशिशीरलिफि सभी भसिलकि न... किक)... सलीम मल लिल नी निनिल लक मद 

हुआ दुश्खदायी, जो जीता हुआ सिद्धि को और न जीता «हुओ।असिद्धि को देता है, वह मन मनुष्यों को 
अपने वश में रखना चाहिए । 

इन मन्‍्त्रों में निहित गूढार्थ को और अधिक-्पष्ट- करने के लिए हम यहाँ स्वामी आत्मानन्दजी 
महाराज का किया अर्थ भी प्रस्तुत कर रहे“हैं, जो इस प्रकार है-- 

यज्जाग्रतो --(यत्‌) जो (जाग्रत४) जागते हुऐ। का (दूरम्‌) दूर--बाह्य विषय में (उदैति) उदय होता है 
(तत्‌-उ) और वही (सुप्तस्य) सोते हुए का (त्॒थैव) उसी प्रकार (दूरड्गमम्‌ ) दूर-संस्कार देश में गया हुआ 
(उत्‌-एति) उदित होता है (तत्‌ मे)-वह मेरा (ज्योतिषाम्‌ एक ज्योति$) इन्द्रियरूपी प्रकाशों का एक प्रकाश 
(दैवं मन३) दैव मन (शिवसंकल्पम्‌ .) शुभ विचारोंवाला (अस्तु ) हो | 

येन कर्माप्यपसो-(मनीषिण३) बुद्धिमान और (अपस8) कर्मनिष्ठ, धीर विद्वान्‌ (येन) जिसके द्वारा 
(यज्ञे विदर्थेषु) यज्ञ और ज्ञॉनयज्ञों में (कर्माणि) कर्म (कृण्वन्ति) करते हैं (यत्‌ ) जो (अन्त$ प्रजानाम्‌ ) 
अन्दर पैदा होनेवाले तत्वों में (अपूर्वम्‌ ) विचित्र तत्व है, (तत्‌ मे) वह मेरा (यक्षम मन) यक्ष मन 
(शिवसंल्पमस्तु) शुभ विचारोंवाला हो | 

यत्मज्ञानम्‌--(यत्‌ ) जो (अन्त£ ज्योति३) अन्दर प्रकाशरूप है (तत्‌ ) वह (प्रज्ञानं मन$) मेरा बुद्धिरूप मन 
(यत्‌-प्रजासु) जो उत्पन्न होनेवालों में (अमृतम्‌ ) अमर है, अर्थात्‌ जिसपर अंकित होनेवाले चित्र अमिट हैं (तत्‌ 
मे चेत४ मन) वह मेरा चित्तरूपी मन (यस्मात्‌ ऋते) जिसके बिना (किज्चन कर्म) कोई भी काम (न क्रियते) 

नहीं होता (तत्‌ मे) वह मेरा (धृति३ मन) धृति मन (शिवसंकल्पमस्तु) शुभ विचारोंवाला होवे | 

येनेदं भूतम्‌--(इृदम्‌ ) यह (भूतम्‌ ) भूत (भुवनम्‌) वर्तमान (भविष्यत्‌ ) भावी (येन अमृतेन) जिस अमृत 
ने (परिगृहीतम्‌ ) चारों ओर से गृहीत किया है, (येन) जिसके द्वारा (सप्तहोता) सात ऋत्विजों से संचालित 
(यज्ञ) ज्ञानयज्ञ (तायते) रचाया जा रहा है (तत्‌ मे) वह मेरा (अमृतं मन) अमर प्रत्यग्मान मन 
(शिवसंकल्पमस्तु) शुभ विचारोंवाला हो । ह 

विशेष--यह मन धृति का ही अवान्तर भेद है, अत४ इसे विशेष नाम नहीं दिया गया | अमृत पद भी 


आया १९०७०१५१-७ क क 4 ल्‍्यू (-- २ 2> ॥ १३०३७ हा कह व ७॥ ₹> | ६ आए 


सप्तम-समुल्लासः ६८७ 

जो उत्तकृष्ट-ज्ञान और दूसरे को चितानेहारा, निश्चयात्मकवृत्ति है, और जो प्रजाओं में भीतर 
प्रकाशयुक्त और नाशरहित है, जिसके विना कोई कुछ भी कर्म नहीं कर सकता, वह मेरा मन शुद्ध गुणों 
की इच्छा करके दुष्ट गुणों से पृथक्‌ रहे ॥५॥ 

हे जगदीश्वर ! जिससे सब योगी लोग इन सब भूत, भविष्यत, वर्त्तमान व्यवहारों को जानते, जो 
नाशरहित जीवात्मा को परमात्मा के साथ मिलाके सब प्रकार त्रिकालज्ञ करता है, जिसमें ज्ञान और क्रिया 
है, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, बुद्धि और आत्मायुक्त रहता है, उस योगरूप यज्ञ को जिससे बढ़ाते हैं, वह मेरा मन 
योग-विज्ञानयुक्त होकर अविद्यादि क्लेशों से पृथक रहे ॥६॥ 

हे परमविद्वन्‌ परमेश्वर ! आपकी कृपा से [जिस] मेरे मन में जैसे रथ के मध्य धुरा में आरा लगे रहते 
हैं, वेसे ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और जिसमें अथर्ववेद भी प्रतिष्ठित होता है और जिसमें सर्वज्ञ, सर्वव्यापक 
प्रजा का साक्षी चित्त-चेतन विदित होता है, वह मेरा मन अविद्या का अभाव कर विद्याप्रिय सदा रहे ॥७॥ 

हे सर्वनियन्ता ईश्वर! जो मेरा मन रस्सी से घोड़ों के समान अथवा घोड़ों के नियन्ता सारथी 
के तुल्य मनुष्यों को अत्यन्त इधर-उधर डुलाता है, जो हृदय में प्रतिष्ठित, गतिमान्‌ और अत्यन्त 
वेगवाला है, वह [मेरा मन] सब इन्द्रयों को अधर्माचरण से रोकके धर्मपथ में सदा चलाया करे | ऐसी 
कृपा मुझपर कीजिए ॥६८॥ 


इसके विशेषणरूप में आया है | मन का यह भेद आत्मा के/ज्ञान का धृति मन में विकास होने से बना 
है । आत्मा का ज्ञान अमर है, अत४ अमृत विशेषण आया है.। यह मन ज्ञान का प्रकाश करनेवाला है, अत 
इसका नाम प्रत्यग्भान किया गया है | (यस्मिन्नूच३--(यस्मिन्‌ ) जिसमें (ऋच४ साम यजूषि) ऋग्वेद, 
यजुर्वेद और सामवेद के ज्ञान (रथनाभौ ) रथ की नाभि में (अरा8 इव) अरों की तरह (प्रतिष्ठिता४) स्थिर 
हैं, (यस्मिन्‌ ) जिसमें (प्रजानाम्‌ ) प्रजाओं का (सर्वचित्तम्‌ ) सारा चित्तमण्डल (ओतम्‌ ) ओत-प्रोत है (तत्‌ 
मे मन) वह मेरा विश्वभान मन (शिवसंकल्पमस्तु ) शुभ विचारोंवाला हो | 

विशेष--यह मन भी धृति मन का ही अवान्तर भेद है, अत४ इसका नाम मन्त्र में नहीं आया | मन का 
यह भेद धृति में भगवान्‌ के ज्ञान के विकास>से प्रकट हुआ है | यही कारण है कि इसमें सब वेदों के ज्ञान 
के विकास की प्रतिष्ठा बताई हैं | पहले मन्त्र में आत्मा के ज्ञान के विकास की प्रतिष्ठा बतलाई थी, अतः 
वहाँ सब चित्तों के साथ उसका सम्बन्ध प्रकट नहीं किया था, क्योंकि अपनी आत्मा केवल अपने ही चित्त 
के साथ सम्बद्ध है, परन्तु इस मन्त्र में मन में भगवान्‌ के ज्ञान की प्रतिष्ठा का वर्णन है और भगवान्‌ का 
ज्ञान सर्वत्र विद्यमान है, अत३ इसके साथ सब चित्तों का सम्बन्ध प्रकट किया गया है | इसीलिए धृति मन 
के इस भेद का नामकरण विश्वभान किया है | 

सुषारथि:--(सुषारथि३) जैसे अच्छा सारथि (अश्वान्‌ ) घोड़ों को (इव) उसी प्रकार (यत्‌ ) जो 
वशीकरण मन (मनुष्यान्‌ ) मनुष्यों को (नेनीयते) भली प्रकार आगे ले-जाता है (यत्‌ ) और जो (अजिरम्‌ 
) जीर्ण न होनेवाला (जविष्ठम्‌ ) और अत्यन्त वेगवाला (अभीषुभि४) रस्सियों से (वाजिन इव) जैसे घोड़े 
ठहर जाते हैं वैसे ही (हृत्प्रतिष्ठम्‌ ) हृदय में ठहरा हुआ है (तत्‌ मे मन) वह मेरा मन (शिवसंकल्पमस्तु) 
शुभ विचारोंवाला हो | 

विशेष --जो मनुष्य भगवान के ज्ञान और उसकी उपासना में बहुत आगे बढ़ जाता है, उसके मन में 
ज्ञान के साथ-साथ दूसरों को अपने पीछे चलाने की भी शक्ति उत्पन्न हो जाती है | स्वयं किसी को अपने 
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ध्दद सत्यार्थभास्कर 


पीछे चलने की प्रेरणा नहीं करता, प्रत्युत लोग अपने-आप उसके विचारों के अनुरूप चलने लगते हैं । यह 
आकर्षण की शक्ति उसमें शुद्ध विचारों के विकास का परिणाम होती है, इसीलिए इस चित्त का नाम 
वशीकरण रक्‍खा गया है | 


मन्‍्त्रों के ऋषि का नाम शिवसंकल्प है | “ऋषिर्दर्शनात--निरुक्तकार के इस वचन के अनुसार 
मन्त्रार्थ का दर्शन करके मन्त्र में निहित भावना को अपने जीवन में चरितार्थ करनेवाले व्यक्ति को उस मन्त्र 
का ऋषि माना जाता है | कालान्तर में उस ऋषि का सांस्कारिक नाम लुप्त हो जाता है और मन्त्र की 
भावना के अनुसार प्रचलित नाम से ही वह जाना जाने लगता है | ऋग्वेद का सूक्त १०१६० अपने ऋषि 
अधमर्षण के नाम से विख्यात है | उन मन्त्रों की भावना से प्रेरणा लेकर बुद्धिपूर्वक व्यवहार को अपने जीवन 
में चरितार्थ कर दूसरों को भी उसका उपदेश देनेवाले ऋषि का नाम मेधातिथि प्रसिद्ध हों गया | कण्वगोत्र 
में उत्पन्न होने अथवा इस नाम के गुरु का शिष्य होने के कारण वह मेधातिथि काण्व कहलाने लगा | 
कालान्तर में उसका सांस्कृतिक नाम विस्मृत हो गया और उपाधिधारी नाम शेष रह गया | 


चन्द्रमा की उत्पत्ति मन से हुई मानी जाती है--'चन्द्रमा मससो जात४' ऐतरेय उपनिषद्‌ में कहा 
है. चन्द्रमा मनो भूत्वा हृदयं प्राविशत्‌* (२।४) अर्थात्‌ चन्द्रमा मनी होकर हृदय में प्रविष्ट हो गया | इससे 
स्पष्ट है कि मन और चन्द्रमा का उपादान एक ही है | यह/भी/ स्पष्ट है कि जिस महत्तत्व से इन दोनों 
की रचना हुई है, वह चन्द्रमा की भाँति प्रकाशमान्‌ तत्त्व है ॥ इसीलिए मन को 'ज्योतिषां ज्योति: कहा 
है | जन्म-जन्मान्तर में आत्मा के साथ रहनेवाला मन शरीर और आत्मा दोनों से भिन्न है | “संकल्प- 
विकल्पात्मकं मन४“--मन का काम संकल्प-विकल्प करनों है| यदि मनुष्य संकल्प-विकल्प की प्रक्रिया को 
देख सकता है तो देखनेवाला आत्मा इससे, भिन्र हैं"।-इन्द्रियाँ, मस्तिष्क और मन आदि सभी आत्मा के 
साधन हैं | इनमें कोई भी ऐसा नहीं जो चेतननावोन्‌ होः और पदार्थों का अनुभव कर सकता हो | अतः आत्मा 
और इन सब साधनों का सम्बन्ध स्वामी और'सेवक का अथवा साधक और साधन का है | 


आत्मा को अपने कर्मफल का उपभोग करने के लिए बाह्य जगत्‌ से सम्बन्ध रखना पड़ता है, क्योंकि 
विषयरूप भोगसामग्री बाह्य जगत्‌ में ही-उपलब्ध है | उसी की प्राप्ति-अप्रोप्ति अथवा विपरीत प्राप्ति से उसे 
सुख-दु४ख होता है | आत्मा शरीर. के भीतर रहता है, बाहर उसकी गति नहीं | इसलिए बाह्य जगत्‌ से 
झम्बन्ध रखने के लिए उसे किसी सम्पर्क अधिकारी की आवश्यकता पड़ती है | अभौतिक आत्मा को भौतिक 
शरौर से काम लेने के लिए ऐसे सहायक की आवश्यकता है जिसमें दोनों के गुण हों, अर्थात्‌ आत्मा की 
तह अभौतिक हो और शरीर की भाँति भौतिक हो | तभी वह सफलतापूर्वक मध्यस्थ या सम्पर्क-अधिकारी 
की काम कर सकता है | स्थूल भूतों का विकार न होने से मन, बुद्धि, चित्त व अहंकार इन चारों का 
संश्लिष्ट रूप इतना सूक्ष्म है कि देखा नहीं जा सकता, इसलिए वह सर्वथा अभौतिक है, परन्तु क्‍योंकि वह 
सूक्ष्म प्रकृति के अंशों से बना है, इसलिए वह भौतिक (प्रकृति का बिकार) है | इस प्रकार वह अभौतिक 
होने से आत्मा के निकट है और भौतिक होने से इन्द्रियों के निकट है, अत३ वह आत्मा व शरीर दोनों के 
बीच मध्यस्थ का कार्य कर सकता है | इसी मध्यस्थ अथवा सम्पर्क-अधिकारी का नाम “मन' है, परन्तु मन 
भी शरीर से बाहर नहीं जा सकता | कार्यालय के भीतर बैठेन्बैंठे कार्य-सभ्पादन के लिए उसे सहायकों की 
आवश्यकता होती है--ऐसे सहायकों की जो बहिमुख होने के कारण बाह्य जगत्‌ से सम्पर्क स्थापित कर 
दूर-दूर जाकर वहाँ से जानकारी प्राप्त करके मन तक पहुँचा सकें । इन्हीं का नाम इन्द्रिय है | प्रकाशमान 
और विषयों के प्रकाश का साधन होने से इन्द्रियों को 'देव' कहते हैं, इन देवों का नियामक होने से मन 
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सप्तम-समुल्लास: ६८६ 


की 4 बा अल बल लक कलम कल न पक लद अत नमी टिकट मिक रे जम लीद डी चमक शि श कीलि मम जज कल 
को 'दैव” कहते हैं | प्रकाश का अपर नाम ज्ञान है, अतः ज्ञान को उत्पन्न करने की ऐश्वर्य शक्ति से युक्त 
करणों को भी इन्द्रिय कहते हैं, क्योंकि ऐश्वर्यवाले की संज्ञा 'इन्द्र' (इदि परमैश्वर्य) है | इन्द्रियों का स्वामी 
होने से आत्मा का भी एक नाम इन्द्र है। समस्त इन्द्रियाँ आत्मा अर्थात्‌ इन्द्र का ही काम करती हैं, इसलिए 
भी इनका नाम इन्द्रिय है। 


के चेतना और स्मृति सब इसी मन के अश्रित हैं | तीनों कार्यों का ज्ञान इसी के द्वारा होता 
है ही ऋचाएँ, साम और यजूंषि सब इसी में समाहित हैं | इसलिए इसके बिना कुछ भी करना सम्भव 
नहीं | इस प्रकार अनन्त दिव्यशक्तियों से सम्पन्न होने के कारण भी इसे 'दैव' कहते हैं | 


शरीरयुक्त आत्मा की साधारणतया तीन अवस्थाएँ होती हैं--जाग्रतू, स्वप्न तथा सुबुप्ति | जिस 
अवस्था में मन तथा इन्द्रियों के द्वारा आत्मा का विषयों से सम्पर्क रहता है उसे 'जाग्रतृ” अवस्था कहते 
हैं । स्वप्न में आत्मा का मन से सम्पर्क रहता है | जो संस्कार जाग्रत्‌ दशा में मन पर पड़ते हैं, वही 
निद्राकाल में उठ खड़े होते हैं | इसी का नाम 'स्वप्न' है | स्वप्न तथा जाग्रत्‌ का द्रष्टा तों एक ही आत्मा 
है । जाग्रत्‌ अवस्था में ज्ञान प्राप्त करनेवाली समूची यन्त्रयोजना काम करती रहती है और हम मन तथा 
इन्द्रियों के द्वारा पदार्थों का ज्ञान प्राप्त करते रहते हैं | स्वप्न अवस्था- मैं समस्त इन्द्रियाँ विश्राम करती हैं 
और केवल मन सक्रिय रहता है | जाग्रत्‌ में उपलब्ध ज्ञान का विषय&-प्रमैंय पदार्थ सम्मुख उपस्थित रहता 
है, इसलिए वह अनुभवरूप है । स्वप्न में विषय--पदार्थ की विद्यमानता>अपेक्षित नहीं होती, इसलिए वह 
स्मृतिरूप है | 


जाग्रत्‌ तथा स्वप्न अवस्थाएँ अपने-अपने स्थान पर दोनों यथार्थ हैं, परन्तु जहाँ जाग्रत्‌ अवस्था के 
अनुभूत पदार्थ सबके एक-जैसे होते हैं, वहाँ स्व्रन्ि भरा के-अनुमव सबके भिन्न-भिन्न होते हैं | दो व्यक्ति 
एक समय में एक घटना को देखते हैं | यदि यही घँठना स्मृतिरूप में स्वप्न में दीख पड़े तो यह आवश्यक 
नहीं कि दोनों के स्वप्नावस्था के अनुभव एकजैसे हों. | यदि स्वप्न में मुझे साँप उड़ते दिखाई पड़ें तो यह 
आवश्यक नहीं कि मेरे आस-पास सो रहें लोगों को भी वैसी ही प्रतीति हो । इसलिए कहा गया है-- 

वृक& ०९०५ ०0 एणाताए ?फथांशाए25 6 ०0णा॥7तण (00 ७७ 2 , 0ण 0052 ए॑ कटथआआएड भर (८ ज़ांप्अट 
[(0एलशा9 ए ॥6 तवटल्याथ. 

आशय यह है कि जहाँ जाग्रदकस्था में अनुभूत पदार्थ सबके एक समान होते हैं, वहाँ स्वप्नावस्था में 
जाने गये पदार्थ स्वप्नद्रष्टा की निजी सम्पत्ति होते हैं-उनपर किसी अन्य का अधिकार नहीं होता । दिन 
में तों मन बाह्मन्द्रियों की सहायता से दर्शन आदि का ज्ञान कराता है, किन्तु रात्रि में उनके बिना ही 
देश-काल का अतिक्रमण करके दूर-दूर तक जाता-और वहाँ का ज्ञान कराता है | स्वप्न में पदार्थों का 
वास्तविक अस्तित्व न होकर केवल प्रतीतिमात्र इसलिए माना जाता है कि वहाँ अर्थ का अभिव्यज्जन 
पूर्णरूप (कार्त्स्न्यरूप) से नहीं हो पाता । पूर्णरूप से न होने का तात्पर्य है--किसी वस्तु का उचित देश व 
काल में उचित निमित्तों से न होना । 

संकल्प-विकल्प से तो मन को कोई रोक नहीं सकता | इसलिए उसे शिवसंकल्प करने की प्रार्थना 
.इन मन्त्रों में की गयी है | 'संकल्पमय३ पुरुष३'--मनुष्य जैसा संकल्प करता है, वैसा ही मन बन जाता 
है । कल्पवृक्ष के विषय में कहा जाता है कि उसके नीचे बैठकर मनचाही वस्तु मिल जाती है | वस्तुतः 
यह मन ही वह तत्व है जिसकी कल्पवृक्ष के रूप में कल्पना की गयी है । 

बाह्यान्तर इन्द्रियों के बीच में मन उभयात्मक है, क्योंकि ज्ञानेन्द्रियों तथा कर्मेन्द्रियों दोनों के साथ 
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उसका सम्बन्ध है । मन के सहयोग के बिना कोई भी इन्द्रिय अपने विषय में प्रवृत्त नहीं होती | जब आत्मा 
को बाह्य जगत्‌ के जानने की इच्छा होती है तो वह अपनी शक्ति के बल पर मन के भीतर आलोच्य विषय 
की ओर बहनेवाली विचारतरंग को उत्पन्न करता है | ये विचारतरंग संवेदनतन्त्रिकाओं - ज्ञानतन्तुओं 
(5०॥४0५ ॥0४०७) में से होती हुई उस इन्द्रिय के केन्द्रबिन्दु से जा टकराती है, जिसका वह विषय होता 
है | इस प्रकार बाहर के विषय से सम्पर्क होते ही उपलब्ध सामग्री लिये वह तरंग उन्हें संवेदनतन्त्रिकाओं 
के मार्ग से मस्तिष्क के केन्द्र में लौटकर मन को सौंप देती है और इस प्रकार मन को अपने इच्छित विषय 
का ज्ञान हो जाता है । ज्ञान प्राप्त करनेपर यदि उस विषय में कोई कार्यवाही अपेक्षित होती है तो प्रेरक 
तन्त्रिकाओं -क्रियात्तन्तुओं (४००7 7०५८७) द्वारा आवश्यक निर्देश सम्बद्ध कर्मेन्द्रिय को मिल जाता है और 
वह तदनुसार कर्म में प्रवृत्त हो जाती है । ज्ञानेन्द्रियों द्वारा प्राप्त सूचना के आधार पर यदि मन संकल्प- 
विकल्प में फँस जाता है तो कर्मन्द्रियें को आदेश देने से पहले बुद्धि से परामर्श कर लेता है | दोनों 
अवस्थाओं में मन कार्य करता है, अत४ वह उभयात्मक कहाता है | 

मन हृदय में रहकर काम करता है | सूकतान्तर्गत मन्त्रों में उसके दो भाग किये गये हैं--दैव तथा 
यक्ष | दैव मन का पॉँचों ज्ञानेन्द्रियों पर अधिकार है, अत£ सब ज्ञानेन्द्रियाँ उसी के नियन्त्रण में रहकर कार्य 
करती हैं | जिस इन्द्रिय का जो विषय है, उसका उसी से सत्निकर्ष होता है | इन्द्रियाँ भौतिक हैं, भूतों से 
इनकी यथावत्‌ उत्पत्ति होती है, जैसे--पृथिवी से प्राण का) अग्नि सैँंचक्षु का .... | अतः प्रत्येक इन्द्रिय 
अपने आधारभूत तत्त्व के अर्थ को ही ग्रहण करती है, अन्य को नहीं | इसी कारण चक्षु का शब्द से अथवा 
नासिका का रूप से सम्पर्क होना असम्भव है मेनन के संयोग के बिना कोई इन्द्रिय अपने विषय में प्रकृत् 
नहीं होती, पर कभी-कभी किसी विषय कां अपनी इन्द्रियं पर प्रबल आघात मन की प्रेरणा न होनेपर भे 
विषय से सम्पर्क कर उसे जानने के. लिए<इन्द्रिय को विवश कर देता है । जैसे--सुषुप्तावस्था में किसी 
मनुष्य को मेघगर्जन सुनने की कोई इच्छा नहींहो रही | न उस अवस्था में मन कोई कार्य कर रहा है, 
परन्तु अचानक ही मेघ के भयानक गर्जन, और बिजली की कड़क की ध्वनि उसके कान से टकरा कर 
उसे सुनने के लिए विवश कर <देती है | ऐसी अवस्था में भी यह नहीं कहा जा सकता कि मन के संयोग 
के बिना इन्द्रिय अपने कर्म में प्रवृत्त हो गयी | वस्तुतः यह संयोग और इसकी प्रक्रिया इतनी सूक्ष्म तथा 
त्वरित होती है कि हम उसे अनुभव नहीं कर पाते | बाह्यभ्यान्तर विषयों का प्रत्यक्ष करने के लिए दैव मन 
जैसे जाग्रत्‌ अवस्था में इन्द्रियों की सहायता से कार्य करता है, वैसे ही सोते समय स्वप्नावस्था में भी 
आन्तर इन्द्रिय के रूप में संस्काररूपी चित्रों का प्रत्यक्ष करता है | 

कर्मन्द्रियों का अधिष्ठाता होने से उनके द्वारा. होनेवाले सारे कार्य यक्ष मन के नियन्त्रण में होते हैं । 
दैव मन तथा उसके अधीनस्थ इन्द्रियाँ सत्त्वगुणप्रधान तत्त्वों से बनी हैं | यक्ष मन में रजोगुणप्रधान है और 
उसके अधीनस्थ कर्मेन्द्रियों का निर्माण भी रजोगुण प्रधान भूतों से हुआ है । अपनी इच्छाशक्ति के बलपर 
ही यक्ष मन कर्मन्द्रियों को अपने-अपने कर्म में प्रवृत्त करता है | इन्द्रियों की तुलना में मन कहीं अधिक सूक्ष्म 
तथा शक्तिशाली है | वह आत्मा के निकट भी है, अत स्वयं जड़ होते हुए भी आत्मा के चैतन्य प्रभाव को 
ग्रहण कर चेतन की भाँति कर्म करना प्रारम्भ कर देता है | इन्द्रियों तक उसकी पहुँच है, अत४ उन्हें प्रेरित 
कर आत्मा की इच्छाओं को पूर्ण करने में समर्थ है | मन की अपेक्षा इन्द्रियाँ स्थूल हैं, अत४ आत्मा के 
चैतन्य के प्रभाव को ग्रहण करने में असमर्थ हैं, परन्तु प्राणतन्तुओं के द्वारा मन की दी हुई गति को तत्काल 
ग्रहण कर कर्म में प्रवृत्त हो जाती हैं | आत्मा की इच्छा होने पर मन के आदेश से पैर चलने लगते हैं. वाणी 


70#लू>8 :7775-772 / 37557 ] 4]07४ 9 ४ ५ 


सप्तम-समुल्लास: ६६१ 


बोलने लगती है, आँखों से आँसू बहने लगते हैं, पायु तथा उपस्थ मल बाहर फैंकने लगते हैं । 


जिस प्रकार दैव मन को भीतर के अनुभवों और कार्यों में बाह्य इन्द्रियों की अपेक्षा नहीं होती, उसी 
प्रकार भीतर की क्रियाओं के करने में यक्ष मन को भी इन्द्रियों की आवश्यकता नहीं होती | इसलिए 
विचारार्थ भीतर प्रश्नोत्तर करते हुए वह वाणी के बिना ही बोलता रहता है और बिना पैरों के चलकर कहीं 
पहुँच जाता है | 


सामान्य कार्यों के अतिरिक्त मनुष्य अपने जीवन में यज्ञादि के जितने अनुष्ठान करता है उनमें उनका 
यही मन यक्ष अथवा यजमान बनता है | 'येन कर्माण्यपसो मनीषिणो यज्ञे कृण्वन्ति'-बुद्धिमान्‌ कर्मनिष्ठ विद्वान्‌ 
जिसके द्वारा कर्मयज्ञों का अनुष्ठान करते हैं, वह यक्ष मन ही है | जिस कर्मयज्ञ का यजमान मन है उसका 
द्रष्टव्य ब्रह्मा आत्मा और ऋत्विक्‌ इन्द्रियाँ हैं | इस सन्दर्भ में गीता (३।७) का यह श्लोक द्रष्टव्य है--- 


यस्त्विन्द्रियणि मनसा नियम्यारभतेडर्जुन । 
कर्मेन्द्रिये/ कर्मयोगमसक्तः स विशिष्यते ॥ 


अर्थात्‌--जो इन्द्रियों को मन के वशीभूत कर और आसक्ति का परित्याग कर कर्मेन्द्रियों से कर्मयोग 
को आरम्भ करता है, वह सर्वश्रेष्ठ है | 


इस प्रकार आत्मा के एक लिड्ग ज्ञान का साधन दैव मन है तो उसके दूसरे लिडग प्रयत्न का साधन 
यक्ष मन है | 


सुषुप्ति की अवस्था में मन कार्य करना बन्द कर देता है और मन के बिना कुछ हो नहीं सकता | तब फिर 
उस अवस्था में हो रहे कार्य कैसे होते हैं ? यह ठीक हैं कि सुषुप्ति में अपनी सहायक इन्द्रियॉंसहित मन, बुद्धि, 
चित्त आदि सभी तमोगुण से अभिभूत हो अपना-अपना'कामे बन्द कर देते हैं, सब शिथिल होकर--थककर सो 
जाते हैं, चित्त के संस्कारों का व्यापार भी स्वप्नावस्था तक बन्द रहता है, गाढ़निद्रा में पहुँचने पर शान्त हो 
जाता है, किन्तु उस अवस्था में भी रक्तसंचार, हृदय का स्पन्दन, प्राणों का संचालन, नियत समयपर आँख 
खुल जाना आदि बहुत-सी क्रियाएँ अव्यक्तरूप में होती रहती हैं । कभी-कभी जब हम बुद्धि से किसी विषय में 
निर्णय नहीं कर पाते तो थककर या तंग आकर विचार करना छोड़ देते हैं, परन्तु प्रातः काल होते ही हम देखते 
हैं कि जिस विषय में हम जाग्रत्‌ अवस्था में भगीरथ प्रयत्न करने पर भी कोई निश्चय नहीं कर पाये थे वह हमें 
हस्तामलकवत्‌ प्राप्त हो गया | कभी-कभी जाग्रत्‌ अवस्था में भी ऐसा होता है कि जब हम किसी विषय का 
परित्याग कर विषयान्तर पर विचार कर रहे होते हैं तो प्रयलल करने पर भी याद न आनेवाली बात बैठे-बिठाये 
अपने-आप याद आ जाती है, बिना बुलाये आ टपकती है | हम प्रात३ ४ बजे उठना चाहते हैं | संकल्प करके 
सो जाते हैं | ठीक ४ बजे बिना घड़ी का अलार्म बजे हमारी आँख खुल जाती है-मानो हमें किसी ने हाथ 
पकड़कर उठा दिया हो | तो क्या यह सब किसी के बिना किये हो जाता है | नहीं, यह ऐसी सत्ता है जिसके 
बिना कुछ नहीं हो सकता | जब गाढ़ निद्रा में तमोगुण की वृत्ति बुद्धि और चित्तसहित दैव तथा यक्ष मन को 
हाथ-पैर बाँधकर सुला देती है, तब आवश्यक कार्यों में मन का 'धृति' नामक विभाग प्रवृत्त होता है | रात्रिसेवा 
(भा8॥। 5०५००) के लिए यह स्थायीरूप से नियुक्त है। जब निद्रा के कारण व्यापृत मन की शक्तियाँ शिथिल 
होकर शान्त हो जाती हैं और विघ्नडालने-वाला कोई नहीं रहता तो धृति मन को एकान्त में एकाग्र होकर 
चिन्तन-मनन करने का अवसर मिल जाता है और इस कारण तत्काल समस्या का समाधान हो जाता है। जड़ 
होते हुए भी अलार्म घड़ी की भाँति धृति मन अपने भीतर प्रवाहित तरंग के कारण नियत समय पर अपना कार्य 
करने का अभ्यस्त है | 
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धृति मन का यह सब कार्य आत्मा के नियन्त्रण में हुआ करता है, परन्तु स्वयं आत्मा को इसका पता 

नहीं रहता । पत्ता रहता तो निश्चिन्त होकर सो न सकता और प्रात४ काल उठने पर “आज तो सोने में 

बड़ा आनन्द आया' न कह सकता । जैसे किसी मनुष्य को पैर हिलाते रहने या कागज लपेटते रहने की 

आदत पड़ जाती है | वह यह क्रिया करता रहता है, किन्तु उसे इसका अनुभव नहीं होता । ठीक उसी 

प्रकार आत्मा के धृति मन से अपने नियन्त्रण में कार्य करते हुए भी उसे यह पता नहीं रहता कि ये 

मैं ही करा रहा हूँ | उसके ये कार्य चिरकाल अभ्यास के कारण स्वाभाविकरूप से होते रहते हैं । 

की भाँति धृति मन को आत्मा ने कुछ स्थायी निर्देश दे रक्‍्खे हैं और वह तदनुसार कार्य करता रहता 

है । उसे हर समय आदेश देने की आवश्यकता नहीं पड़ती । 


सारथि मन-अच्छा सारथि घोड़ों को जिधर चाहता है, चलाता है | इन्द्रियों का स्वस्थ और बलिष्ठ 
होना जितना आवश्यक है उतना ही आवश्यक यह है कि इन्द्रियरूपी घोड़े इतने सधे हुए हों कि उनका 
एक-एक पैर सारथि की इच्छानुसार पड़े | घोड़ों को नियन्त्रण में रखने के लिए सारथि को रस्सी की 
आवश्यकता पड़ती है । वेद में ऐसी रस्सी को “अभीषु” नाम से पुकारा गया है | “अभीषु” का पदार्थ 
है-अभि- सम्मुख -इशु-ऐश्वर्यवाला अर्थात्‌ ऐश्वर्य को सामने रखना या सामर्थ्य की उपासना करना | 
मनुष्य के सारथि मन के सन्दर्भ में 'अभीषु" का अर्थ होगा--संचालन त्रेथा नियन्त्रण में समर्थ | समर्थ 
सारथि वही होगा जिसमें अपनी इच्छानुसार अपनी शक्तियों का प्रयोंग करने का साहस होगा | जाग्रत्‌ तथा 
सुषुप्तावस्था में दूर-दूर तक दौड़ लगानेवाले मन को यदि आत्मा अपने वश में नहीं रख सकता और मन 
इन्द्रियों के कान नहीं ऐंठ सकता तो मोक्षमार्ग की यात्रा सुखद नहीं हो सकती, अत£ स्वामी आत्मा के लक्ष्य 
को जान, वहाँ पहुँचने के मार्ग का निश्चय कर, निर्विध्न यथास्थान पहुँचानेवाला हीं “सुषारथि” पद का 
अधिकारी होगा | 


जविष्ठ मन--भौतिक जगत्‌ में प्रेकाश की गंति सबसे अधिक मानी जाती है | एक सैकेण्ड में एक लाख 
छयासी हज़ार मील, किन्तु मन की“गति का गणित की भाषा में निश्चय करना असम्भव है | इसीलिए उसके 
लिए आतिशय्यबोधक 'जविष्ठ“/पद-का प्रयोग हुआ है | जविष्ठ मन बड़ी-से-बड़ी बाधा आनेपर भी कार्यसिद्धि 
से पहले नहीं रुकेगा | मनस्वी व्यक्ति ही “कार्य॑ वा साधयेयं शरीरं वा पातयेयम्‌” जैसी घोषणा करने का साहस 
कर सकेगा | यही जविष्ठ मनःस्वेच्छाचारी हो जानेपर मनुष्य को क्षणभर में मृत्यु के मुख में धकेल देगा । 
यम-नियमादि के द्वारा इसकी वृत्तियों को वश में करके इसे शिवसंकल्प बना देना ही योग है । 


इन्द्रियों के शिथिल, निष्क्रिय अथवा नष्ट हो जानेपर भी मन की सत्ता यथायथ बनी रहती है | शरीर 
के बूढ़ा हो जानेपर भी मन जवान बना रहता है | 'तृष्णा न जीर्णा वयमेव जीर्णा" भर्तृहरि के इस कथन 
में प्रकारान्तर से मन के “अजिर'* होने की व्याख्या है । 


मन की त्रिकालज्ञता--उपर्युक्त चतुर्थ मन्त्र में मन को भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान सब पदार्थों को 
ग्रहण करनेवाला बताया है | यह ठीक है कि जड़ होने के कारण मन में ज्ञान नहीं है और अल्पज्ञ होने 
के कारण आत्मा भी त्रिकालज्ञ नहीं है, किन्तु आत्मा एक ऐसा तत्त्व है जो अल्पज्ञ होते हुए भी अपने भीतर 
ज्ञान के विशाल भण्डार का संग्रह करने का सामर्थ्य रखता है और उसके संसर्ग से अथवा उसका साधन 
होने के कारण मन को उस ज्ञान से सम्बद्ध माना जा सकता है । जो आज क-ख-ग भी नहीं पहचानता, 
एक दिन आता है जब वह पूछे जानेपर यह बता देता है कि आज से दस वर्ष पूर्व सूर्यग्रहण कब हुआ था 
और यह भी कि आज से दस वर्ष बाद कब होगा | इसी प्रकार अन्य ग्रहों की गति और उनके उदयास्त 
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सप्तम-समुल्लास: ६६३ 


जी; अली. नय सुपथा की हक विश्वानि देव वयुनानि विद्यान्‌ । 
युयोध्यस्मज्जुहुराणमेनो ते नम$उक्ति विधेम..॥६॥ 


व -यजु॥० अ० ४० । मं० १६ ॥ 

है सुख के दाता, स्वप्रकाशस्वरूप, सबको जाननेहारे परमात्मन्‌! आप हमको श्रेष्ठमार्ग से सम्पूर्ण 

प्रज्ञानों को प्राप्त कराइए और जो हममें कुटिल पापाचरण-रूप मार्ग है, उससे पृथक्‌ कीजिए इसीलिए हम 
लोग नम्नतापूर्वक आपकी बहुत-सी स्तुति करते हैं कि आप हमको पवित्र करें ॥६॥ 


की व्यवस्था आदि के सम्बन्ध में भी यथार्थ उत्तर दे सकता है | इसी प्रकार के ज्ञान के आधार पर वह 
भविष्यत्‌ की योजनाएँ बनाता है | स्वाध्याय, अनुभव, परीक्षण तथा ज्ञानियों के संसर्ग से आत्मा का ज्ञान 
बढ़ता हुआ नित्यप्रति देखा जाता है | ज्ञानी आत्माओं की अपेक्षा परमात्मा का ज्ञान अनन्त है | सत्त्वगुण 
प्रधान होनेपर जब जीवात्मा को परमात्मा का सात्रिध्य प्राप्त हो जाता है तो वह अपने ज्ञान को न जाने 
कितना बढ़ा लेता है | उस अवस्था में त्रिकालज्ञ, त्रिकालदर्शी परम पुरुष का ज्ञान जीवात्मा को अपनी 
शक्ति से सम्पन्न करने लगता है | जब साधारण मनुष्य स्वामी के निकट होने पर उसके ऐश्वर्य को अपना 
कहने लगता है तो मुक्तिपर्यन्त आत्मा का साथ देनेवाले मन को तादात्स्यभाव से त्रिकालज्ञ कह दिया जाए 
तो विशेष आपत्ति की बात नहीं | 

परन्तु उस अवस्था में भी जीवात्मा परमात्मा के समांन अनन्त ज्ञान का भण्डार नहीं बन सकता | 
परमात्मा के अनन्त ज्ञान को प्राप्त करने की न उसे आवश्यकता है और न उसे ग्रहण करने की क्षमता, 
अत जीवात्मा को उतना ही ज्ञान प्राप्त होता-है जितने की उसके जीवन में उपयोगिता सम्भव है | मन्त्र 
में 'भूतं भुवनं भविष्यत्‌* से “इदम्‌” पद जोड़े जाने से:वे ही पदार्थ अभिप्रेत हैं जो जीवात्मा के सन्रिहित 
हैं | यजुर्वेद (३८।२६) का यह मन्त्र इस बात को स्पेष्ट कर देता है-- 

यावती चद्यावापृथिवी यावच्य सप्त सिन्धवों वितस्थिरे | 
तावन्तमिन्द्र ते ग्रह्मूर्जा गृह्णाम्यक्षितं मयि गृह्णाम्यक्षितम्‌ ॥। 

इस मन्त्र में प्रयुक्त दो शब्द--ऊर्जा तथा तावन्तम्‌--बड़े महत्त्वपूर्ण हैं | 'ऊर्जा' पद से दो भाव झलकते 
हैं--एक तो यह कि जीवात्मा कह रहा है कि मेरी शक्ति इतने ही पदार्थों का ज्ञान प्राप्त करने तक सीमित 
है और दूसरा यह कि मैंने अपने सर्त्वगुणप्रधान मन की ज्ञान ग्रहण करने की शक्ति को जाग्रत्‌ कर लिया 
है | “तावन्तम्‌* भी पदार्थों की उस मर्यादा को प्रकट कर रहा है जितनी मात्रा में भूलोक और द्युलोक के 
पदार्थों के ज्ञान की उसे अपेक्षा है | 

अग्ने नयेति--(अग्ने) हे अग्निस्वरूप परमेश्वर (राये) धन तथा सम्पूर्ण ऐश्वर्य की प्राप्ति के लिए 
(अस्मान्‌ ) हमें (सुपथा) सन्मार्ग से (नय) ले-चलिएं | (देव) हे दिव्य गुणों के स्वामी परमेश्वर ! आप 
(वयुनानि) हमारे समस्त कर्मों को (विद्वान्‌ ) जानते हैं | (अस्मत्‌ ) हमसे (जुहुराणम्‌ ) कुटिलता को तथा 
(एन) पापों को (युयोधि) दूर भगा दीजिए | हम आपके प्रति (भूयिष्ठाम्‌ ) अत्यधिक (नम तक्तिम्‌ ) नमन 
के वचन (विधेम) कहते हैं । 

अपने यजुर्वेदभाष्य में इस मन्त्र के भावार्थ में ग्रन्थकार लिखते हैं-.'जो सत्यभाव से परमेश्वर की 
उपासना करते, यथाशक्ति उसकी आज्ञा का पालन करते और सर्वोपरि सत्कार के योग्य परमात्मा को 
मानते हैं, उनको दयालु ईश्वर पापाचरण-मार्ग से पृथक कर धर्मयुक्त मार्ग में चलाके, विज्ञान देकर धर्म, 


0 ॥ छा कु क 2 ऊुाह हक जाए अर ५३४--क कह 2 शा आए'+ झा था का बज का कह हु का ब्लू. अजब 


६5४ सप्तम-समुल्लास: 
मानों मुहान्तमुत मा नो5अर्भक॑ मा न$उक्षन्तमुत मा न॑ उक्षितम्‌ | 
मा नो यधी? पितरं मोत मातरं मा न॑१ प्रियास्तन्वों रुद्र रीरिघ६ ॥१०॥ 
--यजु४० आ० १६ | म० १५ 
हे 'रुद्र'-दुष्टों को पाप के दुःखस्वरूप फल को देके रुलानेवाले परमेश्वर ! आप हमारे छोटे-बड़े 
जन, गर्भ, माता-पिता और प्रिय बन्धुवर्ग तथा उनके शरीरों का हनन करने के लिए प्रेरित मत 
कीजिए । ऐसे मार्ग से हमको चलाइए जिससे हम आपके दण्डनीय न हों ॥१०॥ 
असतो मा सद्‌ गमय तमसो मा ज्योतिर्गमय मृत्योर्मा$मृतं गमयेति ॥११॥ 
_ शतपथ ब्रा० १४|३॥१३० 
हे परमगुरो परमात्मन ! आप हमको असत्‌ मार्ग से पृथक्‌ कर समन्मार्ग में प्राप्त कीजिए । 
अविद्यान्धकार को छूुड़ाके विद्यारूप सूर्य को प्राप्त कीजिए और मृत्यु-रोग से पृथक्‌ करके मोक्ष के 
आनन्दरूप अमृत को प्राप्त कीजिए ॥११॥ 


_[]ौ.््<्र्ऱऱ़़़़़़््ज झझ'''“7777 
अर्थ, काम और मोक्ष को सिद्ध करने के लिए समर्थ करता है | इससे एक अद्वितीय ईश्वर को छोड़ किसी 
की उपासना न करें ।' 

मन्त्र में धन के लिए 'रयि“ शब्द का प्रयोग हुआ है जो 'रा/दाने” से निष्यन्न है | जो धन अपने पास. 
रखने के लिए नहीं, अपितु देने के लिए कमाया जाता है वही /रयि” कहांता है | ऐसे धन के साथ 'आदानं _ 
हि विसर्गाय सतां वारिमुचामिव” (रघुवंश) की भावना जुड़ी-होती है और इस भावना के रहते कोई कुपथ 
से घन कमाने की नहीं सोचेगा | पापाचरण से हटाने का अर्थ पाप के प्रति मन में भय, शंका और लज्जा | 
की भावना पैदा कर जीवात्मा को सावधान करनोः है,*बलात्‌ हटाना नहीं, क्योंकि वैसा करना उसके कर्म 
स्वातन्त्रय में बाधा डालना होगा । के] 

मा नो महान्तमिति--यजुर्वेदभाष्य में ग्रन्थकार ने इस मन्त्र का पदार्थ इस प्रकार किया है-- ५ 

हे (रुद्र) युद्ध की सेना के अधिकारी विद्वान्‌ पुरुष ! आप (न) हमारे (महान्तम्‌ ) उत्तम गुणों से युक्त 
पूज्य पुरुष को (मा) मत (उत्त)-और (अर्भकम्‌ ) छोटे, क्षुद्र पुरुष को (मा) मत (न) हमारे (उक्षन्तम्‌ ) 
गर्भाधान करनेहारे को (मा) मत उत) और (न) हमारे (उक्षितम्‌) गर्भ को (मा) मत (न) हमारे 
(पितरम्‌ ) पालन करनेहारे पिता को (मा) मत (उत) और (न$) हमारी (मातरम्‌ ) मान्य करनेहारी माता 
को भी (मा) मत (वधी३) मारिए और (न) हमारे (प्रिया8) स्त्री आदि के प्यारे (तन्व$) शरीरों को (मा) मत 
(रीरिष३) मारिए । न्‍ 

इसके भावार्थ में वे लिखते हैं-योद्धा लोगों को चाहिए कि युद्ध के समय वृत्धों, बालकों, युद्ध से 
हटनेवालों, गर्भाँ, योद्धाओं के माता-पिताओं, सब स्त्रियों, युद्ध देखने वा प्रबन्ध करनेवालों और दूतों को न 
मारें, किन्तु शत्रुओं के सम्बन्धी मनुष्यों को सदा वश में रक्खें । 

यहाँ स०प्र० में रुद्ररूप परमेश्वर को सम्बोधन किया है और वेदभाष्य के अन्तर्गत रुद्ररूप सेनापति 
को सम्बोधन किया गया है | तात्पर्य उभयत्र समान है | 


असतो मेति--बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (१।३।२८) में एक आख्यायिका के माध्यम से इन वाक्यों का अर्थ 
इस प्रकार किया गया है-. 


“यदाहासतो मा सद्गमयेति मृत्युर्वा असत्सदमृत॑ मृत्योर्माइमृतं गमयामृतं मा कुर्वित्येवेतदाह तमसो मा 
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अर्थात्‌ जिस-जिस गुण से युक्त परमेश्वर को मान तथा उन गुणों को अपने में धारण कराने के लिए 
और जिस-जिस दोष वा दुर्गुण से परमेश्वर और अपने को भी पृथक मानके परमेश्वर की प्रार्थना की जाती 
है, वह विधि-निषेधमुख होने से 'सगुण-निर्गुण-प्रार्थना' कहाती है । 
जो मनुष्य जिस बात की प्रार्थना करता है, उसको वैसा ही वर्त्तमान करना चाहिए, अर्थात्‌ जैसे 
सर्वोत्तम बुद्धि की प्राप्ति के लिए परमेश्वर की प्रार्थना करे, उसके लिए जितना अपने से प्रयत्न हो सके 
उतना किया करे, अर्थात्‌ अपने पुरुषार्थ के उपरान्त प्रार्थना करनी योग्य है | 
[ऐसी प्रार्थना कभी न करे] 


ऐसी प्रार्थना कभी न करनी चाहिए और न परमेश्वर उसको स्वीकार करता है कि जैसे-.. हे 
परमेश्वर! आप मेरे शत्रुओं का नाश, मुझको सबसे बड़ा, मेरी ही प्रतिष्ठा और मेरे अधीन सब हो जाएँ" 
इत्यादि, क्‍योंकि जब दोनों शत्रु एक-दूसरे के नाश के लिए प्रार्थना करें तो कया परमेश्वर दोनों का नाश 
कर दे ? जो कोई कहे कि जिसका प्रेम अधिक, उसकी प्रार्थना सफल हो जावे | तब हम कह सकते हैं 
कि जिसका प्रेम न्यून हो, उसके शत्रु का भी न्यून नाश होना चाहिए | ऐसी मूर्खता की प्रार्थना करते-करते 
कोई ऐसी भी प्रार्थना करेगा--हे परमेश्वर ! आप हमको रोटी बनाकर खिलाइए | मेरे मकान में झाड़ू 
लगाइए, वस्त्र धो दीजिए और खेती-बाड़ी भी कीजिए | 

[पुरुषार्थी की ही प्रार्थना सफल होती है] 


इस प्रकार जो परमेश्वर के भरोसे आलसी होकर बैठे रहते हैं, वे महामूर्ख हैं, क्योंकि जो परमेश्वर 
की पुरुषार्थ करने की आज्ञा है, उसको जो कोई तोड़ेगा वह सुख कभी न पावेगा । जैसे- 


ज्योतिर्गमयेति मृत्युर्वे तमो ज्योतिरमृतं मृत्योमम्ृतं गंमयामृतं मा कुर्वित्येवेतदाह मृत्योर्माइमृतं गमयेति नात्र 
तिरोहितमिवास्ति !” | 

अर्थात्‌--जब कोई '“असतो मा सद्गमय' कहता है तो वह वास्तव में “मृत्योर्माइमृतं गमय” ही कहता 
है, क्योंकि 'असत्‌' मृत्यु है और 'संत्‌“ अमृत्त है | इस प्रकार उसके कहने का अभिप्राय यही होता कि मुझे 
अमृत प्रदान करो | जब वह “तमसो मा ज्योतिर्गगय” कहता है तब भी वास्तव में वह 'मृत्यो्माउमृतं गमय* 
ही कहता है, क्‍योंकि 'तम' मृत्यु है और 'ज्योति' अमृत है | उसके कहने का अभिप्राय यही होता है कि 
-मुझे अमृत प्रदान करो । 'मृत्योर्माइमृतं गमय” का अर्थ तो स्पष्ट .ही है कि मुझे मृत्यु से अमृत की ओर 
ले-चलो | «५ 

जिस-जिस गुण से युक्त परमेश्वर को मान तथा उसके गुणों को अपने में धारण कराने के लिए 
प्रार्थना की जाती है, वह विधिमुख होने से सगुण प्रार्थना कहाती है । इसी प्रकार जिस-जिस दोष अथवा 
दुर्गुण से ईश्वर | को पृथक मानकर अपने को भी उनसे दूर रखने की प्रार्थना की जाती है, वह निषेघमुख 
होने से निर्गुण/ प्रार्थना कहाती है | इस प्रकार शुभ गुणों को ग्रहण करने की प्रार्थना “सगुण* और दोषों से 
छुड़ाने के ल्रिंए ईश्वर की सहायता चाहना निर्गुण प्रार्थना कहाती है। “दुर्तानि परासुब' तथा “भद्गमासुब' 
एक ही मन्त्र में क्रमश३ निर्गुण तथा सगुण प्रार्थना के उदाहरण हैं । 

पानी तैरने में उसी की सहायता करता है जो स्वयं हाथ-पैर मारता है | इसी प्रकार पुरुषार्थपूर्वक की 
गयी प्रार्थना ही सफल होती है | जो प्रार्थनाभर करके आलसियों की तरह 'होई है वही जो राम रचि राखा। 
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६६६ सत्यार्थभास्कर 


कुर्वश्ेवेह कर्णाणि जिजीविषेच्छत _ समा३ | 
की / किक पा --यजु४० आअ० ४० | मं० २ 


परमेश्वर आज्ञा देता है कि मनुष्य सौ वर्ष पर्यन्त, अर्थात्‌ जब तक जीवे तब तक कर्म करता हुआ 
ही जीने की इच्छा करे, आलसी कभी न हो । 

देखो, सृष्टि के बीच में जितने प्राणी हैं अथवा अप्राणी, वे सब अपने-अपने कर्म और यत्न करते ही 
रहते हैं | जैसे पिपीलिका आदि सदा प्रयत्न करते, पृथिवी आदि सदा घूमते, और वृक्ष आदि सदा 
बढ़ते-घटते रहते हैं | वैसे यह दृष्टान्त मनुष्यों को भी ग्रहण करना योग्य है | जैसे पुरुषार्थ करते हुए पुरुष 
का सहाय दूसरा भी करता है, वैसे धर्म से पुरुषार्थी पुरुष का सहाय ईश्वर भी करता है | 

जैसे काम करनेवाले पुरुष को भूृत्य करते हैं, और अन्य आलसी को नहीं | देखने की इच्छा करने 
और नेत्रवाले को दिखलाते हैं, अन्धे को नहीं । इसी प्रकार परमेश्वर भी सबके उपकार करने की प्रार्थना 
में सहायक होता है, हानिकारक कर्म में नहीं | जो कोई "गुड़ मीठा है” ऐसा कहता ही है, उसको गुड़ प्राप्त 
वा उसको स्वाद प्राप्त कभी नहीं होता और जो यत्न करता है, उसको शीघ्र वा विलम्ब से गुड़ मिल ही 
जाता है | 
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को करि जतन बढ़ावै साखा' इस विश्वास के साथ परमेश्वरण्के सेहारे बैठा रहता है, वह बैठा ही रह जाता 
है और जो साथ-साथ प्रयत्न भी करता है, वह देर-सवेर अपने»लक्ष्य को प्राप्त कर लेता डर 


कुर्वश्नेवेह--यह संसार है--संसरति, निरन्तर. चलता रहता है | जगत्‌ है--गति करता रहता है | 
कार्लाइल के शब्दों में-.'५५॥७॥ ॥$ (#5 णांएक्ष5८, 0७० थ॥ ॥776 ०एणग[पएथांणा ण ॥6 एक (0 90'. अर्थात्‌ यह 
संसार “कृ' (करना) धातु से निष्पन्न विविध क्रिया पेदों“का प्रदर्शन है | मनुष्य इसी संसार का अंग है | जब 
सारी मशीन चल रही हो तो ऐसा कौन-सा पुर्जा है जो न चले | सतत गतिशील संसार में किसी के 
निष्क्रिय या अकर्मण्य रहने की कल्पना ही नहीं की जा सकती । स्वयं परमेश्वर की क्रियाशीलता का चित्रण 
करते हुए किसी ने लिखा है-- 

+ (00 5 ७३8५ ७७७५. स6 45 00 ]08#098 ०॥ ॥5 (97076 0! (८ 099 ० ]ए००९टाला( मिट 5 एणाएाए भ 
॥0०ण ॥€27 कफलाबांगएए वा6 ]#090५ 06 ए0ए 5॥0790॥, काव्याए 6 8०5 00 790९८, 9क॥॥8 ॥० ॥॥5, 
शागाओगएं 6 535, 0050॥778 ऐ७-!)९ 5९९०५. ५ थिशल ताला गरांधराटात०0 ॥0 ] 9४0॥८. 

--णाल्य [श6फ्ष्टा।5. आग, 933. 

अर्थात्‌--परमात्मा हर समय काम में लगा रहता है | वह न्याय के दिन तक खाली बैठा रहनेवाला 
नहीं है | वह तुम्हारे हृदय में रक्‍तसंचालन में प्रवृत्त रहता है, तुम्हारे पेट की रसायनशाला में काम करता 
है, प्रकृति के परमाणुओं का संयोजन करता है, फूलों में रंग भरता है, बीजों को अंकुरित करता है, नक्षत्रों 
का संचालन करता है | मेरा पिता काम में लगा रहता है तो मैं काम क्‍यों न करूँ ? 

मनुष्य स्वयं कुछ न करे और दूसरे से--परमेश्वर से .आशा करे कि वह उसकी इच्छानुसार कार्य 
करता रहे--यह व्यवहार्य नहीं है | 

परन्तु पुरुषार्थी को भी सत्कर्म में ही ईश्वर की सहायता मिलती है | वह सबकी भलाई चाहता है, 
इसलिए किसी दुष्कर्म में सफल होने की इच्छा से की गयी प्रार्थना में ईश्वरीय सहायता पाने की आशा 
नहीं करनी चाहिए | परस्पर विरोधी दो व्यक्ति यदि एक-दूसरे के अहित की कामना से प्रार्थना करें तो दोनों 
की प्रार्थना सुनने का अर्थ होगा--दोनों का अहित । ऐसी अवांछनीय प्रार्थनाएँ परमेश्वर कभी नहीं 
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सप्तम-समुल्लास: ६६७ 
अब तीसरी उपासना-- 


समाधिनिर्धूतमलस्य चेतसो निवेशितस्यात्मनि यत्सुखं भवेत्‌ । 
न शकक्‍्यते वर्णयितुं गिरा तदा स्वयन्तदन्‍्त४करणेन गृह्मते ॥ 
--यह उपनिषद्‌ का वचन है' ॥ 
जिस पुरुष के समाधियोग से अविद्यादि मल नष्ट हो गये हैं, आत्मस्थ होकर परमात्मा में चित्त 


जिसने लगाया है, उसको जो परमात्मा के योग का सुख होता है, वह वाणी से कहा नहीं जा सकता, 
क्योंकि उस आनन्द को जीवात्मा अपने अन्त#करण से ग्रहण करता है । 


[उपासना का अर्थ और उसके अडग] 
“उपासना' शब्द का अर्थ समीपस्थ होना है । अष्टाड्गयोग से परमात्मा के समीपस्थ होने और 


उसको सर्वव्यापी सर्वान्तर्यामिरूप से प्रत्यक्ष करने के लिए जो-जो काम करना होता है, वह-वह सब करना 
चाहिए । अर्थात्‌- 


सुनता । पुरुषार्थपूर्वक, शुभकर्मों में सफलता के लिए की गयी प्रार्थना स्वीकार: हो सकती है | 


उपासना--.'उपासना' शब्द का प्रयोग वेदों में हुआ है, परन्तु बहुत कम | ”“य आत्मदा बलदा” इत्यादि 
(यजुर्वेद २५।१३) प्रार्थना के इस प्रसिद्ध मन्त्र में “उपासते” शब्द का प्रयोग हुआ है, जिसका अभिप्राय 
'उपासना' पद के अभिप्राय से मिलता है | सामवेद तथा ऋग्वेद में भी “उपासते” शब्द इसी उपासना के 
अर्थ के साथ समानता रखता प्रतीत होता है | येथा “इन्द्र जातमुपासते” (साम० पू० प्र० २, द० २| मं० १ 
तथा ऋग्वेद १०।१५३॥१) अथर्ववेद में भी “उपासते' शब्द का प्रयोग हुआ है, जिसका उपासना शब्द के साथ 
अतिशय साम्य है, जैसे--'यो देवमुत्तरावन्तमुपासातें सनातनम्‌'--१०।८।२२ । 


परन्तु वेदों में 'उपासना' के अभिप्राय-के साथ सर्वाधिक समता रखनेवाला शब्द “उपस्थान' है | 
'उपस्थान' शब्द का प्रयोग इसी अर्थ में हुआ है | यजुर्वेद के “उपस्थाय . . . . . . . . अभिसंविवेश' (३२।११) 
का अर्थ यह है कि ब्रह्मज्ञानी व्यक्ति ब्रह्म का उपस्थान कर अपने आत्मस्वरूप द्वारा ब्रह्मात्मा में सम्पूर्णरूप 
से प्रवेश पा जाता है | “अभिसंविवेश” पद अत्यन्त समीपस्थ स्थिति का उत्कर्ष प्रतीत होता है--मानों 
ब्रह्मज्ञानी ब्रह्म की गोद में ही छिपा है | “उपसद्‌*, “आसद्‌“, “निसद्‌* आदि शब्दों को लेकर भी वेद नें 
“उपासना” की खोज करना आवश्यक है 

उपासना का अभिप्राय है--समीप स्थिति (उप"समीप; आसना-आस उपवेशने), अर्थात्‌ उपासक 
उपासनाकाल में ब्रह्म को अपने समीप और अपने को ब्रह्म के समीप स्थित हुआ जाने | ऐसी भावना बनाकर 
परमेश्वर की उपासना करनी चाहिए | उपासनाकाल में उपासक अपने मन को परमेश्वर में स्थित 
रक्‍्खे | उस अवस्था में उसपर बहुत कुछ परमात्मा के गुण कर्म-स्वभाव का प्रभाव हो जाता है | उसका 
आत्मा और अन्त$करण पवित्र होकर सत्य से पूर्ण हो जाता है और परमेश्वर के सात्रिध्य से नित्यप्रति ज्ञान 
बढ़ाकर मुक्ति तक पहुँच जाता है | 

परमेश्वर सच्चिदानन्दस्वरूप है, जीव केवल सच्चित्‌ है | 'रसो वै स३, रसं होवायं लब्ध्वानन्दी 


१... मैत्रायण्यु० प्र० ४ | खं० ४ | वचन ६॥ तथा मैत्रायणीय आरण्यक ६।३४॥ वहाँ प्रथम पाद में 'समाधिनिर्धीमलस्य' 


पाठ है | 
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भवति“--परमेश्वर आनन्दस्वरूप है,उसके सात्निध्य से जीवात्मा को भी आनन्द की प्राप्ति हो जाती है । 


उपासना--'उपास्यते5नया इत्युपासना' अर्थात्‌ जिससे परमात्मा के समीप ठहरा जाए उसे उपासना 
कहते हैं | तो क्‍या परमात्मा जीवात्मा से दूर है ? वेद में जिसे सबके बाहर-भीतर व्याप्त बताया है. 
(तदन्तरस्य॒ सर्वस्य तदु सर्वस्यास्य बाह्मत४) :उपनिषदों में जिसे “सर्वभूतान्तरमात्मा' और गीता में सबके 
हृदय में वास करनेवाला (ईश्वर सर्वभूतानां हद्देशे$र्जुन तिष्ठति) कहा है | वह कब किसी से दूर हो सकता 
है, जो उसके पास जाने का प्रश्न उठे ? इस सन्दर्भ में यजुर्वेद (४०५) में आये “तहूरे तद्बन्तिके' शब्द 
विचारणीय हैं | तदनुसार ईश्वर दूर भी है और पास भी है | एक-साथ किसी वस्तु के दूर और पास कहने 
में परस्पर विरोध का आभास है | वस्तुत2 अज्ञान के कारण पास पड़ी वस्तु भी दूर हो जाती है | यही 
कारण है कि परमेश्वर को सर्वव्यापक और सर्वान्तर्यामी माननेवाले भी उसे अपने भीतर न पाकर 
नगरों, पहाड़ों और जंगलों में ढूँढते फिरते हैं | जो परमात्मा हरिद्वार में रहनेवालों को हरिद्वार में न मिलकर 
काशी में मिलता है, वही परमात्मा काशीवालों को काशी में न मिलकर. हरिद्वार में मिलता है | वहाँ पहुँचकर 
भी वे उससे (अपने पिता से) सीधा सम्पर्क नहीं कर पाते, अपितु बिचौलिए पुजारियों के अनुग्रह से उनकी 
पेट-पूजा कर और मुँहमाँगी दक्षिणा (रिश्वत) देकर नियत समय- में हीं अपने इष्टदेव का सामीप्यलाम करने 
में सफल हो पाते हैं | इस प्रकार परमात्मा अज्ञानियों से दूर"और) ज्ञानियों के समीप रहता है | इतना ही 
नहीं, सदोष अन्त४करण के कारण उसमें व्याप्त परमेश्वर की प्रतीति नहीं होती | उपनिषद्‌ के अनुसार तो 
'यमेवैष वृणुते तेन लभ्य४“--परमेश्वर उसी को मिलता है जिसे वह वरण करता है | परमेश्वर उसी का 
वरण करता है जो उसका समानधर्म होता*हैं--'सेमानशीलव्यसनेषु सख्यम्‌*, अत? जिस अंश में 
उपासक के गुण-कर्म-स्वभाव परमेश्वर के “अनुरूप होते हैं, उसी अंश में उसे परमेश्वर का सामीप्य-लाम 
होता है । 

अष्टाड्गयोग--“यमनियमासनप्राणायामप्रत्याहारधारणाध्यानसमाधयो5ष्टावड्गानि' ॥--योगसूत्रस्‍२६ 

यम, नियम, आसन, प्राणायाम प्रत्याहार, धारणा, ध्यान और समाधि --ये आठ योग के अड्‌ग हैं | 
इनमें सभी भाव वा साधनों का अन्तर्भाव हो जाता है | इनका अनुष्ठान करने से चित्त के अविद्यादि 
क्लेशरूप सभी मलों का नाश हो जाता है | जैसे-जैसे योग के अड्गों पर उपासक का आचरण बढ़ता जाता 
है, वैसे-वैसे चित्त के दोष क्षीण होते जाते हैं | दोषक्षय के अनुसार आत्मज्ञान की चमक भी उत्तरोत्तर अधिक 
प्रकाशित व स्पष्ट होती जाती है । अन्त में ज्ञान के प्रकाश की यह वृद्धि अपने सर्वोच्च प्रकर्ष को प्राप्त कर 
लेती है | यह प्रकर्ष है--विवेकख्याति । प्रकृति-पुरुष के भेद का ज्ञान--प्रकृति जड़ तत्त्व है; आत्मतत्व चेतन 
अपरिणामी है--यह साक्षात्‌ बोध आत्मा को हो जाता है| इस प्रकार योग के अड्गों का अनुष्ठान जहाँ दोषों 
के वियोग का कारण है, वहाँ विवेकख्याति की प्राप्ति का भी साधन है | 


अभ्यासवैराग्याभ्यां तत्सिद्धि३--चित्तवृत्तिनिरोधरूप योग की सिद्धि के लिए अभ्यास और वैराग्य मुख्य 
साधन हैं | इनका अनुष्ठान यम-नियमादि के पालन से सम्भव है | 'यम' पद “यम उपरमे' धातु से निष्पत्न 
है | उपरम का अर्थ निवृत्ति है | इस प्रकार यम से तात्पर्य है--बाह्य विषयों की ओर से अपने आपको निवृत्त 
करना, अर्थात्‌ अपने आपको संयत और नियन्त्रित करना | सामाजिक व्यवहार में व्यक्ति के लिए जिन 
निर्देशक सिद्धान्तों का पालन करना आवश्यक है, वे “यम” के अन्तर्गत हैं । जिन भावनाओं व कार्यों को 
केवल व्यक्तिगत जीवन में निभाना होता है वे “नियमों” में परिगणित हैं । आत्मा में बीज बोने के लिए 
यम-नियमों के द्वारा क्षेत्र का परिष्कार किया जाता है | इनका पूर्णतया पालन किये बिना चरित्र-निर्माण 
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सप्तम-समुल्लास: ६६६ 


तत्राइहिंसासत्यास्तेयब्रह्मचर्यापरिग्रहा यमा३ ॥ 
इत्यादि" सूत्र पातञज्जल योगशास्त्र के हैं | 
जो उपासना का आरम्भ करना चाहे, उसके लिए यही आरम्भ है कि वह किसी से वैर न रक्खे, 
सर्वदा सबसे प्रीति करे | सत्य बोले मिथ्या कभी न बोले | चोरी न करे, सत्य-व्यवहार करे | जितेन्द्रिय हो, 
लम्पट न हो और निरभिमानी हो, अभिमान कभी न करे । ये पाँच प्रकार के “यम” मिलके 'उपासमायोग 
का प्रथम अडग' है | 


असम्भव है और चरित्र-निर्माण के बिना योगाभ्यास व्यर्थ है । जिनके जीवन में यम-नियमों का व्यवहार नहीं 
वे तथाकथित योगी केवल आत्मवंचक वा जगवंचक हैं । 
यम- तत्र-अहिंसासत्या$स्तेयब्रह्मचर्याइपरिग्रहा यमा४ | --योगसूत्र साधनपाद ३० | 

अहिंसा--सब प्रकार से सब काल में, सब प्राणियों के साथ वैर का त्याग करके प्रीतिपूर्वक वर्त्तना 
'अहिंसा' है | मनसा-वाचा-कर्मणा किसी प्राणी को कष्ट पहुँचाना ही नहीं, अपितु उसकी भावना तक का 
मन में न आने देना 'अहिंसा' है | इस प्रकार किसी के प्रति द्रोह, ईर्ष्या,,असूया आदि की भावना को चित्त 
में उभरने देना भी हिंसा है | सत्य आदि सभी यम-नियम अहिंसामूलक हैं | अहिंसासिद्धि के लिए ही उनका 
प्रतिपादन किया गया है | अहिंसा को अधिकाधिक निर्मल करने -में ही उनका साफल्य है | यम-नियर्मों में 
अहिंसा के प्राधान्य का उल्लेख करने के लिए आचार्य पञ्चशिख ने कहा--”स खलल्‍वयं ब्राह्मणो यथा यथा 
व्रतानि बहूनि समादित्सते तथा तथा प्रमादकृतेभ्यो हिंसादिनि दानेभ्यो निवर्त्तमानस्तामेवावदातरूपामहिंसां 
करोति ।“ अर्थात्‌ ब्रह्मवित्‌ जैसे-जैसे व्रतों का अनुष्ठान करते हैं वैसे-वैसे (उन व्रतों द्वारा) प्रमादकृत 
हिंसामूलक कर्मों से हटते हुए अहिंसा को निर्मल कर देते-हैं, अर्थात्‌ ब्रह्मवित्‌ व्यक्ति के समस्त आचरण 
अहिंसा को निर्मल कर देते हैं | 


अहिंसाव्रत में पूर्ण परिपाक होनेपर. उसके सामीप्य में प्राणिमात्र वैर त्याग देते हैं | जिस प्रकार 
मैस्मेरिज़म द्वारा इच्छाशक्ति के सामान्य -उत्कर्ष से मनुष्यों तथा पशु-पक्षियों को वशः में करके अपना 
अनुयायी बना लिया जाता है, उसी प्रकार जिन योगियों की इच्छाशक्ति इतनी प्रबल हो चुकी होती है कि 
वे उनके द्वारा स्वप्रकृति में हिंसा को सर्वथा दूर कर चुके होते हैं, उनकी सन्निधि में वन्य प्राणी उनके 
मनोभावों से भावित होकर हिंसा का परित्याग कर देते हैं । जब उपासक अहिंसाधर्म में दृढ़ हो जाता है 
तो मन-वचन-कर्म द्वारा किसी भी रूप में उसके चित्त में हिंसा की भावना नहीं उभरती | उस अवस्था में 
उसकी संगति में, सामान्य विरोधी की तो बात ही क्या, शाश्वत विरोधी प्राणी भी वैरभाव छोड़ देते हैं । यही 
कारण है कि योगसिद्धि ऋषि-मुनियों के आश्रमों में सिंह और गाय एक .साथ रहते, खाते-पीते और 
सॉप-नेवला साथ-साथ खेलते देखे-सुने जाते हैं | 

सत्य--जो विषय प्रमित हुआ है, चित्त तथा वाक्य को तदनुरूप करने की चेष्टा सत्यसाधन है | जैसा 
अपने ज्ञान में हो वैसा ही मानना, कहना और करना 'सत्य” कहाता है । छल, प्रपंच या धोखा देने की 
भावना से कहा गया अर्धसत्य (नरो वा कुंजरो वा) भी हेय है | अर्थहीन वाक्य भी असत्य का ही रूप 
है । सत्य के भी अहिंसामूलंक होने के कारण यह आवश्यक है कि कथित वचन प्राणियों के लिए हितकारक 
हो । सत्यसाधन में मितभाषी होना सहायक होता है | रघुवंशियों के गुणों की चर्चा करते हुए कालिदास ने 
१. अर्थात्‌ यह तथा अगला दोनों सूत्र साधनपाद के ३०.३२ सूत्र हैं | सूत्र ३० में पठित तत्र' पद को कई विद्वान्‌ 

व्यासभाष्य का पाठ मानते हैं | 
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सत्यार्थमास्कर 
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रघुवंश में लिखा है-'सत्याय मितभाषिणाम्‌“ अर्थात्‌ सत्यनिष्ठ होने के लिए वे मितभाषी होते थे | अधिक 
बोलनेवाले की वाणी से अनजाने ही अनेक असत्य वाक्य निकल जाते हैं | इसलिए मन को सत्यप्रवण करने 
में काव्य, कहानी, उपन्यास, नाटक आदि कल्पनाप्रधान विषयों से विरक्त रहना अभीष्ट है | 

सत्यप्रतिष्ठाजनित फल भी इच्छाशक्ति से उत्पन्न होता है । जिसके वाक्य तथा मन यथार्थविषयक होते 
हैं । उसकी वाक्यवाहित इच्छाशक्ति अमोघ हो जाती है | जिस प्रकार मनोवैज्ञानिक आधार पर हिप्नाटिज़म 
(कृत्रिम निद्रा) द्वारा वश्य व्यक्ति के मन में अचल विश्वास उत्पन्न होकर उसके रोग दूर हो जाते हैं, उसी 
अ्रकार उत्कृष्ट इच्छाशक्ति योगी के मन में उत्पन्न हो, सरल सत्यवाक्य द्वारा वाहित होकर श्रोता के मन 
पर आधिपत्य कर लेती है | इससे श्रोता के मन में उस वाक्य के अनुरूप भाव प्रबल हो जाते हैं | इस 
प्रक्रिया के अनुसार यदि योगी किसी पापी को कह दे-'तू धार्मिक हो जा" तो निश्चय ही वह धार्मिक हो 
जाएगा, अर्थात्‌ अधर्म के मार्ग को छोड़कर धर्म में प्रवृत्त हो जाएगा | ऋषि दयानन्द ने महात्मा अमीचन्द 
जैसे अत्यन्त निकृष्ट, भ्रष्ट और पतित व्यक्ति को इतना ही कहा था--'अमीचन्द हो तो तुम हीरे, पर कीचड़ 
में पड़े हो' | योगी के मुँह से निकले इस एक वाक्य से रातभर में अमीचन्द की काया पलट हो गयी और 
वह “भक्त अमीचन्द' हो गया । वस्तुत४ सत्यनिष्ठ योगी उसी बात॑ को कहता है जो हो सकती है| सदा 
सत्यभाषण की अभ्यस्त उसकी वाणी से अन्यथा वचन निकलता ही नहीं, इसलिए उनका कहा कभी व्यर्थ 
नहीं जाता | सत्यनिष्ठ योगी अपनी क्षमता के बहिर्भूत अथवा >असेम्भव संकल्प कभी नहीं करता | 

वाणी के प्रयोग का अर्थ यह है कि जो अपने मने में हो, वह श्रोता के मन में संक्रमित होकर उसे 
मालूम हो जाए, अत वाणी को सार्थक बनाने के लिए पाँच बातें आवश्यक हैं-- 

(१) 'न वज्चिता'--वाणी ऐसी हो कि उसकैप्रयोंगसे किसी को धोखा न हो | “अश्वत्थामा हतो नरो 
वा कु्जरो वा* अर्थात्‌ अश्वत्थामा मारा गया (मनुष्य या हाथी) | युधिष्ठिर की इस वाणी से आचार्य द्रोण 
को अपने पुत्र के मारे जाने का धोखा हुआ, अत यह असत्य भाषण है | 

(२) "न श्रान्ता'--ऐसी वाणों न«बोले” जिसके विषय में अभी स्वयं वक्ता ही भ्रम में हो | स्वयं 
भ्रान्ति-विषयक वाणी का प्रयोग करने -से# अपना विचार दूसरे को यथार्थरूप में नहीं समझाया जा सकता, 
अत# यह भी असत्यरूपष॑ हैः] 

(३) “न प्रतिपत्तिबन्ध्या'--अपनी बात को ऐसी भाषा में न कहे जिसे दूसरा अच्छी तरह न समझता 
हो, क्‍योंकि इस प्रकार भी अपनी बात दूसरे में संक्रान्त नहीं की जा सकती, अत ऐसी वाणी का प्रयोग 
भी असत्य की परिभाषा के अन्तर्गत आता है | 

(४) “न द्वथर्थका'---ऐसा वाक्य भी नहीं बोलना चाहिए, जिनके दो अर्थ निकाले जा सकते हों | यह 
प्रच्छन असत्य है | 

(५४) सत्य ऐसा बोलना चाहिए जिससे प्राणिमात्र का कल्याण हो | ऐसा सत्य जिसके बोलने से सबकी या 
बहुतों की हानि होती हो, आपातत£ सत्य दीखने पर भी पाप हो जाता है, जिसका फल दुःख होता है | 

अस्तेय--जो अदत्त है या धर्मतः अप्राप्य है उसका ग्रहण या जो निज स्व नहीं है, उसका उसके 
स्वामी की अनुमति के बिना ग्रहण करना 'स्तेय” है | ऐसे पदार्थ के विषय में जो निशस्पृह होने का 

गवविशेष है, वही “अस्तेय” है | अचानक मिल जाने अथवा भूगर्भस्थ पदार्थ के मिल जाने से भी वह पदार्थ 
ध्राह्म नहीं हो जाता, क्योंकि वह निजस्व न होकर परस्व है | जिस पदार्थ पर दूसरे का अधिकार है उसे 
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ग्रहण करना तो दूर, ग्रहण करने की लालसा भी नहीं करनी चाहिए--'मा गृध३ कस्यस्विद्धनम्‌' | लालसा 
ही आगे चलकर स्तेय का रूप धारण कर लेती है | इस सबका पूर्ण त्याग ही अस्तेय है । 
चोरी की भावना का त्याग हो जानेपर वस्तुओं के लोभ और संग्रह की प्रवृत्ति का अभाव हो जाता 
है | ऐसी अवस्था में योगी सबका विश्वासपात्र हो जाता है | तब जिस वस्तु को भी वह चाहता है, 
संकल्पमात्र से उसे प्राप्त हो जाती है | कहीं भी चला जाए, उसे किसी वस्तु का अभाव नहीं होता | इस 
प्रकार दूसरों का स्वत्वाधिकार होनेपर भी सब प्रकार की सम्पदाओं का उपयोगाधिकार मिल जाने से 
सब-कुछ उसी का हो जाता है | यही सिद्धास्तेय योगी के पास सब रत्नों का उपस्थित होना है | यही 
उसकी सिद्धि का चिहन है | 
ब्रह्मचर्य--मात्र उपस्थसंयम ब्रह्मचर्य नहीं कहाता । पूर्णरूप से वीर्यरक्षा के साथ अन्य समस्त इन्द्रियों 
को संयत कर विषयों में निर्बाधरूप से प्रवृत्त होने से रोकना ब्रह्मचर्य है | यदि चक्षु आदि इन्द्रियों को खुला 
छोड़ दिया जाए तो वे सब मिलकर वीर्यनाश का कारण बन जाती हैं, अत४ किसी भी इन्द्रिय की उसके 
विषय में प्रवृत्ति को न उभरने देना ब्रह्मचर्ययालन के लिए आवश्यक है | मुण्डकोपनिषद्‌ (३।१५) में कहा 
है--'सत्येन लभ्यस्तपसा होष आत्मा सम्यग्ज्ञानेन ब्रह्मचर्येण नित्यम्‌" ब्रह्मचर्य का पालन न करनेवाले को 
आत्मसाक्षात्कार कभी नहीं हो पाता | यह पथ अत्यन्त दुर्गम है |-पूर्णसंयमी पुरुष ही इसे पार कर पाता 
है | इस साधना में लगे उपासक को सावधान करने के लिए मनुस्मृत्रि-(२।६३) में लिखा है-- 
इन्द्रियाणां. प्रसंगेन._ दोषमृच्छत्यसंशयं३ । 
सन्नियम्य तु तान्येव ततः सिद्धि नियच्छति ॥ 
इन्द्रियों के वश में होकर जीवात्मा बड़े-बड़े दोषों को-प्राप्त होता है और जब वह इन्द्रियों को वश में 
कर लेता है तो सिद्धि को प्राप्त होता है.। इसलिए मुमुक्षु को चाहिए कि-- 
स्मरणं कीर्तन केलि३ प्रेक्षणं गुह्ममाषणम्‌.। 
संकल्पोध्ध्यवसायश्च क्रियानिष्पत्तिरेव च.. ॥| 
एतन्मैथुनमष्टाड्गं प्रददन्‍्ति मनीषिण३ । 
विपरीत॑ ब्रह्मचर्यमनुष्ठेयं मुमुक्षुभि8 ॥ 
ब्रह्मचर्य में अवस्थित व्यक्ति को आठों प्रकार के मैथुन से बचना चाहिए । स्त्री (पुरुष) का परस्पर 
एकान्तदर्शन, स्पर्शन, विषयकथा, संभाषण, परस्पर क्रीड़ा, विषय का ध्यान और संग --यह आठ प्रकार का 
मैथुन है | इस सन्दर्भ में गीता का यह श्लोक (६११७) द्रष्टव्य है-- 
युक्ताहारविहारस्य युक्तचेष्टस्य कर्मसु._। 
युक्तस्वप्नावबोधस्य योगो -भवति दुःखहा ॥ 
अर्थात्‌ जिसका आहार-विहार नियमित है, कर्मों का आचरण नपा-तुला है और सोना-जागना परिमित 
है, उसी के लिए यह योगाभ्यास दुःखनाशक और सुखावह होता है | 
ब्रह्मचर्य के दुर्दान्त शत्रु--काम का समूल उन्मूलन ब्रह्मचर्यपालन से ही सम्भव है | इतिहास साक्षी है 
कि साधकों को योगश्रष्ट करने में सबसे बड़ा हाथ इसी का रहा है, अत योगमार्ग को निष्कंटक बनाने 
के लिए ब्रह्मचर्यपालन सर्वोत्तम उपाय है | 
अपरिग्रह--देहरक्षा के निमित्त अपेक्षित भोग्य पदार्थों से अतिरिक्त वस्तुओं का संग्रह न करना 
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आपस हैं ॥ धरशधारण के सिए भोजन तन जोफी के लिए कल तथा अंक ग ऋतथाव है । प्राणघारण के लिए भोजन, तन ढाँपने के लिए वस्त्र तथा सर्दी-गर्मी-बरसात से बचने के 
लिए मकान आदि आवश्यक हैं, परन्तु इन आवश्यकताओं की पूर्ति सादे भोजन, सादे वस्त्रों और सादे ढंग 
से बने छोटे-से मकान से भी हो सकती है | असाधारण भोजन, बहुमूल्य वस्त्र और आलीशान बंगले 
'परिग्रह' की कोटि में आजाते हैं | योगी के लिए अपरिग्रह पर इतना बल इसलिए दिया गया है कि यदि 
वह अनावश्यक संग्रह में लगा रहा तो उसकी वृत्तियाँ तो बहिर्मुखी होंगी ही, उसका सारा जीवन इसी में 
पूरा हो जाएगा | योगसाधना के लिए अवसर कहाँ रहेगा | 

अपरिग्रह का एक सामाजिक पक्ष भी है | इस दृष्टि से अपरिग्रह का आंशिक पालन 
द्वारा किया जाना भी वांछनीय है । इसके न होनेपर भोग्य सामग्री का कुछ एक स्थानों पर आवश्यकता 
से अधिक जमा हो जाना सम्भव है | परिमाणतः४ साधारण जनता के लिए उसमें कमी आ जाना 
अवश्यम्भावी है | इससे समाज में विषमता और तज्जन्य असन्तोष का फैलना स्वाभाविक है | सामाजिक 
हित की दृष्टि से तो-- ै 

यावत्‌ श्रियते जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिन३$ । 
अधिक यो5भिमन्येत सा स्तेन? दण्डमर्हति १॥ --भागवत० 

7, ४5९ शाशा जय! तत्वार ॥0 गत (श्वा ध्याता ग९ ट्ा कूँण ७५ ४३५६० 500९]9, ताञ्ञाफणर लाला] वात 
॥९४४९ ०णाला।९0]५ 40807. 

आवश्यकता से अधिक वस्तु रखना समाज के प्रति. अन्याय और इसलिए दण्डनीय अपराध है | ऐसे 
व्यक्तियों में परदुएखकातरता एवं सहानुभूति, का अभाव होता है | आवश्यकता से अधिक द्रव्य का स्वामी 
होकर उसे परार्थ में न लगाना स्वार्थपरता *है. जो पशुवृत्ति का परिचायक है | 'त्यागाय सभृतार्थानाम्‌ 
(रघुवंश) रघुवंशी त्याग--दान के लिए संग्रहेकरते थे | 'आदानं हि विसर्गाय सतां वारिमुचामिव”- बादलों 
की भाँति उनका लेना देने के लिएश्हॉता है॥। इन गुणों के कारण वे योगावस्था में ही प्राणों का विसर्जन 
करते थे-.'योगेनान्ते तनूत्यजाम्‌'-योगी का लक्ष्य नि2स्वार्थता की चरम सीमा है, अत४ जीवनयापन के लिए 
नितान्त आवश्यक उपभोग्य वस्तुओं के अतिरिक्त परिग्रह (परि-परित$--चारों ओर से ग्रहण करने की 
भावना) उनकी योगसिद्धि मेँ बाधकच्हैँ | 


अपरिग्रह के अभाव सेंथ्भोग्य विषयों में तुच्छता का ज्ञान होनेपर, 'शरीर भी परिग्रहस्वरूप है" ऐसा 
जान पड़ता है | देह को स्वच्छ, स्वस्थ और नीरोग रखने के लिए अपेक्षित दिनचर्या की उपेक्षा करके जब 
मनुष्य उसके बाह्य रूप को सजाने-संवारने में लग जाता है तब वह देहविषयक परिग्रह का दोषी होता 
है | जब विषय और शरीर से मन का अलगाव होता है और मनुष्य विषयासक्ति को छोड़कर जितलेन्द्रिय होता 


घनिष्ठताजनित मोह ही पूर्वापर ज्ञान का प्रतिबन्धक है | शरीर को सम्यक्‌ स्थिर तथा निश्चेष्ट रखने पर 
जिस प्रकार दूरदर्शनादि ज्ञान होते हैं, उसी प्रकार भोग्यविषय के साथ शरीर परिग्रह है--ऐसी ख्याति होने 
पर आत्मा के पृथकत्व का बोध होने तथा शरीर मोह से ऊपर उठ जाने के कारण मनुष्य सोचने लगता 
है-जीवन क्या है ? मैं कौन हूँ ? कहाँ से आया हूँ ? क्यों आया हूँ ? पूर्वजन्म में क्या था ? आगे क्या 
होगा ? क्‍या करने से मेरा कल्याण होगा ?' इत्यादि | इसी को योगदर्शन में जन्मकथन्लासम्बोध' कहा 
है । इस प्रकार भौतिक पदार्थों के 'श्वोभाव” होने से परिग्रह से निवृत्ति होकर अपरिग्रह के स्थिर होनेपर 
जन्मविषयक समस्याओं तथा उनके समाधान का साक्षात्कार हो जाता है | 
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शौचसन्तोषतपः स्वाध्यायेश्वरप्रणिधानानि नियमा३ || --योग सू० 


राग-द्वेष छोड़ भीतर, और जलादि से बाहर पवित्र रहे | धर्म से पुरुषार्थ करने से लाभ में न प्रसन्नता 
और हानि में न अप्रसन्नता करे | प्रसन्न होकर आलस्य छोड़ सदा पुरुषार्थ किया करे | सदा दुःख-सुखों 
का सहन और धर्म ही का अनुष्ठान करे, अधर्म का नहीं | सर्वदा सत्यशास्त्रों को पढ़े-पढ़ावे, सत्पुरुषों का 
सड्ग करे । और 'ओ३म्‌' इस एक परमात्मा के नाम का अर्थ-विचार करे । नित्यप्रति जप किया करे | 
अपने आत्मा को परमेश्वर की आज्ञानुकूल समर्पित कर देवे | इन पाँच प्रकार के “नियमों” को मिलाके 
“उपासनायोग का दूसरा अड्ग” कहाता है, इसके आगे छह अड्‌ग योगशास्त्र वा ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका+ में 
देख लेवें । 


ये यम जाति, देश, काल और सीमा से रहित सार्वभौम महाव्रत हैं | अहिंसा आदि यमों का सदा सर्वत्र 
यावज्जीवन पालन करना चाहिए | किसी भी अवस्था में अपवादरूप इनके अनुष्ठान में शैथिल्य अथवा 
स्थगन वांछनीय नहीं है, परन्तु सामान्य जन समाज, वातावरण तथा अन्य बांधाओं से अभिभूत होकर उन्हें 
जाति, देश, काल, शपथ व प्रतिज्ञा तथा सुनिर्धारित नियम आदि से सीमित कर लेते हैं मछियारे द्वारा 
मछली मारने तक अपनी हिंसा को सीमित कर अन्य जाति (प्राणी) की हिंसा न करना “जात्यवच्छिन्न' 
अहिंसा है | तीर्थस्थान में हिंसा न करना “देशावच्छिन्न” (देशविशेष में सीमित) अहिंसा है | पूर्णमासी या 
एकादशी के दिन हिंसा न करना “कालावच्छिन्न' अहिंसा है | किसी प्रयोंजनविशेषविषयक प्रतिज्ञा या शपथ 
को छोड़कर अन्यत्र अहिंसक रहना “समयावच्छिन्न' अहिंसा है | इसके विपरीत कभी, कहीं, किसी भी 
कारण से किसी की भी हिंसा न करना '“जातिदेशकालसमयानवच्छिन्न” अहिंसा है | इसी प्रकार केवल गौ- 
ब्राह्मण की रक्षार्थ असत्य भाषण को छोड़ अन्यथा >असंत्य भाषण न करना 'जात्यवच्छिन्न” सत्य; अन्यत्र 
असत्य भाषण करते रहने पर भी धर्मस्थान में असंत्य न.बोलना 'देशावच्छिन्न” सत्य है | चतुर्दशी आदि के 
दिन असत्य न बोलना 'कालावधच्छिन्न” सत्य तथा प्रयोजनविशेष के कारण असत्याचरण करना, अन्यथा 
नहीं, “समयावच्छिन्न” सत्य है | इसके विपरीत कभी, कहीं, किसी कारण, किसी के भी निमित्त असत्याचरण 
न करना 'जातिदेशकालसमयानवच्छिन्न' सत्य है | इसी प्रकार शेष यमों के विषय में भी अवच्छेद तथा 
अनवच्छेद का भेद जानना चाहिए । 


यमों का पालन करना यद्यपि मनुष्यमात्र के लिए श्रेयस्कर है, योगमार्ग पर चलनेवाले के लिए तो 
उनका अनुष्ठान अनिवार्य है | साधारण गृहस्थों के लिए विशेष परिस्थितियों में आंशिक छूट मिल भी जाए 
तो भी संन्‍्यासी, यति अथवा योगमार्ग के पथिक के लिए तो ये सार्वभौम महाव्रत हैं, अत४ उनके लिए इनका 
पालन करना सर्वथा अनिवार्य है । 


नियम--शौच--शौच” पद का अर्थ शुद्धि या पवित्रता है | इसके दो भेद हैं--बाह्य तथा आभ्यन्तर 
अथवा शारीरिक तथा मानसिक । इसमें मनुस्मृति (५।१०६) का प्रमाण है-. 


अद्भिगत्राणि शुध्यन्ति मन३ सत्येन शुध्यति । 
विद्यातपोभ्यां भूतात्मा बुद्धिज्ञनिन शुध्यति ॥ 
+ ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका के उपासना विषय में इसका वर्णन है | 


१, योगविद्या के लिए ऋषि दयानन्द के योगविद्या के शिष्य स्वामी लक्ष्मणानन्दकृत ध्यानयोगप्रकाश' ग्रन्थ विशेषरूप से 
पठनीय है | यह ग्रन्थ रालाकट्रस्ट ने प्रकाशित किया है । 
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७०४ सत्यार्थभास्कर 


जल से शरीर के बाहर के अवयव, सत्याचरण से मन, विद्या और तप अर्थात्‌ कष्ट सहकर भी 
धर्मानुष्ठान से आत्मा तथा ज्ञान अर्थात्‌ पृथिवी से लेके परमेश्वर पर्यन्त पदार्थों के विवेक से बुद्धि शुद्ध होती 
है । 


जलादि से शरीर, वस्त्र तथा आवास आदि को शुद्ध रखना बाह्य शौच है | मद, मात्सर्य, असूया, 
राग-द्वेष आदि मलों का प्रक्षालन कर मन को स्वच्छ रखना आभ्यन्तर शौच है | अशुचि व्यक्ति का चित्त 
मलिन तथा शरीर योगाभ्यास में अपेक्षित कर्मण्यता से शून्य रहता है, अत$ दोनों प्रकार का शौच समानरूप 
से आवश्यक है | शरीर और मन दोनों की शुद्धि में आहार का मक्तत््वपूर्ण स्थान है | अमेध्य आहार द्वारा 
शरीर में अशुचि जाने से शरीर ही दूषित नहीं होता, मन में भी मलिन भाव उभरते हैं | गले-सड़े, दुर्गन्धित, 
मादक तथा अस्वाभाविकरूप से शरीरयन्त्र के लिए उत्तेजक पदार्थ अमेध्य कहे जाते हैं | मादक द्रव्य के 
सेवन से चित्त में स्थिरता तथा हिंसा से प्राप्त पदार्थों के सेवन से शान्ति कभी नहीं आ सकती । अंग्रेजी 
के एक कवि एडविन अर्नल्ड (509व॥ ४77०0) ने “70०॥७॥॥ ० »७॥' नाम से काव्यरूप में महात्मा बुद्ध की 
जीवनी लिखी है | एक स्थान पर उसने लिखा है-- 
+]0 ]ए९ ० 0९७॥ 870 5९९६ ७८४०९ 06॥॥70, 
भशा॥॥ 8 00]9५ ॥ ॥70 ॥ एथा।(॥0.?" 
मनुष्य हिंसा (से प्राप्त मां)) पर जिये और मानसिक शान्ति पाने की आशा करे, इससे बडी मूर्खता 
की बात क्‍या होगी ? ऐसे अमेध्य पदार्थों का सेवन उसके-चशीकेरण में बाधक होने से उसके योग के शत्रु | 
हैं । चरकसंहिता (चिकित्सास्थान २४।५२-५४) में ठीक कहा है- हु 
प्रेतय चेह च यच्छेयस्तथा «मोक्षे च यत्परम्‌ । 
मन8 समाधौ तत्सर्वमायत्तं सर्वदेहिनाम्‌ ॥ के 
मद्येन मनसश्चायं संक्षोभ३ क्रियते महानू | ५ 
श्रेयोभिविंप्रयुज्यन्ते -मदान्धाः मद्यलालसा8 ॥ 02202 
अर्थात्‌ -परलोक में और इहलोंक-में जो हितकर और परम श्रेय है वह सब मनुष्य को मन की समाधि... 
द्वारा ही प्राप्त होता है, परन्तु मद्य से मन में अत्यन्त क्षोभ हो जाता है, अत8 मद्य से जो अन्धा है तथा मद्य 
में जिसकी लालसा है उसे मोक्ष कभी नहीं मिलता | 
जल, मिट्टी तथा विशिष्ट यौगिक क्रियाओं द्वारा निरन्तर शरीर की शुद्धि करते रहनेपर भी जब 
योगाभ्यासी शरीर को अशुद्ध ही पाता है तो स्वभावत४ उसमें अनासक्ति तथा उपेक्षा के भाव उत्पन्न हो जाते 
हैं। ऐसे कामदोषदर्शी की शरीरमात्र में प्रीति न रहने से अन्य व्यक्तियों के साथ संसर्ग की भी इच्छा नहीं 
रहती | जब वह शरीर और उसके अंगों की रचना के विषय में चिन्तन करता है तो वह शंकराचार्य के शब्दों 
में “त्वड्मांसरुधिरस्नायुमेदोमज्जास्थिसंकुल* तथा 'मूत्रपुरीषाभ्याम्‌ृ” पूर्ण पाता है और अन्त में निश्चय कर 
डालता है-“रजस्वलमनित्यं च भूतवासमिमं त्यजेत्‌' | 
कायिक शुद्धि मानसिक शुद्धि की पूरक है | अन्यों के साथ संसर्ग न रहने से संसर्गजनित अनेक दोष 
दूर हो जाते हैं | तब चित्त की शुद्धि की ओर अग्रसर होनेपर राग, द्वेष, क्रोध, असूया आदि मलों के प्रक्षालन 
से सत्त्वबुद्धि अर्थात्‌ मन की निर्मलता होती है | अन्त४करण की निर्मलता से सौमनस्य अर्थात्‌ मानसिक 
प्रीति का लाभ होता है | सौमनस्य से प्रणवादि के जप तथा ध्यान में एकाग्रता आती है | एकाग्रता से विषयों 
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में इतस्तत४ विचरण करनेवाली इन्द्रियाँ बैँंध-सी जाती हैं | इन्द्रियों के विषयों से उपरत हो जानेपर 
आत्मदर्शन सुलभ हो जाता है ! 
सन्तोष--सन्रिहित साधन से अधिक साधन के ग्रहण में इच्छा न होना अथवा जीवननिर्वाह के लिए 
अपेक्षित जो साधन धर्मपूर्वक पुरुषार्थ से प्राप्त हों उनमें प्रसन्न रहना सन्‍्तोष कहाता है | “अजगर करे न 
चाकरी पंछी करे न काम | दास मलूका कह गये सबके दाता राम” | ऐसा सोचकर हाथ-पर-हाथ धरे बैठे 
रहने का नाम सन्तोष नहीं, अकर्मण्यता है | तृष्णा के वशीभूत होकर आवश्यकता से अधिक अर्थसंचय में 
प्रवृत्त रहना योगाभ्यास में बाधक है | तृष्णा के जाल में फँसा व्यक्ति फिर उससे निकल नहीं सकता | 
भर्त्‌हरि के शब्दों में “तृष्णा न जीर्णा वयमेव जीर्णा४' | 
समस्त दुःख और विविध प्रकार के क्लेश तृष्णामूलक होते हैं | अपनी अपेक्षित और मर्यादित उपलब्धि 
में सन्तुष्ट रहनेवाले व्यक्ति को तृष्णाजन्य दुःख पीड़ित नहीं करते | ऐसे ही प्रसंग में ययाति ने अपने पुत्र 
पुरु से कहा था-- 
या दुस्त्यजा दुर्मतिभिर्या न जीर्यति जीर्यतामू .. । 
तां तृष्णां संत्यजन्‌ प्राज्ञ सुखेनैवाभिपूर्यते ॥| 
दुर्मति व्यक्तियों के द्वारा जो छोड़ी नहीं जाती, व्यक्ति के बूढ़ा होनेपर भी जिसे बुढ़ापा नहीं आता, 
प्रत्युत अग्नि में घी डालनेपर अग्नि की भाँति बढ़ती ही जाती है--ऐसी तृष्णा को छोड़ता हुआ बुद्धिमान्‌ 
व्यक्ति अनुपम सुख से भर जाता है | अन्यत्र कहा. है- 
सन्तोषामृततृप्तानां यत्सुखं शान्तेचेतसामू _। 
कुतस्तद्धनलुब्धानामितश्चेतश्च॒ धावताम्‌ू_ ॥ 
जो सुख सनन्‍्तोषरूपी अमृत का पान्न. करनेवालें शान्तचित्त मनुष्यों को प्राप्त है, वह धन के लिए 
इधर-उधर भटकनेवालों को कैसे मिल सकता. है ? वस्तुत४ “सर्वत्र सम्पदस्तस्य संतुष्टं यस्य मानसम्‌ | 
उपानद्गूढपादस्य ननु चर्मास्तृतैव भू8 ॥“ जैसें पैर में जूता पहन लेनेवाले के लिए मानो सारी धरती चमड़े 
से ढक जाती है, वैसे ही सन्तुष्टंमन व्यक्ति के लिए सब कहीं की सम्पदा मानो उसकी अपनी ही हो जाती 
है | शंकराचार्य का कथन है--.'त्ृष्णाक्षय४ स्वर्गपदं किमस्ति” ? अर्थात्‌ जिसकी तृष्णा का अन्त हो गया उसे 
स्वर्ग--सुखों का घर मिल गया | महाभारत (शान्ति० १७४।४६) में तो यहाँ तक कहा है-- 
यच्चकामसुखं लोके यच्च दिव्यं महत्सुखम्‌ । 
तृष्णाक्षयसुखस्यैते नाहतः षोडशीं कलाम ॥ 
इहलोक में काम्यवस्तु का जो उपभोगजनित सुख है, अथवा स्वर्ग का जो महान्‌ सुख है वह 
तृष्णाक्षयषजनित सुख के सोलहवें अंश के बराबर भी नहीं है | 'सन्तोष' नियम की स्थिरता होने पर 
योगाभ्यासी आत्मज्ञान के लिए निर्बाध प्रयत्नशील बना रहता है | 
तप--अल्पमात्र दुख से जो घबराते हैं उनके द्वारा योगसिद्धि की आशा नहीं | शरीर के कष्टसहिष्णु 
होने एवं शारीरिक सुख एवं भौतिक सुविधाओं के अभाव में मन विकृत न होने पर ही योगसिद्धि सम्भव 
है | योगानुष्ठान के लिए स्वस्थ, नीरोग तथा स्वच्छ शरीर का होना आवश्यक है | कायिक, वाचिक तथा 
मनसिक भेद से तीन प्रकार का तप होता है | भगवद्‌गीता के सत्रहवें अध्याय के चौदहवें से उन्नीसवें श्लोक 
तक भें शरीर तथा इन्द्रियों के तप का विस्तृत वर्णन उपलब्ध है | यहाँ संकेतरूप में वह प्रस्तुत है... 
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कायिक--देवता, ब्राह्मण-वेदज्ञाता, गुरु एवं माता-पिता आदि मान्य वृद्धजनों तथा विद्वानों की पूजा 
करना, शुद्धता, सरलता, ब्रह्मचर्य तथा अहिंसा का एकनिष्ठा से पालन करना--यह सब कायिक अथवा 
शारीरिक तप है | 

वाचिक--किसी के मन में उद्वेग पैदा न करनेवाला, सत्य, प्रिय व हितकारी भाषण, आध्यात्मिक ग्रन्थों 
का अध्ययन तथा कर्त्तव्य कर्मों का निरन्तर अनुष्ठान वाचिक तप है । 

मानसिक-मन को प्रसन्न रखना, कैसी भी परिस्थिति होने पर अन्त8करण में क्षोभ या विषाद को न 
आने देना, सौम्य, शान्त तथा सरल भाव से सदृव्यवहार करना, मुनियों के समान मन को संयत रखते हुए 
कार्य करना आदि मानस तप कहाता है । 

योगाभ्यासी तथा साधारण जन भी परमश्रद्धा के साथ निष्कामभाव से ऐसा अनुष्ठान करता है तब वह 
तप सात्तविक होता है | ऐसा तप शरीर, वाणी और मन की दिव्य शक्तियों को उद्दीप्त करता है | शरीर के 
सर्वथा स्वस्थ हो जाने का नाम 'कायसिद्धि' और दूरवर्त्ती तथा निकटवर्त्ती शब्दादि विषयों के यथार्थ ग्रहण 
करने की शक्ति का नाम “इच्द्रियसिद्धि" है | तप के द्वारा अशुद्धि-का क्षय होनेपर शरीर और इन्द्रिय इस 
प्रकार सध जाते हैं कि उनके द्वारा योगाभ्यास में किसी प्रकांर की बाधा उपस्थित होने की आशंका नहीं 
रहती । तपोथनुष्ठान से शरीर हल्का, स्फूर्तिमान्‌ तथा निरालेस बेना रहने से योगाभ्यास में अधिक समय 
तक आसीन रहने के लिए अनुकूल रहता है | अपने विषयों की ओर आकृष्ट न रहना इन्द्रियों की अशुद्धि 
के क्षय का सूचक है | विषयों से निरस्त होनेपर इन्द्रियाँ की शक्ति उभरने लगती है | सुख-दुशख, 
हानि-लाभ, गर्मी-सर्दी, भूख-प्यास आदि ब्वन्द्रों.कों सहन करने की शक्ति मिलती है । 

स्वाध्याय--मोक्षविधायक वेदादि शास्त्रों का. अध्ययन तथा ऑंकार का जप “'स्वाध्याय” कहाता है-.. 

स्वाध्यायाद्‌ योगमासीद्‌ योगात्‌ स्वाध्यायमामनेत्‌ । 
स्वाध्यांययोगसम्पत्या परमात्मा प्रकाशते ॥ 

स्वाध्याय से योगाभ्यास्र के लिए प्रेरणा मिलती है और योग से स्वाध्याय को | फिर दोनों के संयोग 
से योगी के हृदय में&#परमात्मा का प्रकाश होता है। इसलिए परमात्मा में मन का स्थित होना स्वाध्यायसिद्धि 
का चिह्न है । स्वाध्यायस्थैर्य:होनेपर बहुत समय तक मन्त्र तथा मन्त्रार्थभावना अविच्छिन्न रहती है | 
परिणामत४ अनेक बार स्वाध्यायी के मस्तिष्क में अभिलषित अर्थ आकस्मिकरूप से अवतरित हो जाते हैं | 
ऐसा प्रतीत होता है जैसे कोई दिव्यात्मा आकर उस अर्थ को बता गया हो | स्वाध्यायशील व्यक्ति का दिव्य 
पुरृष- परमात्मा से सम्बन्ध होने से ही ऐसा होता. है । ऐसे स्वाध्यायशील योगी के मस्तिष्क (भावनाओं) में 
देव, ऋषि एवं सिद्ध आत्मा दर्शन देते जाने जाते हैं | किसी भी ग्रन्थ में पढ़ते समय उसके रचयिता ऋषि 
के सदाचरण एवं गुणों पर प्रकाश पड़ता है | वस्तुत४ यह उनका दर्शन है | इस प्रकार परमेश्वर के अनुग्रह 


से ऋषि-मुनियों के मार्गदर्शन में अपने आत्मा की शुद्धि, सत्याचरण, पुरुषार्थ, और प्रेम के सम्प्रयोग से 
योगी मुक्तिलाभ करता है । 


ईश्वरप्रणिधान--अपंने आप को और अपने द्वारा किये जानेवाले कार्यों को सर्वात्मना ईश्वरार्पण कर 
देना “ईश्वरप्रणिधान” है | ऐसा करने से योगी अपने-आपको महत्त्व न देकर समर्पण की भावना से 
परिनिष्ठित रहते हुए अतिशय नि£शंक एवं सब प्रकार की बाधाओं से सुरक्षित अनुभव करता है | उसका 
चित्त पूर्णरूप से समाहित तथा प्रसादयुक्त बना रहता है | यह स्थिति परम-लक्ष्य आत्मसाक्षात्काररूप समाधि 
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को प्राप्त करने के लिए अनुकूल रहती है | वस्तुतः जब उपासक सर्वात्मना संसार से विरक्त होकर सब 
भावनाओं को भगवान्‌ में निहित कर देता है, तब व्युत्थानभूमि की चित्तवृत्तियों के उद्भव की सम्भावना नहीं 
रहती | इसी को प्रभु का प्रसाद कहा गया है-भक्त की भावनाओं को जाननेवाला भगवान्‌ उसका 
अभिलषित उसे प्रदान कर देता है । 


अन्यान्य यम--नियम दूसरे प्रकार से समाधिसिद्धि में सहायक होते हैं, पर ईश्वरप्रणिधान समाधि में 
साक्षात्‌ सहायक है, क्योंकि वह समाधि के अनुकूल भावनास्वरूप है | यही भावना शरीर को निश्चल 
(आसनस्थ) करती है और इन्द्रियों को विषयविरत (प्रत्याह्तत) करती है | तत्पश्चात्‌ क्रमागत धारणा तथा 
ध्यान के रूप में परिपक्व होकर अन्तत8 समाधि में परिणत हो जाती है, परन्तु यदि ईश्वरप्रणिधान ही 
समाधिसिद्धि का सरलतम और श्रेष्ठतम हेतु है तो अन्यान्य योगाड्गों की क्या आवश्यकता है ? वस्तुत४ 
असंयम अनियमित दौड़ने-फिरने से या विषयजनित विक्षेपकाल में समाधि नहीं लग सकती | समाधि का 
अर्थ ही ध्यान की प्रगाढ़ अवस्था है और ध्यान में धारणा की एकतानता, अत$ समाधिसिद्धि कहने से समस्त 
योगाड्ग स्वत४ कथित हो जाते हैं | 


सभी यम-नियमों का पालन करना चाहिए, इस विषय में मनु का प्रमाण है-- 
यमान्‌ सेवेत सतत न नियमान्‌ केवलान्‌ बुंध। । 
यमान्‌ पतत्यकुर्वाणो नियमान्‌ू केवलान्‌ भजन्‌ू _॥| --मनु० ४।२०४ 


यमों की उपेक्षा करके केवल नियमों का सेवनीन॑ करे'.। जो ऐसा करता है, वह अधोगति को प्राप्त 
होता है | वस्तुत४ यम-नियमों में से एक की भी उपेक्षा या .अवहेलना योगी को हानि पहुँचा सकती है-- 
उसके किये-कराये पर पानी फेर सकती है | 


योग के अवशिष्ट अंग--(३) आसन--पूर्ण आस्था के साथ यम-नियमों का पालन करनेपर भी जबतक 
आसन सिद्ध नहीं होता तबतक योगक्रियाओं व साधनों का सुविधापूर्वक अनुष्ठान नहीं हो पाता | जिसके स्थिर 
होनेपर सुख का अनुभव हो, कहीं कोई व्येथा न हो, शरीर के अधिक समय तक निश्चल बने रहने में अनुकूलता 
बनी रहे, वही “आसन कहात्ा है-स्थिरसुखमासनम्‌” (योग २४६) | 'स्थिरता” का अर्थ है--देह में कहीं 
चंचलता का न उभरना और 'सुख' का तात्पर्य है--अभिमत आसन पर पर्याप्त समय तक बैठे रहने में किसी 
अंग में पीड़ा का अनुभव न होना | जिसमें किसी प्रकार की व्यथा या कष्ट अनुभव हो या शरीर में अस्थैर्य की 
सम्भावना रहे वह योगाड्गभूत आसन नहीं है | आसन से बैठने का स्थान भी ऊँचा-नीचा या ऊबड़-खाबड़ न 
होकर समतल होना चाहिए | बिछाने का आसन भी उपयुक्त होना चाहिए न इतना गदीला कि आलस्य बढ़कर 
निद्रा चित्त को अभिभूत कर ले और न इतना खुरदरा कि उसके स्पर्श से अंगों. में चुभन या दुखन हो । आसनों 
की संख्या पर्याप्त है, जिनका वर्णन हठयोग के ग्रन्थों में तथा आसनसम्बन्धी पुस्तकों में उपलब्ध है | व्यासभाष्य 
में जिन पद्मासनादि का उल्लेख हुआ है उनकी व्याख्या करते हुए वाचस्पतिमिश्र ने इन आसनों का विवरण 
प्रस्तुत किया है--पद्मासन, वीरासन, भद्रासन, स्वस्तिकासन, दण्डासन, सोपाश्रयासन, पर्यड्कासन, 
क्रौज्वनिषदासन, हस्तिनिषदासन, उष्ट्रनिषदासन तथा समसंस्थासन | जिस व्यक्ति को जो आसन अनुकूल हो 
उसी का निरन्तर अभ्यास करते हुए स्थिरता प्राप्त करने की चेष्टा करनी चाहिए, किन्तु प्रत्येक स्थिति में 
“त्रिरुन्नतं स्थाप्य समे शरीरम्‌* (श्वेत० २८) वक्ष, ग्रीवा और सिर को उन्नत करते हुए मेरुदण्ड या रीढ़ को 
सीधा रखना चाहिए | आसन की स्थिरतासिद्धि के लिए युक्‍ताहार-विहार अत्यन्त आवश्यक है | अस्वस्थ व्यक्ति 
के लिए आसनसिद्धि अत्यन्त दुष्कर है | 


]7070:[03 ६: / ० .778/ 9४37 ]4]/7४753 £४ ५ 


अंत सत्यार्थभास्कर 


नापथप:ि।प््भप/पभप/-+नहनन्‍ईन्‍ईैन्‍भ3बजआ3.स्‍क्‍2020ह83#.0॒॒  फररएफ७$5फफख#ख#ख#ख#ख#खऑआऑआऑऋऑआऑआऑझआझऑआ -ञथ 


आसन, यम-नियमों की भाँति, योग का स्वतन्त्र अंग नहीं है | यम-नियमों का अनुष्ठान तो सदा-.हर 
समय किया जाता है, परन्तु आसनों का अनुष्ठान प्राणायामादि के समय किया जाता है । प्राणायामादि में 
सहायक होने के कारण ही आसन भी योग का अंग है | आसनसिद्धि किये बिना प्राणायाम का सुविधापूर्वक 
किया जाना सम्भव नहीं है । 

सुख-दु४ख, भूख-प्यास, गर्मी-सर्दी के कारण मनुष्य को पीड़ा होती है | पीड़ा एक प्रकार की चंचलता 
है । स्थिरता द्वारा चंचलता अभिभूत होती है | आसनस्थैर्य के कारण शरीर शून्यवत्‌ होने से उसकी 
सहिष्णुता बढ़ती है। सहनशक्ति का विकास होनेपर सुख-दुःख आदि द्वन्द्र योगी को पीड़ित नहीं का 
सकते | आसनजयी की यह स्थिति योगाभ्यास के नैरन्तर्य में बड़ी सहायक होती है | 


(४) प्राणायाम -- क्रियाओं के यथार्थ अनुष्ठान के लिए प्राण का परिष्कार आवश्यक है, जो प्राणायाम 
के द्वारा होता है | 'बाह्यस्य वायोराचमनं श्वास" बाह्य वायु का आचमन करना अर्थात्‌ भीतर लेना 'श्वास' 
तथा “कौष्ठ्यस्य वायो४ नि३स्सारणं प्रश्वास” कोठे की वायु को बाहर निकालना 'प्रश्वास” है | इन दोनों 
की स्वाभाविक गति में विच्छेद... रुकावट डाल देना 'प्राणायाम” है | श्वास-प्रश्वास नियमितरूप में बिना 
व्ययधान के चलते रहते हैं । प्राण अर्थात्‌ श्वास-प्रश्वास की क्रियाँ की- समाप्ति तो जीवन की समाप्ति है. 
अतः श्वास-प्रश्वास की गति को सर्वथा नहीं रोका जा सकता, उसमें अन्तर डाला जा सकता है |: इस 
प्रक्रिया से श्वास-प्रश्वासरूप प्राण बन्द न होकर उसका आयाम विस्तार होता है | उसमें श्वास-प्रश्वास 
की अवधि बढ़ जाती है | अनेक श्वास-प्रश्वास का एक बन जाता है | अभ्यास करते-करते सौ साँसों की 
जगह एक ही साँस लेकर काम चल जाता है.। गीला मैँ॥योग की एक परिभाषा 'योग$ कर्मसु कौशलम्‌' 
कही है | एकाग्रता के बिना कुशलता नहीं आ सकती-यह हमारे दैनिक व्यवहार में प्रत्यक्ष है | जब हम 
किसी गहन चिन्तन में निमग्न होते हैं अथैवा पिकिसौःविषय में तन्‍्मय होकर देखना-सुनना चाहते हैं तो 
हमारी श्वास-प्रश्वास क्रिया अनायास& निरूद्ध/ होष्जाती है | यही चित्त की एकाग्रता है, जिसे प्राप्त करने का 
सर्वोत्तम उपाय प्राणायाम है | योग के आठ जैंगों में पहले पाँच बहिरंग तथा अन्तिम तीन अन्तरंग बताये 
गये हैं | प्राणायाम को उन तीक्न अक्तरंग अंगों के अनुष्ठान की एक प्रकार की आधारंशिला समझना 
चाहिए, अत2 जिस प्राणरोध के साथ चित्त को रुद्ध या एकाग्र किया जाता है, वास्तव में वही योगाडग 
प्राणायाम है, तुलना करें&- 


“[-[009। एव 80०) (यम-नियम ), 000॥]9५ [0507९ (आसन), शल्य 0070] (प्राणायाम ) बा0 करञञायांणा 

0 ॥6 5९५९5 0 कया गण] िालांता (प्रत्याहार) बाए 80९९55805 0 ॥6 ५०89, जात ९साएा। ॥7 ॥. [8९६९ 
एटए650॥ (6९ 588९ ० 9ण७9॥०7॥, ५७७6 [9078 970 09व7 वएगं॥0ण 0 5॥800 पतांठ0."* 

-- 746 (74 0 > ता 7॥४05०//0, /?2. 357. 


प्राणायामगत चित्तस्थैर्य ही धारावाही क्रम से परिवर्धित होकर समाधि के रूप में परिणत होता है । 
चित्तबन्धन की चेष्टा न करके केवल श्वास-प्रश्वास का अभ्यास करने से चित्तस्थैर्य प्राप्त नहीं होता । 
फलत४ चित्त की स्थिरता तथा निर्विषयता का उत्कर्ष न होनेपर वह योगाड्गभूत प्राणायाम न होकर केवल 
तमाशा है । मृत्तिका (गढ़े) के भीतर प्रोथित होकर और इस प्रकार लोगों को तमाशा दिखाकर पैसा 
कमानेवाले योगी नहीं होते, न उनकी तथाकथित समाधि ही योगसमाधि होती है | प्राणरोध समाधि का योग 
से कुछ लेना-देना नहीं है | वह केवल प्रदर्शन है, योग के नाम पर लूट से अधिक कुछ नहीं । 


प्राणायाम के निरन्तर अभ्यास से प्रकाश-- आत्मसाक्षाद्रूप विवेकज्ञान का आवरण शिथिल हो जाता 
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सप्तम-समुल्लास: ७०६ 


«मनन ८-3 «कन-न_ «सकल न«नक+१++०++ 3 क++म मन नक_++ 33... 
है | जबतक चित्त अज्ञान-व्यामोह से अभिभूत रहता है तबतक वह आत्मा व अनात्मा के भेद को प्रकाशित 
करने मे असमर्थ रहता है | वह आत्मगत व्यामोह उसे विवेकज्ञान के विरोधी वैषयिक कर्मों में लगाये रहता 
है | प्राणायाम का निरन्तर अभ्यास करते हुए योगी के वे कर्म क्षीण हो जाते हैं । 


(५) प्रत्याहार -अपने विषयों से सम्बन्ध न रखनेपर इन्द्रियों का चित्त की स्थिति के अनुरूप होजाना 
'प्रत्याहार' है | इन्द्रियों का नेता मन या चित्त है । इसके सहयोग या आदेश के बिना बाह्य इन्द्रियों का 
अपने विषयों से सम्पर्क रहनेपर भी उन विषयों का ज्ञान नहीं होता | जब यम-नियमांदि के अनुष्ठान से 
संस्कृत हुआ चित्त ही उनसे विमुख हो जाता है तो इन्द्रियाँ अपने आप शिथिल हो जाती हैं । प्रत्याहार में 
चित्त की इच्छा ही प्रधान होती है | जैसे समस्त मधुमक्खियाँ अपनी रानी मधुमक्खी का अनुगमन करती 
हैं--उसके साथ उड़ती और बैठती हैं, उसी प्रकार प्रत्याहार में इन्द्रियाँ चित्त की अनुगामिनी बनीं रहती 
हैं | चित्त के विषयलोलुप होनेपर उनमें प्रवृत्ति होती और चित्त के निरुद्ध हो जाने पर निरुद्ध हो जाती 
हैं | इस प्रकार देह और प्राण दोनों के परिष्कृत हो जानेपर बाह्य इन्द्रियाँ अपने ग्राह्म विषयों से असम्पृक्त 
रहकर चित्त के अनुरूप-जैसी हो जाती हैं । प्रत्येक इन्द्रिय का अपने विषय से आहरण हो जाने से ही योग 
का यह स्तर प्रत्याहार कहाता है | यह स्थिति आ जानेपर इन्द्रियों के जय अथवा उनको अपने वश में करने 
हे लिए अन्य किसी उपाय की अपेक्षा नहीं रह जाती । 'प्रत्याहार' यौग-के बहिरंग भाग का अन्तिम स्तर 

| द्रष्टड़ा,... 
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नरिवदा4/075744677 /#वौंधाए |7/०5०//५, 2. 357. 


'प्रत्याहार' के विषय में ग्रन्थकार ने ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका में लिखा है-..”प्रत्याहार' उसका नाम है कि 
जब पुरुष अपने मन को जीत लेता है, तब इन्द्रियों का जीतना अपने-आप हो जाता है, क्‍योंकि मन ही 
इन्द्रियों को चलानेवाला है | तब: वहं&मनुष्य जितेन्द्रिय होके जहाँ अपने मन को ठहराना या चलाना चाहे, 
उसी में ठहरा और चला सकता है | फिर उसको ज्ञान हो जाने से सदा सत्य में ही प्रीति होती है, असत्य 
में कभी नहीं ।“ प्रत्याहार से इन्द्रियाँ पूर्णतया वश में हो जाती हैं | प्रत्याहार की सिद्धि हो जानेपर इन्द्रियों 
में वह शक्ति नहीं रह जाती जिससे वे आत्मा को बलातू विषयों की ओर खींचकर ले-जा सकें | उस 
अवस्था में वे 'प्रमाथीनि' नहीं रहतीं और “हरन्ति प्रसभं मन$* बीते काल की बात हो जाती है ! 


कतिपय विद्वानों का मत है कि शब्दादि विषयों में आसक्ति का अभाव ही इन्द्रियजय है | कुछ लोग 
वेदनिर्दिष्ट विषयों में प्रवृत्ति तथा निषिद्ध से निवृत्ति को इन्द्रियजय मानते हैं | ऐसे लोग भी हैं जो पराधीन 
न होकर स्वेच्छा से विषयों में प्रवृत्ति को इन्द्रियजय कहते हैं | कुछ आचार्यों के मत में राग-द्वेष के भाव 
में सुख-दुःख का अनुभव न करते हुए तटस्थ भाव से विषयभोग करना इन्द्रिजय है | वस्तुत४ यह सब 
इन्द्रियलौल्य है और परमार्थ के लिए विघ्नरूप है | इन्द्रियों की परमावश्यता (तत$ परमावश्यतेन्द्रिया- 
णाम्‌--योग० २।५५) यही है कि वे किसी भी अवस्था में विषयों में प्रवृत्त न हों । जिसने अग्निदाह को जान 
लिया वह भूलकर भी अग्नि में हाथ डालने की इच्छा नहीं करेगा--न आसक्ति से और न अनासक्तभाव से, 
न स्वतन्त्रभाव से स्वामी बनकर और न परतन्त्रभाव से दास बनकर | विषयों के साथ भोगभावना से सम्बन्ध 
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७१० सत्यार्थभास्कर 


कमल लक कि तन तन शिकीय रिविलिमि मिल कल हलक. जल जनक कीलीली, कट कक अर अल 
चाहे वह किसी भी रुप में हो, मनुष्य को कभी भी पतित कर सकता है | उसकी आशंका बराबर बनी रहती 
है | प्रत्याहारजनित इन्द्रियजय ही योगियों के लिए उपादेय है | चित्त के एकाग्र होने पर इन्द्रिय द्वारा विषय 
का बोध नहीं हो पाता--यही स्थिति इन्द्रियों की परमावश्यता है | 


(६) धारणा--देह के किसी अंगविशेष अथवा किसी लक्ष्यविशेष में चित्त को बाँध देना अर्थात्‌ केन्द्रित 
कर देना 'धारणा' है । प्रत्याहार के अभ्यास के फलस्वरूप चित्त की एकाग्रता का आरम्भ हो जाता है | 
धारणा, ध्यान और समाधि के रूप में उसमें अभिवृद्धि तथा पूर्णता प्राप्त होती है | प्राणायाम आदि में भी 
धारणा का अभ्यास होता है, परन्तु वहाँ धारणा की मुख्यता न होकर मात्र भावना होती है | धारणा और 
ध्यान के रूप में इस भावना का विकास होता है | जिस चित्तबन्ध में केवल उसी देश का (जिसमें चित्त 
को बद्ध किया गया है) ज्ञान रहता है और जब प्रत्याह्तत इन्द्रियसमूह स्वविषय का ग्रहण नहीं करते तब 
प्रत्याहारमूलक वैसी धारणा ही समाधि की अंगभूत धारणा होती है | अल्प समय तक चित्त का एकाग्र होना 
प्रत्याहार में भी है, परन्तु वहाँ मुख्यतः इसी बात पर बल होता है कि इन्द्रियाँ चित्त की अनुगामिनी हों । 
धारणा के निमित्त नियत लक्ष्यविशेष को एकाग्र भाव से देखते हुए<अधिकाधिक काल तक उसी पक: चित्तवृत्ति 
को प्रवाहित करते हुए चित्त को वहीं बाँधे रखना चाहिए | देखत्ते-देखते कुछ समय बाद आँखें स्वत३ बन्द 
हो जाती हैं, किन्तु चित्त में उसी की वृत्ति प्रवाहित रहती# हैं ॥ इसेमें जल्दी या न्यूनाधिक समय के अन्तर 
से विषयान्तर वृत्ति उभरती रहती है | उसको हटाने और (चित्त को लक्ष्य पर बाँधे रहने के लिए निरन्तर 
अभ्यास---साधना आवश्यक है | 


(७) ध्यान--उस लक्ष्यप्रदेश में प्रत्यय (ज्ञानवृत्ति) की एकाग्रता 'ध्यान” कहाती है | चित्तवृत्ति का नाम 
'प्रत्यय” तथा प्रयत्नों के एकरस प्रवाह का. नाम "एकतानता' है | योगी के चित्त में ध्येयमात्र को विषय 
करनेवाली विजातीय वृत्तियों के व्यैबधान स्ते रहित जो सजातीय वृत्तियों की एकतानता उदय होती है, उसी 
का नाम ध्यान है | धारणा में प्रत्यय या ज्ञानंवृत्ति खण्डित धारा के रूप में प्रवाहित रहती है | अभ्यासब॒ल 
से जब वह अखण्डघारा का रूफ़बधारण कर लेती है तब उसे ध्यान कहते हैं | यह चित्तस्थैर्य की 
अवस्था-विशेष है | ध्यानशक्ति उत्पन्न होनेपर साधक किसी भी विषय को लेकर ध्यान कर सकते हैं, परन्तु 
योगानुष्ठान के सन्दर्भ में विषयान्तर से सर्वथा असम्पूक्त एकमात्र ध्येय परमेश्वर है | जहाँ धारणा में चित्त 
की एकाग्रता के लिए कोई भीं लक्ष्य निर्धारित किया जा सकता है, वहाँ ध्यान में चित्त की अशेष वृत्तियाँ 
आत्मचिन्तन--केवल आह्मचिन्तन में प्रवृत्त रहती हैं | आत्मचिन्तन की इस निर्बाध स्थिति में साधक अपने 
आपको भूल जाता है और ईश्वर को छोड़ अन्य किसी भी पदार्थ--न बाह्य न आन्तर, का स्मरण न करते 
हुए तादात्म्यभाव से उसी अन्तर्यामी के स्वरूप में मग्न हो जाता है | इसी का नाम ध्यान है | 


(८) समाधि--अपनी ध्यानात्मक स्थिति से रहित, केवल ध्येयरूप से प्रतीत होनेवाले उक्त ध्यान का 
ही नाम समाधि है | वस्तुत४ ध्यान के चरम उत्कर्ष का नाम समाधि है, जो चित्तस्थैर्य की सर्वोत्तम अवस्था 
है | चित्त की जिस एकाग्र अवस्था में ध्याता-ध्येय-ध्यान तीनों की प्रतीति होती है उसे ध्यान कहते हैं | उस 
स्थिति में ध्याता अनुभव करता है कि मैं अबुक का ध्यान कर रहा हूँ | ध्यान जब “अर्थमात्रनिर्भास* होता 
है, अर्थात्‌ ध्याता ध्यान में इतना लीन हो जाता है, अथवा ध्यान जब इतना प्रगाढ़ हो जाता है कि उसमें 
केवल ध्येय की ही ख्याति होती रहती है तब वह समाधिरूप हो जाता है | यद्यपि ध्यान उस समय विद्यमान 
रहता है (क्योंकि ध्यान ही में तो ध्येय भासता है) तथापि ध्याता को उसकी प्रतीति नहीं होती | ध्यान के 
होते हुए भी उसकी प्रतीति न होना स्वरूपशून्य के समान है | तात्पर्य यह है कि जब साधक को अपनी 
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जब उपासना करना चाहे, तब एकान्त शुद्ध देश में जाकर, आसन लगा, प्राणायाम कर, बाह्य विषयों 
से इन्द्रियों को रोक, मन को नाभिप्रदेश में, वा हृदय, कण्ठ, नेत्र, शिखा अथवा पीठ के मध्य हाड़ में 
किसी स्थान" पर स्थिर कर अपने आत्मा और परमात्मा का विवेचन करके परमात्मा में मग्न होकर संयमी 
होवे | 


सत्ता विस्मृत हो जाती है और केवल ध्येय-विषयक सत्ता--आत्मतत््व ही की उपलब्धि होती है, अर्थात्‌ जब 
ध्येय से अपना पृथक्त्व प्रतीत नहीं होता, ध्येय विषय पर ऐसा चित्तस्थैर्य समाधि कहाता है | समाधि-दशा 
में ध्याता और ध्येय, उपासक और उपास्य अथवा भक्त और भगवान्‌ में कोई भेद नहीं रहता । तात्स्थ्योपाधि 
से वे एक हो जाते हैं | सांख्यदर्शन में समाधि-अवस्था का वर्णन करते हुए लिखा है--“समाधिसुषुप्तिमोक्षेषु 
ब्रह्मरूपता' --अर्थात्‌ मोक्ष के समान समाधि में भी ब्रह्मानन्द की प्राप्ति होती है | वस्तुतः समाधि के द्वारा 
ही आत्मसाक्षात्कार तथा परमार्थ प्राप्ति-सिद्धि सम्भव है | ह 


उपासना का स्थान---उपासना के लिए उपयुक्त स्थान के विषय में श्वैत्ञाश्वतरोपनिषद्‌ में लिखा है-- 
समे शुचौ शर्करावष्िनबालुकाविवर्जिते शब्दजलाश्रयादिभिः | 
मनोडनुकूले न तु चक्षुपीडने गुहानिवाताश्रयणे:प्रयोजयेतू.. ॥ --२।१० 


समतल, शुद्ध-पवित्र भूमि हो, पत्थर, रोड़े, अग्नि, रेत-ओआदि से रहित हो, शोर न हो, जलाश्रय आदि 
हो | आँखों को चुभनेवाला स्थान न हो । वायु, शब्दादिशून्य गुफा में आसन जमाए | इस विषय में गीता 
के छठे अध्याय में ११ से १७ तक के श्लोक द्रष्टव्ये हैं । श्लोक ११-१२ से यह स्पष्ट है कि योगाभ्यास 
के लिए स्वस्तिक आदि आसनों से बैठते समये नीचे बिछानेव़्ाले आसन की उपयुक्तता का ध्यान रखना 
चाहिए | ऐसा न होनेपर आसन लगाने का& स्थान भी कष्टप्रद हो सकता है | स्थान ऊँचा-नीचा, 
ऊबड़-खाबड़ नहीं होना चाहिए | बिछाने का आसन मृदु हो, जिसके स्पर्श से अंग में चुभन या दुशडखन न 
हो ऐसा आसन अधिक गदीला भी न्ञ हों; अन्यथा आलस्य बढ़कर तन्द्रा चित्त को अभिभूत कर सकती 
है । चौदहवें श्लोक में “युक्त आसीत मत्पर8“ पद योगसूत्र २४४७ के “अनन्तसमापत्ति” साधन का संकेत 
करते प्रतीत होते हैं | संयत होकर अनन्त परमात्मा का ध्यान करता हुआ आसन लगाकर बैठे | इस प्रकार 
अनन्त के ध्यान से अनन्त की स्थिरता से योगी का तादात्म्य अनुभूत होनेपर वह स्थिरता उपासना में 
प्रतिघटित होने लगती है | 
ध्यान की स्थिति--इस विषय में योगदर्शन (३॥१) के भाष्य मैं लिखा है-.'नाभिचक्रे हृदयपुण्डरीके 
मूध्नि-ज्योतिषि नासिकाग्रे जिश्ध्वाग्रे इत्येवमादिषु देशेषु' अर्थात्‌ नाभिचक्र, हृदयकमल, मूर्धज्योति, नासिका 
के अग्रभाग, जिह्वा के अग्रभाग इत्यादि स्थानों में ध्यान लगाना चाहिए | ये सब स्थान तो शरीर में ही है 
इसलिए उपासक को ध्यान लगाने के लिए शरीर से बाहर किसी स्थानविशेष की सर्वथैव आवश्यकता नहीं 
है | महाभारत (शान्ति० ३००) में लिखा है- 
नाभ्यां कण्ठे च॒ शीर्ष च ह्वदि वक्षसि पार्श्वयो४ । 
दर्शने श्रवणे चापि प्राणे चामितविक्रम ॥ 


१. नाभ्यां कण्ठे च॒ शीर्ष च हृदि वक्षसि पार्श्वयो१ । दर्शने श्रवणे चा5पि प्राणे चामितविक्रम ॥ 
स्थानेष्वेतेषु यो योगी महाव्रतसमाहितः ।आत्मना सूक्ष्ममात्मानं युद्क्ते सम्यग्‌ विशाम्पते ॥महा० शान्ति० ३००३६, ४० 
इसपर व्यासभाष्य २१ भी दृष्टव्य है । 
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७१२ सत्यार्थभास्कर | े 
उपासना के दो भेद और उसका फल] 


जब इन साधनों को करता है, तब उसका आत्मा और अन्त३करण पवित्र कक सत्य से पूर्ण हो 
जाता है । नित्यप्रति ज्ञान-विज्ञान बढ़ाकर मुक्ति तक पहुँच जाता है | जो आठ प्रहर में एक घड़ीभर भरी 
इस प्रकार ध्यान करता है, वह सदा जज्नति को प्राप्त हो जाता है | 

वहाँ सर्वज्ञादि गुणों के साथ परमेश्वर की उपासना करनी 'सगुण” और राग, द्वेष, रूप, रस, गन्ध 
स्पर्शादे गुणों से पृथक्‌ मान अतिसूक्ष्म आत्मा के भीतर-बाहर व्यापक परमेश्वर में दृढ़ स्थित हो जाना 
“निर्गुणोपासना' कहाती है | 

इसका फल--जैसे शीत से आतुर पुरुष का अग्नि के पास जाने से शीत निवृत्त हो जाता है, वैसे 
परमेश्वर के समीप प्राप्त होने से सब दोष-दुःख छूटकर परमेश्वर के गुण-कर्म-स्वभाव के सदृश जीवात्मा 
के गुण-कर्म-स्वभाव पवित्र हो जाते हैं | इसलिए परमेश्वर की स्तुति, प्रार्था और उपासना अवश्य करनी 
चाहिए | 

[ईश्वर का गुण भूल जाना कृतघ्तता है ] 


इससे इसका फल पृथक्‌ होगा", परन्तु आत्मा का बल्ल इतना बढ़ेगा कि वह पर्वत के समान दुश्ख 
प्राप्त होने पर भी न घबरावेगा और सबको सहन कर सकेंगा िक्‍्या यह छोटी बात है ? और जो परमेश्वर 
बन सपन><ालन कमसक>ौरनन न «मन न-++स+न++ अमन सन सबक मे न-+ रन हट ही ण--+०००+०++--->तननलाप--सम->भान-स्‍रनन सकल. 


स्थानेष्वेतेष॒ यो. योगी महाव्रतसमाहित३ । 
आत्मना सूक्ष्मात्मानं युद्धक्ते सम्यग्‌ विशांपते ॥ 
अर्थात्‌--हे अमितविक्रम ! हे राजन"! योगी महाव्रत में सावधान होकर नाभि, कण्ठ, सिर, हृदय, 
छाती, दो पहलुओं, नेत्र, श्रोत्र, नासिकॉ-'इन स्थानों में अपने आत्मा के साथ सूक्ष्मात्मा-परमात्मा को युक्त 
करता है | 
ज्ञान से मुक्ति--संसार में प्राकृते कारणों से आवेष्टित रहता हुआ आत्मा सदा साँसारिक भोगों में 
आसक्त रहता है, पर जब कंभी किन्‍्हीं कारणों से उसकी अध्यात्मभावना जाग्रत्‌ होती है--उसकी वृत्ति बाह्य 
विषयों से हटकर अन्तरकी ओर झुक जाती है तब आत्मा अपने वास्तविक स्वरूप को जानने के लिए 
व्याकुल हो जाता है और इन्द्रियसंयमपूर्वक समाधिलाभ के लिए प्रयत्नशील होता है, तब दृढ़ एवं निरन्तर 
अभ्यास से समाधिलाभ के: अनन्तर अपने शुद्ध चेतनस्वरूप को साक्षात्‌ अनुभव करता है | यही आत्मा के 
अपवर्ग की स्थिति है । 
उपासना से बल--जैसे खूँटे के बलपर बछड़ा कूदता है, वैसे ही बड़े आदमी के पास 
उठने-बैठनेवाला साधारण मनुष्य भी किसी की परवाह नहीं करता | ऐसे ही पुलिस का सिपाही 
सरकार के बल पर बड़े-से-बड़े आदमी को पकड़कर ले-जाता है | समय पर जान-पहचान काम देती 
है, तो नित्यप्रति परमेश्वर की उपासना करनेवाला व्यक्ति कष्ट से क्‍यों घबरायेगा ? उसे बड़े साहब 
का आश्रय जो मिला हुआ है | 


कृतध्नता--कृतघ्नता इतना बड़ा पाप है के उसका कोई प्रायश्चित्त नहीं है | वाल्मीकि रामायण के 
अनुसार-. 
१. अर्थात्‌ उपासना का फल स्तुति-प्रार्था के फल से पृथक होगा । 
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सप्तम-समुल्लास: ७१३ 
की स्तुति, प्रार्थना और उपासना नहीं करता, वह कृतध्न और महामूर्ख भी होता है, क्योंकि जिस परमात्मा 
ने इस जगत्‌ के सब पदार्थ जीवों को सुख के लिए दे रकक्‍्खे हैं, उसका गुण भूल जाना, ईश्वर ही को न 
मानना कृतघ्नता और मूर्खता है | 

[हस्तादि से रहित ईश्वर काम कैसे करता है ?] 


प्रश्न जब परमेश्वर के श्रोत्र-नेत्रादि इन्द्रियाँ नहीं हैं, फिर वह इन्द्रियों का काम कैसे कर सकता है ? 
उत्तर - 


अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पश्यत्यचक्षु; .स शृणोत्यकर्ण३ । 
स वेत्ति विश्व॑ न च्‌ तस्यास्ति वेत्ता तमाहुरग्रथ॑ पुरुष पुराणम्‌ ॥१॥ 
_ यह श्वेता० उपनिषद्‌ ३१६ का वचन है | 
परमेश्वर के हाथ नहीं, परन्तु अपनी शक्तिरूप हाथ से सबका रचन-ग्रहण करता; पर नहीं, परन्तु 
व्यापक होने से सबसे अधिक वेगवान्‌, चक्षु का गोलक नहीं, परन्तु सबको; यथावत्‌ देखता; श्रोत्र नहीं, 
तथापि सबकी बातें सुनता; अन्त४करण नहीं, परन्तु सब जगत्‌ को जानता है और उसको अवधिसहित 
जाननेवाला कोई भी नहीं | उसी को सनातन सबसे श्रेष्ठ, सबमें पूर्ण होने से 'पुरुष' कहते हैं, | वह इन्द्रियों 
और अन्त8करण से होनेवाले सब काम अपने सामर्थ्य से करता «हैं ॥१॥ 
______॒[_[॒[/[__॒_॒॒_॒_ ७०९४ हम. 
कृतार्था ह्कृतार्थानां मित्राणां न-भवन्ति ये। 
तान्‌ मृतानपि क्रव्यादाः कृतघ्नान्नोपभुज्जते ॥ 
मांसाहारी पशु-पक्षी भी कृतघ्न मनुष्य के शव को; नहीं खाते । 


सेन्द्रिय कर्तृत्ववाद--हाथ-पैर, श्रोत्रादि तो उंपलक्षैणमात्र हैं | प्रश्नकर्त्ता के अनुसार कर्त्ता का शरीरी 
होना आवश्यक है, क्‍योंकि *चेष्टेन्द्रियार्थश्रयः 'शरीरम्‌', अर्थात्‌ हाथ, पैर आदि अवयवों और इन्द्रियों के 
समुदाय का नाम ही शरीर है | 


प्रश्नकर्त्ता का कहनाह#है--कि यदि ईश्वर को सृष्टिकर्त्ता माना जाएगा तो उसमें शरीर का सम्बन्ध 
अवश्य मानना पड़ेगा, क्योंकि कर्त्ताब्के साथ शरीर की व्याप्ति है-- 


'यद्य॒त्काय॑ तत्तत्शरीरमत्कर्त्तुजन्यं कार्यत्वाद्‌ घटादिवत्‌ । 


अर्थात्‌--जितने कार्य हैं वे सब शरीरी कर्त्ता से ही होते हैं, कार्य होने से, जैसे घड़ा | कुम्हार शरीर 
के द्वारा ही घड़े को बनाता है, बिना शरीर के नहीं | इसी प्रकार यदि ईश्वर को सृष्टिकर्त्ता माना जाए तो 
वह हाथ-पैर आदि अवयवों और श्रोत्र-नेत्र आदि इन्द्रियों से युक्त शरीरधारी होना चाहिए | 


वस्तुतस्तु चेतन ब्रह्म को अपने कार्य-सम्पादन के लिए करणों की आवश्यकता नहीं होती । इन्द्रियों 
की साधनरूप में आवश्यकता अपने से बाहर कार्य करने के लिए होती है | दूसरों तक अपनी बात पहुँचाने 
के लिए वाणी की आवश्यकता होती है, किन्तु अपने-आपसे बात करने के लिए नहीं | कोई जहाँ नहीं होता, 
वहाँ पहुँचने के लिए उसे पैरों की अपेक्षा होती है | अपने से बाहर पड़ी वस्तु को उठाने के लिए हाथ 
चाहिएँ, स्वयं हाथ को उठाने के लिए नहीं । परमेश्वर तो सर्वव्यापक होने से सृष्टि के कण-कण में 
विद्यमान है | सम्पूर्ण जगत्‌ उसके अन्तर्गत है, इसलिए अपने से बाहर उसे कुछ नहीं करना पड़ता | फिर 
उसे शरीर या शरीराड्गों की आवश्यकता क्‍यों होगी ? श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (३।१७) तथा गीता (१३।१४) में 
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७१४ सत्यार्थभास्कर 


मल न जन कन नि ली मिलनी शिकि दि निदिशि शिव कि डिक नटनिडिशी टन डी डी सलफन निकलकर नकली रम लक तिलक लिन 
उसे 'सर्वेन्द्रिययुणाभासं सर्वेन्द्रियविवर्जितम्‌' कहा है | पुन8 श्वेत० ३१६ में उसका विशवीकरण करते हुए 
लिखा है-- 

'अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पश्यत्यचक्षु। स शृणोत्यकर्ण: ।” अर्थात्‌ उसके हाथ-पैर न होनेपर भी वह 
सर्वत्र प्राप्त है, आँखें न होनेपर भी सब-कुछ देखता है और कान न होनेपर भी सब-कुछ सुनता है | 


इसी भाव को महाकवि तुलसीदास ने अपने शब्दों में इस प्रकार व्यक्त किया है-- 
बिनु पग चलै सुनै बिनु काना । कर बिनु कर्म करै विध नाना ॥ 
आननरहित सकल रस भोगी । बिनु वाणी वक्ता बड़ योगी ॥ 


'तदन्तरस्य सर्वस्य तदु सर्वस्यास्य बाह्यत३" (यजु४० ४०।५) अर्थात्‌ वह परमेश्वर सबके अन्दर-बाहंर 
ओत-प्रोत है । इसलिए उसे अपने से बाहर कुछ भी क्रिया नहीं करनी पड़ती | फिर उसे करणों (इन्द्रियों) 
की अपेक्षा क्‍यों हो ? यजुर्वेद (४०४) में कहा है कि ईश्वर हिलता नहीं है--“अनेजत्‌* तथा 
“तद्धावतो5न्यानत्येति तिष्ठत्‌* (स्थिर रहते हुए भी दूसरे दौड़नेवालों से आगे निकल जाता ” क्योंकि जहाँ 
दौड़कर पहुँचना है, वहाँ वह 'पूर्वमर्षत्‌” सर्वव्यापक होने से पहले से ही पहुँचा हुआ है | वेद में जो ब्रह्म को 
“सहसशीर्ष', 'सहीस्राक्ष 'सहसपात्‌' अर्थात्‌ अनन्त शिरों, नेत्रों-तथा- पैरोंवाला कहा गया है वह उसकी 
अन्तर्हित विविध शक्तियों का द्योतक है| बाह्य इन्द्रियों तथा अवयवबों' के न होते हुए भी सर्वान्तर्यामी होने 
के कारण वह सब शक्तियों का स्रोत है | 


यदि परमात्मा शरीरी होगा तो वह एकदेशी हो जाएगों | एकदेश में अवस्थित हो जानेपर उसका 
समस्त संसार से प्रत्यक्ष सम्बन्ध न रह सेकेगो; जो-विश्व के संचालन व नियन्त्रण के लिए नितान्‍्त 
आवश्यक है । देहधारी कितना ही शक्तिशाली क्‍यों न हो, उसके सामर्थ्य की सीमा कहीं-न-कहीं अवश्य 
होगी । विश्व की विशालता को देखते हुए यह. असम्भव है कि कोई. शरीरधारी एकदेशी उसकी -उत्प्ति, 
स्थिति और प्रलय कर सके | 


यदि शरीर के बिना कोई, रचना नहीं हो सकती तो शरीरधारी परमेश्वर के आँख, कान आदि बनाकर 
उसे शरीरी बनानेवाला उससे भिन्न कोई और शरीरधारी पुरुष होना चाहिए | फिर उस पुरुष की रचना 
करनेवाला उससे भिन्न कोई /और+शरीरी पुरुष होना चाहिए | इस प्रकार करते-करते अनवस्था दोष आ 
जाएगा । यह निर्विवाद है कि जो शरीर जिस पुरुष से सम्बद्ध होता है उसका निर्माता वह स्वयं नहीं हो 
सकता । 


इसपर कोई कह सकता है कि “कोई पुरुष स्वयं अपने शरीर का निर्माता नहीं हो सकता' अस्मदादि 
के लिए ठीक हो सकता है; किन्तु सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर पर यह नियम लागू नहीं होता | यदि 
दुर्जनतोषन्याय से यह मान लिया जाए कि परमेश्वर ने स्वयं अपना शरीर बना लिया होगा तो भी 
शरीरधारण करने से पूर्व उसका अकाय या अशरीरी होना स्वत8 सिद्ध है | फिर, यदि ब्रह्मपुरुष अपने शरीर 
की रचना स्वयं शरीरी हुए बिना कर सकता है तो बिना शरीर के जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय 
क्यों नहीं कर सकता ? 


किसी तत्व के पिण्ड का विभाग करते-करते जो अन्तिम खण्ड या कण है, दृश्यमान्‌ जगत्‌ की रचना 
के समय वही उसका मूलतत्व है, जिसे “परमाणु” नाम से अभिहित किया गया है । ऐसे ही परमाणुओं से 
सृष्टि का निर्माण होता है | इतने सूक्ष्मतम परमाणु को हाथ से (और वह भी कल्पनातीत विशाल ब्रह्माण्ड 
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सप्तम-समुल्लास: 
७१५ 


[ईश्वर निष्क्रिय और निर्गुण नहीं ] 


प्रश्न--उसको बहुत से मनुष्य निष्क्रिय और निर्गुण कहते हैं । 
उत्तर -- 


न तस्य कार्य्य करणं च विद्यते न तत्समश्चाभ्यधिकश्च दृश्यते । 
परास्य शक्तिविविधव श्रूयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ॥ 
--यह श्वेता० उपनिषद्‌ ६८ का वचन है ॥ 
परमात्मा से कोई तद्रूप कार्य, और उसको करण अर्थात्‌ साधकतम' दूसरा अपेक्षित नहीं | न कोई 


उसके तुल्य और न अधिक है । सर्वोत्तम शक्ति अर्थात्‌ जिसमें अनन्तज्ञान, अनन्तबल और अनन्तक्रिया है, 
वह स्वाभाविक अर्थात्‌ सहज उसमें सुनी जाती है । 


अर ॥ज ४४03) > 322: व ले - मेल... 2 आंध्र: पट ज खिल जि बनी लर नली जल कल ल नबबलअअसस कक 
की रचना के और +- उपयुक्त स्थूलकाय ब्रह्मपुरुष के) पकड़ने की कल्पना भी नहीं की जा सकती | तब 
उसके द्वारा -वियोग की क्रिया कैसे सम्भव होगी ? निश्चय ही<उनके संयोग-वियोग के द्वारा सृष्टि 
का निर्माण करनेवाली चेतन सत्ता का परमाणुओं के भीतर व्याप्त होना आवश्यक है | ऐसी सत्ता शरीरी नहीं 
हो सकती | 
बालक के शरीर का निर्माण कौन करता है ? इसके-उत्तर में कहा जाएगा--माता, परन्तु माता आँखों 
को कैसे बना सकती है, जबकि वह बनी-बनाई आँखों में कोई दोष हो जानेपर उसे ठीक करना भी नहीं 
जानती | यदि कहा जाए-्रकृति, तो वह जड़ होने और ज्ञानरहित होने से नहीं बना सकती | यदि यह 
माना जाए कि माता के गर्भ में स्थित आत्मा/ने:बनाई, तो वह शरीरी नहीं है | वस्तुत४ माता गर्भस्थ भ्रूण 
के पोषण में सहायक है | चेतन आत्मा और जड़ 'प्रकृति के सहयोग से शरीर का निर्माण करनेवाला तो 
सर्वव्यापक निराकार ईश्वर ही है | ईश्वर तो प्रकृति और जीवात्मा के. सहयोग से माता के शरीर के बिना 
भी बना सकता है | जरायुज योनियों में तो.बच्चा माता के गर्भ में बनता भी है, किन्तु अण्डजों में तो बाहर 
आनेपर बिना किसी अवयव के लगाये ईश्वर के सामर्थ्य से बच्चा बन जाता है । 
निष्क्रिय व निर्गुण--ब्रह्म का लक्षण करते हुए ब्रह्मसूत्र (वेदान्तदर्शन) में बताया है-.'जन्माद्यस्य यत३* 
(११२) अर्थात्‌ जिससे सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय होती है वह ब्रह्म है । सभी आस्तिक दर्शन 
एक-स्वर से ईश्वर को सृष्टि का निमित्तकारण मानते हैं | तैत्तिरिय उपनिषद्‌ (१|३) में लिखा है-- 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति । 
यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति तद्विजिज्ञासस्व तद्‌ ब्रह्म ॥ 
अर्थात्‌--निश्चित ही यह प्राणि-अप्राणिरूप जगत्‌ जिससे उत्पन्न होता है, उत्पन्न होकर जिसके आश्रय 
में यह स्थिर रहता-जीता है और जिसमें यह प्रलयकाल में विलीन होता है, वह ब्रह्म है--उसी को जानो | 
यही भाव वेद के नासदीयसूक्त (ऋ० १०।१२६।७) में इन शब्दों में प्रस्फुट किया है 
“इयं विसृष्टियत आ बभूव यदि वा दघे यदि वा न ।' 
आचार्य शंकर ने अपने ब्रह्मसूत्र के भाष्य में लिखा है--'तद्‌ ब्रह्म सर्वज्ञ सर्वशक्ति जगदुत्पत्तिस्थिति- 


१. द्र०-'साधकतम करणम्‌' | अष्टा० १॥४॥४२॥ 
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७१६ सत्यार्थभास्कर 


जो परमेश्वर निष्क्रिः होता तो जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति प्रलय न कर सकता | इसलिए वह विभू 
तथापि चेतन होने से उसमें क्रिया भी है । 

प्रश्न--जब वह क्रिया करता होगा, तब अन्तवाली क्रिया होती होगी, वा अनन्त ? 

उत्तर--जितने देश-काल में क्रिया करनी उचित समझता है, उतने ही देश-काल में क्रिया करता है, 
न अधिक न न्यून, क्योंकि वह विद्वान है । 


[ईश्वर का स्वरूप] 


प्रश्न--परमेश्वर अपना अन्त जानता है, वा नहीं ? 

उत्तर--परमात्मा पूर्ण ज्ञानी है, क्योंकि 'ज्ञान' उसको कहते हैं कि जिससे ज्यों-का-त्यों जाना जाए, 
अर्थात्‌ जो पदार्थ जिस प्रकार का हो, उसको उसी प्रकार का जानने का नाम 'ज्ञान' है | परमेश्वर अनन्त 
है, तो उसको अनन्त ही जानना ज्ञान, उससे विरुद्ध अज्ञान अर्थात्‌ अनन्त को सान्‍्त और सान्‍्त को अनन्त 
जानना 'भ्रम' कहाता है | 'यथार्थदर्शनं ज्ञानमिति' जिसका जैसा गुण-कर्म-स्वभाव हो, उस पदार्थ को वैसा 
ही जानकर मानना ही "ज्ञान और विज्ञान' कहाता है, उल्टा अज्ञान | इसलिए-- 

क्लेशकर्मविपाकाशयैरपरामृष्टः पुरुषविशेष ईश्वर४ ॥ --योगसू० १|२४ 

जो अविद्यादि क्लेश, कुशल-अकुशल, इष्ट-अनिष्ट और मिश्र"फेलदोयक कर्मों की वासना से रहित 

है, वह सब जीवों से विशेष 'ईश्वर' कहाता है | 


प्रलयकारणं वेदान्तशास्त्रादेवावगम्यते'” (१|१।४) < अर्थात्‌- वेदान्तशास्त्र में सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ ब्रह्म को 
जगत्‌ की उत्तपत्ति, स्थिति और प्रलय का कारण बताया"है | आगे चलकर उन्होंने एक बार फिर लिखा 
है--/ 'सर्ववेदान्तेषु सृष्टिस्थितिसंहारकारणत्वेंन- ब्रह्मण& प्रसिद्धत्वात्‌** (१२।६) 

जिस ब्रह्म के ऊपर इतने विशाल ब्रह्माण्ड को. उत्पन्न करने, उसका संचालन करने, असंख्य जीवों के 
कर्मफल की व्यवस्था करने और अन्तत्तः प्रलंय करने का दायित्व हो वह 'निष्क्रिय' कैसे हो सकता है? 


परन्तु ६।१।११ का भाष्य करते हुए आचार्य शंकर को अद्वैतवाद की याद आ गयी और उन्होंने लिख 
डाला-- 


“द्विरूपं ब्रह्मावगम्यते--नामरूपविकारभेदोपाधिविशिष्टं तद्विपरीतं च सर्वोपाधिविवर्जितम्‌ ।' 


अर्थात्‌--ब्रह्म के दो रूप हैं--एक नामरूपविकारभेद की उपाधिवाला और दूसरा सब प्रकार की 
उपाधियों से मुक्त । ह 


एक परब्रह्म है जो सर्वथा निर्गुण है | वह सत्तामात्र है | दूसरा अपर ब्रह्म है जो माया की उपाधि के 
कारण बन जाता है। यह दूसरी प्रकार का ब्रह्म ईश्वर कहाता है | परब्रह्म की अपेक्षा यह घटिया स्तर का: 
ब्रह्म है । शांकरमत के अनुसार परब्रह्म सर्वथा निष्क्रिय है, इसलिए वह न सृष्टि को उत्पन्न करता, न धारण ३ 
करता और न उसका विलय करता है, परन्तु शंकर की यह कल्पना, न शास्त्रसम्मत है और न तर्क 
संगत । मोक्षलाभ के लिए जिस ब्रह्म को जानने की इच्छा की गयी (अथातो ब्रह्म-जिज्ञासा-१।११) उसका- _ ३ 
परिचय सूत्रकार यह कहकर देते हैं कि ब्रह्म वह है जिससे सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय होती है... 
(जन्माद्यस्य यत४---१।१।२) और जो समस्त ज्ञान का आदिस्रोत है -(शास्त्रयोनित्वात्‌ ११३) । ऐसा ईश्वर. ४ 
निष्क्रिय कैसे हो सकता है ? ब्रह्म के इस प्रकार के दो रूपों का संकेत तक वेदादिशास्त्रों में कहीं नहीं 
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सप्तम-समुल्लास: ७१७ 
मिलता | यह मात्र शंकर के मस्तिष्क की उपज है | 
इसलिए ईश्वर के चेतन होने से भी उसके निष्कि 


सगुण-निर्गुण--सगुण का अर्थ प्राय; साकार तथा निर्गुण का अर्थ निराकार माना जाता है | ऐसा 
मानना सर्वथा अशास्त्रीय है | यह नितान्‍्त भ्रान्त धारणा पर आधारित है | निराकार तत्व भी सगुण हो 
सकता है--जैसे निराकार आकाश का गुण शब्द है | ब्रह्मवादी ब्रह्म को निर्गुण कहते हैं और जब तक वह 
मायोपाधि से ईश्वर नहीं बन जाता तब तक वे ब्रह्म में किसी गुण का अध्यारोप नहीं करते | इस भ्रान्ति 
का कारण 'सगुण' और निर्गुण” के अर्थ को ठीक प्रकार से न समझना है | संसार में कोई भी पदार्थ ऐसा 
नहीं जिसमें केवल सगुणता या केवल निर्गुणता हो | अपनै-अपने स्वाभाविक गुणों से सहित और विरोधी 
गुणों से रहित होने से सभी पदार्थ सगुण और निर्गुण हैं | इस प्रकार एक ही पदार्थ में एक ही समय में 
सगुणता और निर्गुणता दोनों रहती हैं, जैसे--पृथिवी गन्धादि गुणों के कारण सगुण और इच्छादि गुणों से 
रहित होने के कारण निर्गुण है। इसी प्रकार चेतन के गुणों से रहित होने से जड़ पदार्थ “निर्गुण" तथा अपने 
गुणों से युक्त होने से 'सगुण' हैं तथा जड़ के गुणों से पृथक्‌ होने से जीव “निर्गुण" और इच्छा-ज्ञानादि गुणों 
से युक्त होने से 'सगुण' है | 

ऐसे ही ईश्वर भी जगत्‌ के जड़त्व और जीव की अल्पज्ञता/नरागद्वेषादि से रहित होने के कारण 
'निर्गुण' है । कठोपनिषद्‌ (३।२५) में ईश्वर के निर्गुण रूप का निरूपणं करते हुए उसे “अशब्दमस्पर्शमरूप- 
मव्ययम्‌'--शब्द, स्पर्श, रूपादि से रहित बताया है | यही ईश्वर का निर्गुण" होना है | इसके विपरीत 
सच्चिदानन्दस्वरूप, सर्वशक्तिमान्‌, सर्वान्तर्यामी होने.और पवित्रता, दयालुता तथा अनन्त ज्ञान, अनन्त बल 
तथा अनन्त क्रिया से युक्त होने से ईश्वर सगुणहै | 


सगुण का अर्थ साकार नहीं माना जा सकता है, क्योंकि सभी सच्छास्त्रों में ईश्वर के साकार या मूर्त्त 
होने का निषेध है । 


ज्ञान का लक्षण- जो पदार्थ जैसा है,-उसे वैसा ही जानने का नाम 'ज्ञान' है | इन्द्रियाँ बाह्यजगत्‌ का 
ज्ञान करानेवाले अधिकरण हैं, किन्तुँ उनकीजसीमा गुणों तक है । द्रव्यों की यथार्थता का दर्शन कराने मेँ 
वे अंशत३ सफल होती हैं, किन्तुतसघी हुई योगबुद्धि पदार्थों के वास्तविक स्वरूप को जानने में समर्थ हो 
जाती है | साधारण बुद्धि के सामने आनेवाला ज्ञान बाहरी आवरणमात्र होता है, जिसे भेदकर योगदबुद्धि तत्त्व 
के यथार्थस्वरूप का दर्शन कर पाती है | साधारण बुद्धि के लिए स्वर्ण पीले रंग की एक बहुमूल्य तुमने 
है, सामान्य वैज्ञानिक के लिए वह परमाणुओं का संघात है, किन्तु एक ८" वैज्ञानिक के लिए उसी +आी कद 
के परमाणु इलेक्ट्रॉन, प्रोटोन और न्यूट्रॉन की निश्चित संख्यावाले हैं, जिनमें परिवर्तन करने पर हि 
परमाणुओं को किसी अन्य तत्त्व के परमाणुओं में बदला जा सकता है | जीव की अल्पज्ञता यथार्थ ज्ञान 
की उपलब्धि में बाधक है | स्वरूप से अल्पज्ञ होने के कारण जीवात्मा सब-कुछ तो जान नहीं कह परन्तु 
बहुत कुछ जान लेता है, इसलिए, परमाणु से परमेश्वरपर्यन्त समस्त पदार्थों के यथार्थज्ञान साधन २३० 
रहना उसका परम पुरुषार्थ है | गीता में “तत्त्वज्ञानार्थदर्शन ज्ञानम/ (१३।११) अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान के विष 
(ईश्वर, जीव व प्रकृति) के साक्षात्कार को 'ज्ञान' कहा है । 

क्लेशकर्म--(क्लेश-कर्म-विपाक-आशयै$) क्लेश, कर्म, विपाक तथा आशयों से (अपरामृष्ट$) 
असम्पृक्त -अछूता (पुरुषविशेष३) पुरुषविशेष- विशेष चेतन तत्त्व (ईश्वर३) ईश्वर है । 

जैसे 'प्रकृति' पद जड़ तत्त्व का बोधक है, इसी प्रकार 'पुरुषः पद चेतन तत्व को अभिव्यक्त करता 


कोई भी चेतन पदार्थ निष्क्रिय नहीं हो सकता | 
य होने की कल्पना नहीं की जा सकती । 
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[क्या कपिलाचार्य अनीश्वरवादी हैं ?] 


प्रश्न--. ईश्वारासिद्धे३ ॥१॥ 
प्रमाणाभावान्न तत्सिद्धि; ॥२॥ 


सम्बन्धाभावान्नानुमानम्‌ ॥३॥ 
--सांख्यसू० १६२, ५॥१०,११॥ 


प्रत्यक्ष से घट सकते ईश्वर की सिद्धि नहीं होती ॥१॥ 

क्योंकि जब उसकी सिद्धि में प्रत्यक्ष ही नहीं, तो अनुमानादि प्रमाण नहीं हो सकता ॥२॥ 

और व्याप्ति-सम्बन्ध न होने से अनुमान भी नहीं हो सकता | पुन प्रत्यक्षानुमान के न होने से शब्द 
प्रमाण आदि भी नहीं घट सकते | इस कारण ईश्वर की सिद्धि नहीं हो सकती ॥३॥ 

उत्तर - यहाँ ईश्वर की सिद्धि में प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है, और न ईश्वर जगत्‌ का उपादानकारण है, और 
पुरुष से विलक्षण अर्थात्‌ सर्वत्र पूर्ण होने से परमात्मा का नाम “पुरुष” और शरीर में शयन करने से जीव 
का भी नाम “पुरुष” है, क्‍योंकि इसी प्रकरण में कहा है... 
अल >> नवमी लििली नल मिमि मम किकि की कस मिली म निकल किक डक व निकली मर... सकलकिीलनिनशी फीकी मी लीकी मनन जप 
है | चेतनरूप में 'पुरुष' पद जीवात्मा तथा परमात्मा दोनों का*्वाचक है।। जीवात्मरूप में एक साधारण 
चेतन प्रत्येक मानव, पशु, पक्षी, कीट, पतंग आदि में पृथ्थक>पृथक्‌ विद्यमान है | इनके अतिरिक्त एक 
असाधारण चेतन है | वह 'पुरुषविशेष” कहाता है | उसी की संज्ञा “ईश्वर” है | जीवात्मा चेतन संसार में 
आकर कर्म करने में स्वतन्त्र है और “भोगापवर्गार्थ-दृश्यम्‌*--प्रभु ने सृष्टि की रचना उसी के भोग और 
अपवर्ग की प्राप्ति के साधनरूप में की है | इंसी के निमित्त जीवात्मा बार-बार देह धारण करता है, क्योंकि 
“भोगायतनं शरीरम्‌" कर्मफलभोग उसके बिना सेस्भ॒व नहीं | वस्तुत४ “कर्मव देहारम्भकारणम्‌“--देहधारण 
का कारण ही कर्म है, किन्तु ईश्वर अंविद्यादि,. क्लेश, कर्म, कर्मफल और वासना से रहित है | इसलिए वह 
प्रकृति उपादान जड़तत््व से जगद्रचन्ना. केबल जीवात्मपुरुषों के लिए करता है, अपने लिए नहीं | इसलिए 
वह 'पुरुषविशेष” है | यह विशेषता“उसेके नाम ईश्वर 'पद' से भी अभिव्यक्त होती है | उसका अर्थ 
है--ऐश्वर्ययुक्त | वह ऐश्वर्य उसके सर्वेशक्तिमान्‌ और सर्वान्तर्यामी होने में निहित है | संख्या की दृष्टि से 
जीवात्मचेतन अनेक हैं, ईश्वरुंपदवाच्य चेतन एक है | 

ईश्वरासिद्धे8 --निर्विवादरूप से कपिलमुनि सांख्य के प्रवक्ता थे | उनके अनन्तर सांख्यपरम्परा में 
अनेक विद्वान्‌ हुए | उनमें से कुछ ने कपिल से अपना मतभेद भी व्यक्त किया है | उनमें मुख्य थे आचार्य 
वार्षगण्य । वे प्रकृति की प्रवृत्ति में चेतन-प्रेरणा की अपेक्षा नहीं मानते | उनकी यह मान्यता जगत्‌ में ईश्वर 
के नियन्त्रण को हटा देती है | भारतीय साहित्य पर सांख्य के प्रभाव का लाभ उठाने की भावना से 
अनीश्वरवादी बौद्धों ने सांख्य के नाम पर वार्षगण्य की इस मान्यता का प्रचार किया | कालान्तर में सांख्य 
के साथ सम्बद्ध होने के कारण यह मान्यता कपिल पर आरोपित हो गयी | इसी मान्यता से अभिभूत होने 
के कारण सांख्य के 'ईश्वरासिद्धे$* इस सूत्र का अनर्थ करके कपिल पर अनीश्वरवादी होने का ठप्पा लगा 
दिया गया | 

सांख्यसूत्रों के अन्तर्गत ही ”स हि सर्ववित्‌ सर्वकर्ता' (३॥५६) इस सूत्र के अनुसार सृष्टि के 
सूक्ष्मातिसूक्ष्म कणों तक में व्याप्त होकर समस्त जगत्‌ की रचना करके उसका नियन्त्रण करनेवाला 
परमेश्वर है | जगत्‌ के उपादानभूत ईश्वर में विश्वास न करके उसके निमित्तकारण के रूप में जगत्‌ के 
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सप्तम-समुल्लास: कल 


प्रधानशक्तियोगाच्चेत्‌ सद्गापत्ति: ॥१॥ 
सत्तामात्राच्ेतू. सर्वैश्वर्यम्‌॥२॥ 
श्रुतिरपि प्रधानकार्य्यत्वस्थ... | |३॥ ---सांख्यसू० ५।८,६,१२ 
को 6... सह न पम #" हा तो पुरुष में सड्गापत्ति हो जाए, अर्थात्‌ जैसे प्रकृति सूक्ष्म से 
लकर सड्गत हुई है, परमेश्वर भी स्थूल हो जाए, इसलिए परमेश्वर जगत्‌ का 
उपादानकारण नहीं, किन्तु निमित्तकारण है ॥१॥ बा हे 
जो चेतन से जगत्‌ की उत्पत्ति हो, तो जैसा परमेश्वर समग्रैश्वर्ययुक्त है, वैसा संसार में भी सर्वैश्वर्य 
व योग होना चाहिए, सो नहीं है, इसलिए परमेश्वर जगत्‌ का उपादानकारण नहीं, किन्तु निमित्तकारण 
॥२। 
क्योंकि उपनिषद्‌ भी प्रधान ही को जगत्‌ का उपादानकारण कहती है ॥३॥ जैसे-- 


नियन्ता तथा अधिष्ठाता ईश्वर के अस्तित्व को स्वीकार करते हुए कपिलाचार्य निर्णायक घोषणा करते हैं-- 
अमल सिद्धा' (३।५७), अर्थात्‌ इस प्रकार के (जगत्‌ के निमित्तकारण के रूप में) ईश्वर की 
सिद्धि स्पष्ट है | 


परमर्षि के रूप में प्रतिष्ठित कपिल कया इतने भ्रान्त थे जो एक ही साँस में उन्होंने ईश्वर के अस्तित्व 
और नास्तित्व दोनों को कह डाला । वस्तुत४ इंन उल्लेखों में ईश्वर के अधिष्ठातृत्व का प्रतिपादन करते 
हुए उसकी उपादानता का प्रत्याख््यान किया गया है | प्रस्तुत प्रकरण में इसी स्थापना के आधार परे विषय 
का प्रतिपादन हुआ है | वैदिक साहित्य में अनेक स्थलों पर.ऐसे संकेत मिलते हैं जिनके आधार पर चेतन 
ईश्वर के जगत्‌ का उपादान होने की श्रान्ति होना सम्भव है | आचार्य सूत्रकार ने इस श्रान्ति को निरस्त 
करने के लिए कहा कि जगत्‌ का उपादानभूत ईश्वर सिद्ध नहीं हो सकता । 


कतिपय आधुनिक विद्वान्‌ तो इस आधार पर कपिल को अनीश्वरवादी कहते हैं कि वह ईश्वर को 
जगत्‌ का उपादानकारण नहीं मानता, पर यह तो “उलटा चोर कोतवाल को डॉटे* वाली बात है | वास्तव 
में अनीश्वरवादी तो वे लोगः हैं-जो ईश्वर को जगत्‌ का उपादानकारण मानकर उसके सच्चिदानन्दस्वरूप 
को विकृत कर अचेतन प्रकृति को ईश्वर का नाम दे देते हैं और इस तरह प्रकारान्तर से उसकी सत्ता को 
नकारते हैं | 


प्रकरणान्तर्गत यहाँ उद्धृत सूत्रों पर सांख्यदर्शन में उपलब्ध क्रम में भाष्यरूप विवेचन प्रस्तुत किया 
जाता है-.. 


प्रधानशक्तियोगाच्चेत्‌ संगापत्तिः--यह कहा जा सकता है कि यदि जगत्‌ का मूल उपादान प्रकृति है 
और ईश्वर उसमें प्रेरणात्मक सहयोग देता है, तब उस प्रकृतिरूप प्रधानशक्ति के सहयोग से ईश्वर में 
आंशिक उपादानता स्वीकार की जानी चाहिए | अभिप्राय यह है कि जब ईश्वर और प्रकृति दोनों के सहयोग 
से जगद्गचना होती है, तब प्रकृति के समान ईश्वर में भी उपादानता स्वीकार करने में क्या आपत्ति है ? 


कपिलाचार्य का कहना है कि (प्रधानशक्तियोगात्‌ ) प्रकृतिरूप उपादानकारण के सहयोग से (चेत्‌ ) 
यदि ईश्वर को उपादान माना जाए, तो (संगापत्ति३) उसमें संगदोष की प्राप्ति होगी | ईश्वर एक ऐसी शक्ति 
है जिसे अपना कार्य करने में अन्य किसी के सहयोग की अपेक्षा नहीं | इसलिए यदि ईश्वर को जगत्‌ का 
उपादान माना जाता है और उसमें प्रकृति को उसका सहयोगी स्वीकार किया जाता है त्तो उसके 
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पूर्णशक्तिरूप की हानि होकर उसमें संग--साहाय्यरूप की प्राप्ति होती है | 'संग” पद का अर्थ संघात भी 
है, और संघात परिणाम का फल है | इसलिए परिणामिनी प्रकृति के समान ईश्वर को भी जगत्‌ का 
उपादान मानने पर परिणामी मानना होगा | वस्तुस्थिति यह है कि ईश्वर का कार्य प्रकृति-उपादान का 
नियन्त्रण करना मात्र है और अपने इस कार्य को सम्पन्न करने में उसे अन्य किसी का सहयोग अपेक्षित 
नहीं, अतएव प्रकृति के समान जगद्गचना में ईश्वर की उपादानता का प्रश्न नहीं उठता । 


सत्तामात्राच्चेतू सर्वैश्वर्यम्‌--यदि ईश्वर की उपादानता मानने पर संगदोष की प्राप्ति होती है तो यही 
क्यों न मान लिया जाए कि केवल ईश्वर अपनी सत्ता से ही समस्त जगत्‌ की रचना कर देता है अर्थात 
पूर्णरूप से एकमात्र परमेश्वर को ही जगत्‌ का मूल उपादान क्‍यों न मान लिया जाए ? 


सूत्रकार का उत्तर है कि (सत्तामात्रात्‌ ) केवल अपनी सत्ता से (चेतृ ) यदि [ईश्वर उपादान हो तो] 
(सर्वैश्वर्यम) सब जगत्‌ ईश्वर का रूप होना चाहिए | 


'कारणगुणपूर्वक8 कार्यगुणो दृष्ट४“-.इस न्याय के अनुसार यदि ईश्वर अपनी सत्ता से--अपने स्वरूप 
से ही समस्त जगत्‌ को उत्पन्न कर देता है तो, मूल उपादान के समान यह समस्त संसार भी पूर्ण 
ऐश्वर्ययुक्त होना चाहिए, अर्थात्‌ जिस प्रकार ईश्वर सच्चिदानन्दस्वेरूप, निराकार, सर्वशक्तिमान्‌, दयालु, 
अजन्मा, अजर, अमर, नित्य, पवित्र और सृष्टि का नियुल्ता हैं, वैसा ही जगत्‌ को होना चाहिए, परन्तु 
दृश्यमान जगत्‌ में इन अवस्थाओं का सर्वथा अभाव है, अतः ईश्वर को जगत्‌ का उपादान नहीं माना जा 
सकता । इसके अतिरिक्त यदि ईश्वर को जगत्‌ का #उपादान माना जाएगा तो उसे परिणामी स्वीकार करना 
होगा | परिणामी तत्त्व अनिवार्यत३ विकारी होगा७। विकारी होने से वह अनित्य तथा परिवर्तनशील होगा | 
दृश्यमान जगत्‌ जड़-अचेतनरूप है | ईश्वर केवल चेतन सत्ता है | चेतन अपरिणामी होता है और अचेतन 
परिणामी, इसलिए अचेतन परिणामी ज॒गत्‌ का मूल उपादान चेतन, अपरिणामी ईश्वर कदापि नहीं हो 
सकता | 


अगले दो सूत्रों में भी सूत्रकार ने चेतन के परिणाम का प्रत्याख्यान किया है-- 


प्रमाणाभावान्न तत्सिद्धि$--(प्रसाणाभावात्‌ ) प्रमाण न होने से (तत्सिद्धि३) चेतन-परिणाम की सिद्धि 
(न) नहीं हो सकती । यद्यपि सूत्र में साधारण 'प्रमाण” पद का निर्देश है, परन्तु अगले सूत्र में “अनुमान” 
का प्रसंग होने से इस सूत्र में 'प्रमाण' पद केवल प्रत्यक्ष का अतिदेश करता है | अभिप्राय यह है कि प्रत्यक्ष 
प्रमाण के अभाव में अर्थात्‌ लोक में कहीं भी ऐसा न देखे जाने से कि चेतन अचेतनरूप में परिणत होता 
है, चेतन के परिणाम की सिद्धि नहीं हो सकती | इस प्रकार जड़ जगत्‌ के रूप में परिणत होनेवाले अर्थात्‌ 
जगत्‌ के उपादानभूत चेतन ईश्वर का अस्तित्व सिद्ध नहीं किया जा सकता | 


सम्बन्धाभावान्नानुमानम्‌ --(सम्बन्धाभावात्‌ ) व्याप्ति न होने से (अनुमानम्‌ ) अनुमान (न) नहीं । उक्त 
अर्थ की सिद्धि में जब प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है, तब व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध का ग्रहण न होने से, अनुमान भी 
उस अर्थ को सिद्ध करने में असमर्थ होगा | लोक में देखा जाता है कि घट और कुण्डल आदि अपने 
सजातीय मृत्पिण्ड तथा कनकपिण्ड आदि के ही कार्य होते हैं | इसी प्रकार त्रिगुणात्मक जड़ जगत्‌ सत्व- 
रजसू-तमोरूप जड़ प्रकृति का ही परिणाम हो सकता है, चेतन तत्त्व ईश्वर का नहीं । 


श्रुतिरपि प्रधानकार्यत्वस्य--(श्रुति३) वेद (अपि) भी [जगत्‌ को] (प्रधानकार्यत्वस्य) प्रकृति के कार्य होने 
का [उल्लेख करता है| | ह 


]700:.08 : / /0. .778/ 5४357]4]273 £४ ५ 


सप्तम-समुल्लास: 
स ७२१ 


अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्वीः प्रजा: सृजमानां सरुपा४ ॥ 

मी जसारडित शज-्तमोगुधसप --यह शवेताश्वतर उपनिषद्‌ (४।५) का वचन है | 
जन्मरहित सत्व-रज-तमोगुणरूप प्रकृति है, वही स्वरूपाकार से बहुत प्रजारूप हो जाती है, अर्थात्‌ 

प्रकृति परिणामिनी होने से अवस्थान्तर हो जाती है, और पुरुष अपरिणामी होने से वह अवस्थान्तर होकर 


दूसरे रूप में कभी नहीं प्राप्त होता, सदा कूटस्थ, निर्विकार रहता है, इसलिए जो कोई कपिलाचार्य को 
अनीश्वरवादी कहता है, जानो वही अनीश्वरवादी है, कपिलाचार्य नहीं | 


श्रुति अर्थात्‌ वेद, उपनिषदादि शब्दप्रमाण से भी यह प्रमाणित होता है समस्त जड़ जगत प्रधान 
(त्रिगुणात्मक प्रकृति) का ही कार्य है । ग्रन्थकार द्वारा यहाँ उद्धृत “अजामेकाम्‌* उपनिषद्‌ (श्वेत० ४५) से 
अतिरिक्त 'द्वा सुपर्णा' (ऋ० १।१६४।२०) 'अपाड्‌ प्राडेति' (ऋ० १।१६४।३८) | “आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌” 
(ऋ० १०।१२६।२३) "त्रिभिर्गुणेभिरावृतम' (अथर्व० १०।८।४३) इत्यादि अनेक श्रुतिवचनों में प्रकृति की 
उपादानकारणता का स्पष्ट एवं विशद वर्णन उपलब्ध है | सूत्र में 'अपि' पद इस अर्थ की पुष्टि के लिए 
अनुमान आदि प्रमाणों का संग्राहक है | 


इस प्रकार प्रत्यक्ष आदि प्रमाण तथा वेदादि शास्त्रवचनों के आधारःपर ईश्वरसम्बन्धी इस प्रसंग में यह 
निर्धारित किया गया है कि जगत्‌ का उपादानकारण जड़ प्रकृति है, परमात्मा नहीं | परमात्मा केवल 
निमित्तकारण है, एवं जगत्‌ का नियन्ता व अधिष्ठाता है | वही कर्मध्यक्ष के रूप में जीवों के कर्मों का 
फल-प्रदाता है | निष्कर्ष यह है कि महर्षि कपिल ने अपने दर्शनःमें जगंत्‌ के उपादानभूत ईश्वर को असिद्ध 
बताया है (सा० १५७) किन्तु जगत्‌ के नियन्ता व>अधिष्ठाता ईश्वर की सत्ता को स्वीकार किया है (सा० 
३।५६-५७) | कई व्याख्याकारों के द्वारा किये गये इन्त सूत्रों के अर्थ सांख्यसिद्धान्तों को सूक्ष्मता तथा 
गम्भीरता से न समझने के कारण केवल कल्पनाप्रसूत्र. हैं| 


अजामेकाम्‌--(लोहित) लाल (शुक्ल) सफेद तथो (कृष्ण) काले रंग की एक “अजा* है जो अपने ही 
रूप-रंगवाली [सरूपा, न कि स्वरूपा] अनेकःप्रज़ाओं का सर्जन कर रही है । एक “अज* है जो उस 'अजा' 
से प्रीति करता (जुषमाण३) और उसका उपभोग करता है (अनुशेते) | (अजो5न्य४) एक दूसरा “अज' है 
जो [एनां भुक्तभोगाम्‌] उस भुक्तभोगा (अजाम्‌ ) 'अजा' को (जहाति) छोड़ देता है अर्थात्‌ उसका उपभोग 
नहीं करता है | 'अज' का अर्थ#है अ+ज-जो पैदा न हो, अजन्मा, अनादि एवं नित्य हो | तीन 'अज' 
अर्थात्‌ अनादि-नित्य हैं -एक भोग्य अर्थात्‌ सत्त्व (शुक्ल)--रजस्‌ (लोहित) तथा तमस्‌ (कृष्ण) रूपी प्रकृति; 
दूसरा उसके भोगनेवाला अज अर्थात्‌ जीवात्मा और तीसरा न भोगनेवाला अज अर्थात्‌ परमात्मा | जीवात्मा 
प्रकृति में रम जाता है, परमात्मा नहीं रमता | ऋग्वेद १११६४।२० के समान ही उपनिषद्‌ के इस सन्दर्भ में 
प्रकृति के उपादानत्व पर बल देते हुए जीवात्मा के भोक्ता और परमात्मा के उन दोनों के नियन्ता होने की 
मान्यता का प्रतिपादन किया गया है | विकारी तथा परिणामिनी होने के कारण प्रकृति अपने जैसी 
[सरूपा३ --स्वरूपा४] (बह्वी३ प्रजाई) बहुत सी प्रजाओं-वस्तुओं को उत्पन्न करती है, परन्तु निर्विकार 
परमात्मा सदा एकरूप बना रहता है । 

शंकर का कथन है कि मन्त्र में प्रकृति का स्पष्ट वर्णन न होने से यहाँ “अजा* पद प्रकृति का 
नहीं, अपितु बकरी का वाचक है, किन्तु उनकी यह मान्यता युक्ति-युक्त नहीं है | प्रथम तो प्रस्तुत 


प्रकरण में बकरी की कोई प्रासांगिकता नहीं है | फिर, ऐसा मानने पर 'भुक्तभोगा' “अनुशेते' 
“जहात्येनाम' और दो “अजों' के वाचक 'अज' आदि पदों की संगति नहीं लगेगी | 'अजा' के साथ 
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[अन्य शास्त्रों में ईश्वर का प्रतिपादन] 


तथा मीमांसा का “धर्म-धर्नी' से,'ईश्वर' से वैशेषिक, और न्याय भी “आत्मा' शब्द से अनीश्वरवादी 
नहीं, क्योंकि सर्वज्ञत्वादिधर्मयुक्त, और 'अतति सर्वत्र व्याप्नोतीत्यात्मा' जो सर्वत्र व्यापक और 
सर्वज्ञादिधर्मयुक्त सब जीवों का आत्मा है, उसको मीमांसा, वैशेषिक और न्याय ईश्वर मानते हैं । 
[ईश्वर कभी अवतार नहीं लेता] 


प्रश्न--ईश्वर अवतार लेता है, वा नहीं ? 
उत्तर नहीं, क्योंकि 'अज एकपात्‌' 'स पर्यगाध्छुक्रमकायम' ये यजुर्वेद (३४।५३, ४०८) के वचन 
हैं | इत्यादि वचनों से सिद्ध है कि परमेश्वर जन्म नहीं लेता । 


विशेषणपद भी ऐसे और इतने हैं कि उनके रहते 'प्रकृति' से भिन्न कुछ अर्थ हक ही नहीं सकता | प्रलयकाल 
में प्रकृति साम्यावस्था में होने के कारण निर्विकार रहती है, सर्गकाल में अवस्थान्तर को प्राप्त होकर 
विविधरूप धारण कर लेती है । 


मीमांसाशास्त्र में धर्म-धर्मी अथवा द्रव्य-गुण का विवेचन. हुआ है, अत४ उसके रचयिता जैमिनि 
अनीश्वरवादी नहीं हैं | जीवात्मा तो एकदेशी-अल्पज्ञ है,. किन्तु न्याय और वैशेषिक में जिस आत्मा का 
व्याख्यान किया गया है, वह सर्वव्यापक तथा सर्वज्ञ है ॥ इन गुणों से युक्त परमात्मा ही है | इसलिए उन 
दर्शनों के रचयिता गौतम तथा कणाद निश्चितरूप सैं:आस्तिक थे | ग्रन्थकार के यह सब कहने का 
अभिप्राय यह सिद्ध करना है कि छहों शास्त्रों के रचयिता समानरूप से आस्तिक अर्थात्‌ ईश्वर की सत्ता 
में विश्वास रखनेवाले थे, अनीश्वरवादी कोई नहीं थे | 


ईश्वर अवतार नहीं लेता--ईश्वर की पहचान बताते हुए योगदर्शन में कहा है “क्लेशकर्मविपाकाशयैर- 
परामृष्ट४ पुरुषविशेष ईश्वर8' (१३४) ॥.इसपर व्यासभाष्य--'अविद्यादय£ क्लेशा३ कुशलाकुशलानि 
कर्माणि । तत्फलं विपाक: | तदनुगुणा वासना आशय । यो हि अनेन भोगेन अपरामृष्टः असम्पृक्तः स 
पुरुषविशेष ईश्वर३ ।' 


अर्थात्‌--अविद्यादि कलेश, कुशल तथा अकुशल कर्म, उनके अनुकूल वासना, कर्मों का फल 
विपाक--जिसको इस भोग का सम्बन्ध तीन काल में न हो, वह पुरुषविशेष ईश्वर है, क्‍योंकि देहधारी में 
ये बातें अवश्य होती हैं, इसलिए परमेश्वर देहधारी नहीं हो सकता । 


न्यायदर्शन (११२) में तत्वज्ञान की प्राप्ति के अनन्तर मोक्षलाभ का क्रमिक वर्णन करते हुए लिखा 


“दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तराइपाये तदनन्तरापायादपवर्ग३* । 
अर्थात्‌-- दुःख, जन्म, प्रवृत्ति, दोष और मिथ्याज्ञान के "उत्तरोत्तरापाये' उत्तर-उत्तर के-अगले-अगले 
के नष्ट हो जानेपर “तदनन्तरापायात्‌* उसके अनन्तर के अव्यवहित पूर्व के नाश हो जाने से “अपवर्ग३" 
मोक्षलाभ होता है | दुश्खादि के क्रम में उत्तर अर्थात्‌ अगला पदार्थ अपने से पहले का कारण है | इस 
प्रकार दुडख का कारण जन्म, जन्म का कारण प्रवृत्ति, प्रवृत्ति का कारण दोष और दोषों का कारण 
मिथ्याज्ञान है | मिथ्याज्ञान के कारण ही अन्तत$ परमेश्वर को राम के रूप में अवतार लेना पड़ा, यह स्वयं 
श्रीराम के वक्तव्य से प्रमाणित है | श्रीराम कहते हैं-- 
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न मद्दिधो दुष्कृतकर्मकारी मन्‍्ये द्वितीयोउस्ति वसुन्धरायाम्‌ | 
शोकानुशोको हि परम्पराया मामेति भिन्दन्‌ द्वदयं मनश्च |। 
--वा०र२०अ० १०।२ 
मेरे जैसा कोई दूसरा दुष्टकर्म करनेवाला नहीं है । एक के बाद एक शोक मुझे पीड़ित कर रहा है | 
पूर्व मया नूनमभीष्सितानि पापानि कर्माण्यसकृत्‌ कृतानि । 
तेषां मयाद्यापतितो विपाकों दुः्खेन दुःखं यदहं विशामि ॥| --१०४ 
निश्चय ही पूर्वजन्म में मैंने बहुत बड़े पाप किये थे जिनके फलस्वरूप मुझे एक के बाद एक दुश्ख 
मिल रहा है | 
राज्यप्रणाश१ स्वजनैर्वियोग१ पितुर्विनाशों जननीवियोग३ । 
सर्वाणि मे लक्षमण शोकवेगमापूरयन्ति प्रविधिन्तितानि | --६३।५ 
उसी पापकर्म के फल से मेरा राज्य नष्ट हुआ, माता से वियोग हुआ, स्वजनों से विछोह हुआ, पिता 
जी भृत्यु हुई | हे लक्ष्मण ! ये सब दुःख मेरे शोक को बढ़ा रहे हैं: । 
सव॑ तु दुःखं मम लक्ष मणेदं शान्तं शरीरे वनमेत्य क्लेशम्‌ । 
सीतावियोगात्‌ पुनरभ्युदीर्ण काष्ठैरिवाग्निः . सहसोपदीप्त४ ॥--६३।६ 
हे लक्ष्मण ! वन में आकर मेरा यह सब दुःख शान्त हो गया था, किन्तु सीता के वियोग से यह फिर 
से प्रदीप्त हो गया है। 
युद्ध में लक्ष्मण के मरणासन्न प्रतीत होनेपर एक बार फिर राम कहते हैं-- 
किं मया दुष्कृतं कर्म ... कृतमन्यत्र जन्मनि । 
येन मे धार्मिकों श्राता निहतश्चाग्रतः स्थित: ॥ --वा० रा० युद्ध० १०१२० 
पूर्वजन्म में मैंने ऐसा कौन-सा दुष्कर्म किया था जिसके कारण मेरा धर्मात्मा भाई मेरे सामने मरा पड़ा 
है । 
अपने-आपको ईश्वर जान्नने और माननेवाला व्यक्ति इस प्रकार की बातें कदापि नहीं कह सकता | 
वेद कहता है कि परमेश्वर “अपापविद्धम्‌* (यजु४० ४०।८) .है, अर्थात्‌ परमात्मा कोई पाप नहीं 
करता । योगदर्शन के अनुसार उसे कर्मफल भोगना नहीं पड़ता, परन्तु श्रीराम स्वयं कहते हैं कि मैं अपने 
पूर्वजन्म में किये पापों का फल भोग रहा हूँ | तब यह कैसे माना जा सकता है कि राम के रूप में स्वयं 
भग़वान्‌ अवतरित हुए थे । 
.. अवतारवाद वेदविरुद्ध--वेदविरुद्ध होने से ईश्वर के शरीरधारी के रूप में अवतरित होने की कल्पना 
नहीं की जा सकती | यजुर्वेद (४०८) में ईश्वर को ”“अकायमव्रणमस्नाविरम्‌*' और स्वयम्भू४ नाम से पुकारा 
गया है । अष्टाध्यायी के “निवासचितिशरीरोपसमाधानेष्वादेश्व क४' (३।३।४१) इस सूत्र से “काय' शब्द: 
निवास, चिति और शरीर आदि अर्थों में सिद्ध किया है । इसलिए “अकाय” का अर्थ शरीररहित ही है | 
शंकराचार्यसहित सभी प्राचीन भाष्यकारों ने “अकायम्‌“ का अर्थ “लिड्गशरीरवर्जितम्‌' किया है | लिंगशरीर 
(सप्तदशैकं लिंगम्‌--सा० ३।६) अठारह घटक पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच तन्मात्र, मन, बुद्धि और 
अहंकार) अवयवोंवाला होता है | इस प्रकार 'अकाय“ कह देने से ईश्वर के सूक्ष्मशरीर का निषेध हो जाता 
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है | इन्हीं आचार्यों के अनुसार '“अव्रण” और “अस्नाविर' कहने से उसके शरीर का भी निषेध हो जाता 
है | 'स्वयम्भू” का अर्थ भी महीधर ने 'स्वयं होने या जन्म लेनेवाना” न करके 'स्वयंभू४ स नित्य४ ईश्वर३* 
'नित्य' किया है--जन्म लेने और उस अवस्था में अनिवार्यत४ मरनेवाले (जातस्य हि धुवो मृत्यु&--गीता) की 
“नित्य” संज्ञा नहीं हो सकती | ऋग्वेद ४।१॥११ में ईश्वर को “अपादशीर्षा' 'सिर और पैर से रहित” तथा 
१॥१५२॥३ में “अपादेति पद्दतीनाम्‌' अर्थात्‌ पैरवालों में बिना पैरवाला बताया है | 
''अजो न क्षां दाधार पृथिवीं ततस्तम्भ द्यां मन्त्रेमिः सत्यै8 [“” 
--(ऋ० १|६७।३) 

'अज४” अजन्मा परमेश्वर पृथिवी व द्युलोक को धारण करता है | 

'शं नो अज एकपाद्देव४ (ऋ० ७।३५॥१३) में भी परमेश्वर को 'अज' अर्थात्‌ कभी जन्म न लेनेवाला 
बताया है । यही बात “उत नोषहिर्बुध्न्य॥शृणोत्वज एकपात्‌" (ऋ० ६५०१४) में कही है | यहाँ 'एकपात्‌ृ'- 
एक पैर से चलनेवाले अर्थात्‌ लंगड़े परमात्मा का प्रसंग नहीं है | 'एकपात्‌' का रहस्य यजुर्वेद (३१॥३,४) 
के निम्न मन्त्रों से पता चलता है | वहाँ कहा है-- 


पादो5स्य॒विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृत्रं दिवि । 
त्रिपादूर्ध्व उदैत्पुरुष: पादोइस्येहाभवतू पुने# । 


अर्थात्‌ उस ब्रह्मपुरुष का एक भाग समस्त भूत हैं.और.तीन पाद दिव्यलोक में हैं | उसका तीन भाग 
जगत्‌ से ऊपड या बाहर है, मात्र एक भाग यहाँ है | 


यह गणित की नहीं उपचार की भाषा है ॥ईश्वर निरवयव एवं अखण्ड है | इसलिए एक पाद या तीन 
पाद का यह अर्थ करना उपहासास्पद «होगा कि ईश्वर के चार पाद या चार भाग हैं जिसमें से एक पाद 
सृष्टि है और तीन पाद द्युलोक | संस्कृत अथवा वैदिक साहित्य में किसी वस्तु का चतुष्पाद्‌ कहा जाना 
उसके पूर्णत्व का द्योतक है । प्रस्तुत वर्णन सर्वया औपचारिक है और केवल इतने भाव को प्रकट करता 
है कि इतना विशाल जगत्‌ भी <उसकी. तुलना में अत्यन्त तुच्छ है | यही कारण है कि परमेश्वर इसका 
नियन्त्रण करने में समर्थ है॥. जम्मेस्सरण के बन्धन में आनेवाले पञ्चभौतिक शरीरधारी एकदेशी परमेश्वर ; 
के लिए इसका याथातथ्य नियमन करना सम्भव नहीं | अभिधा से इसका अर्थ करनेपर परमेश्वर चौपाया हर 
बन जाता है | यह अर्थ किसी को मान्य नहीं होगा | प्रकारान्तर से यहाँ परमात्मा की सर्वव्यापकता का 
निर्देश किया गया है | उष्ट्रयष्टिकान्याय से इस मन्त्र का महीधर का भाष्य द्रष्टव्य है-- 2 

“अस्य॒पुरुषस्य विश्वा सर्वाणि भूतानि कालत्रयवत्तीनि प्राणिजातानि पादश्चतुर्थाश: । अस्याव- 
शिष्टत्रिपात्स्वरूपम्‌ अमृतं विनाशरहितं तद्‌ दिवि द्योतनात्मके स्वप्रकाशे स्वरूपेडवतिष्ठत इति शेष: | यद्यपि 
“सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इत्याम्नातस्य परब्रह्मण इयत्ता अभावात्‌ पादनिरूपयितुमशक्यं तथापि जगदिदं ब्रह्म. 
रूपापेक्षयाल्पमिति विवक्षितत्वात्पादत्वोपन्यास३ |“ 

अर्थात्‌--ब्रह्म की इयत्ता--सीमा नहीं है | फिर भी ब्रह्म की तुलना में जगत्‌ की तुच्छता दिखाने के 
लिए ही इस रूपक का सहारा लिया गया है | 


यजुर्वेद के ३१वें अध्याय का १६वाँ मन्त्र इस प्रकार है-- 
प्रजापतिश्चरति. गर्भेडन्तरजायमानो. बहुधा विजायते । 
तस्य योनि परि पश्यन्ति धीरास्तस्मिन्ह तस्थुर्भुवनानि विश्वा ॥ 
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इस मन्त्र पर ग्रन्थकार का भाष्य इस प्रकार है-.(प्रजापति३) प्रजापालकों जगदीश्वर8 (चरति) (गर्भ) 
गर्भसस्‍्थे जीवात्मनि (अन्त) हृदि (अजायमान$) स्वरूपेणानुत्पन्नः सन्‌ (बहुधा) बहुप्रकारैः (वि) विशेषण 
(जायते) प्रकटो भवति । (तस्य) प्रजापतेश (योनिम्‌ ) स्वरूपं (परि) सर्वत४) (पश्यन्ति) प्रेक्षन्ते (धीरा३) 
ध्यानवन्तः | (तस्मिनू ) जगदीश्वरे (ह) प्रसिद्धम्‌ (तस्थु४) तिष्ठन्ति (भुवनानि) भवन्ति येषु तानि 
लोकजातानि (विश्वा) सर्वाणि | ह 

महीघधरभाष्यम्‌--य£ सर्वात्मा प्रजापतिः अन्तहृदि स्थितः सन्‌ गर्भ चरति गर्भमध्ये प्रविशति । 
यश्चाजायमानोष्नुत्पद्यमानो नित्य; सन्‌ कार्यकारणरूपेण प्रपञ्चरुपेण उत्पद्यते ब्रह्मविदस्तस्य स्वरूप 
पश्यन्ति भूता जातानि तस्मिन्नेव कारणात्मनि सर्व॑ तदात्मकमेव इत्यर्थ: । 

भाषार्थ--सबके हृदय में विद्यमान वह प्रजापति गर्भस्थ जीवों के भीतर प्रविष्ट होता है और 
(अजायमान$ -अनुत्पद्यमान$) बिना उत्पन्न हुए अनेक रूपों में व्यक्त होता है | वह कूटस्थ नित्य है | “सर्व॑ 
तदात्मकमेव” समस्त जगत्‌ उसी ब्रह्म का रूप है | इस मन्त्र के भाष्य में तो महीधर ने अवतारवाद की जड़ 
ही काट दी | जब सम्पूर्ण जगत्‌ ही ब्रह्मरूप है तो उसके अवतार का अर्थ ही कया रहा | कौन कहाँ आएगा? 
महीघर ने उसे नित्य कहा है | यदि ईश्वर जन्म लेगा तो मरेगा«भी अवश्य, क्योंकि “जातस्य हि धुवो 
मृत्यु:--जो पैदा होता है, वह मरता अवश्य है--गीता । अवतारवोदी पौराणिक महीधर के विरुद्ध 
“अजायमान४* का अर्थ “जायमान४“ करते हैं| अपने श्रीभाष्य में रामानुजाचार्य ने भी “अजायमान” पद माना 
है, “जायमान' नहीं | 

सर्वव्यापी होने से भी परमेश्वर का सृष्टि में आना-जाना नहीं बनता | आना-जाना वहाँ होता है जहाँ 
कोई पहले से न हो | जैसे आकाश अनन्त और सर्वेव्यापक होने से कहीं आता-जाता नहीं, वैसे ही अनन्त 
और सर्वव्यापक होने से परमात्मा का कहीं आना सिद्ध नहीं होता | फिर, “यस्य भूमि प्रमान्तरिक्षमुतोदरम्‌' 
इत्यादि (अथर्व० १०७।३२-३४) के अनुसार 'भूमि जिसका पैर है, अन्तरिक्ष जिसका उदर और द्यौ सिर है 
-- इतने विशाल आकारवाला (उपचार सै) ब्रह्म किसी नारी के सीमित गर्भ में कैसे समा सकता है और गर्भ 
में आया कहाँ से ? सर्वव्यापी होतें हुए भी क्या वह पहले से गर्भ में नहीं था और माता के गर्भ से जन्म 
लेने के पश्चात्‌ गर्भ में नहीं रहेगा ? वस्तुतः उसका किसी के गर्भ में आना या उससे बाहर निकलना 
सर्वथा असम्भव है, क्‍योंकि 'तदन्तरस्य सर्वस्य तदु सर्वस्यास्य बाह्यत४” वह सदा से गर्भ के भीतर भी 
विद्यमान रहता है और बाहर भी । तात्स्थ्योपाधि से 'गर्भ' का अर्थ गर्भस्थ जीव है, जैसे “मज्चा$ क्रोशन्ति' 
में “मज्या४' का अर्थ “मज्चस्थपुरुषा४” होता है | 

“परमात्मा गर्भ में आता है” यह सिद्ध करने के लिए अकाद्य प्रमाण के रूप में प्राय/ यह मन्त्र 
उपस्थित किया जाता है-- 

एषो ह॒ देव३ प्रदिशो5नु सर्वा३ पूर्वो ह जात४ स उ गर्भ अन्त३ । 
स एव जात४ स जनिष्यमाण प्रत्यडः जनास्तिष्ठति सर्वतोमुख३ ॥ 
“>येजु४० ३२४ 

उव्वट के अनुसार इसका अर्थ है-- 

एष एव देव४ प्रदिश8 दिशाश्च सर्वा अनु्याप्य वर्त्तते तिर्यगूर्ध्वमधश्चेति | पूर्वों ह जात३ अनादिनिधन$ 
संभूत४ । स उ गर्भ अन्त४ स एव च मातुरुदरे अन्तर्गर्भ व्यवतिष्ठते | स एव जात॥३ स एव जनिष्यमाण३ 
तदुक्त “सर्व खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत प्रतिपदार्थमज्जन३ | हे जना$ सर्वतो$क्षि शिरो ग्रीवा 
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क्र सत्यार्थभास्कर 
___  ७फऊफझ$ऊमऊ $  [ ये 
पाणिपादश अचिचन्त्यशक्तिरित्यर्थ३ । 

अर्थात्‌-वह देव ऊपर-नीचे सब दिशाओं में व्यापक है, अनादिनिधन है, वही माता के गर्भ में विद्यमान 
है, वही हुआ है, होगा अर्थात्‌ सब संसार ब्रह्म है | वह अचिन्त्यशक्ति है | इस मन्त्र के भाष्य में उत्बट ने 
भी अवताखाद का मूलोच्छेद कर दिया | जब सारा संसार ब्रह्म है तो रावण, कंस, राम और कृष्ण के रूप 
में सब ब्रह्म ही हैं | तब कौन साधु और कौन दुष्ट | कौन किसके संहार के लिए अवतार लेगा । 


पौराणिक मतानुसार जीवात्मा मुक्त होनेपर सदा के लिए जन्म-मरण के बन्धन से मुक्त हो जाता है; 
परमेश्वर तो शुद्धबुद्धमुक्तनित्यस्वभाव है | जो नित्य मुक्त है उसके जन्‍म का तो प्रश्न ही नहीं उठता । 


गर्भ-प्राय$ गर्भ शब्द को देखकर लोग भ्रम में पड़ जाते हैं, अतः यहाँ इस शब्द पर विस्तार से 
विचार करना उचित होगा । 


यजुर्वेद के ३७वें अध्याय का १४वाँ मन्त्र है-- 
गर्भो देवानां पिता मतीनां पति$ प्रजानाम | 
सं देवो देवेन सवित्रा गत सं सूर्येण- रोचते ॥!' 


महीधरभाष्यम्‌--'देवो दीप्यमानो महावीरो देवेन सह संगच्छते ॥ ८वानां दीप्तानां रश्मीनां दृश्यमानानां 
सर्वेषां वा ग्रहीता एष वै गर्भो देवोनां य एब तपति एष हीद॑ सर्व संगृभ्णाति एतेनेदं सर्व४ गृभीतमेष उ 
प्रवर्ग्य; ॥" श० १|॥४॥१२ 


वह परमेश्वर वा सूर्य सब देवों का--दृश्यमान पदार्थों का गर्भ ग्रहण करनेवाला है | यहाँ परमेश्वर दा 
सूर्य का नाम गर्भग्रहीता है | “गर्भ इवान्त३ स्थित: परमेश्वर8' (ग्रन्थकार)। 

“गर्भो मृभेर्गुणात्यर्थ गिरत्यनर्थानिति” (निरुक्त १०२३) । 

परमेश्वर अनर्थों को नष्ट करता है; अत४ उसको गर्भ कहते हैं | 
“गर्भ॑ स्तुत्यं वन्दनीयम्‌' | अ० ३॥१०१२ 

भगवान्‌ को गर्भ इसलिए भी कहते हैं कि वह वन्दनीय है-स्तुति के योग्य है । 
“गर्भो$अस्योषधीनां गर्भो वनस्पतीनामू । 
गर्भो विश्वस्य भूतस्य अग्ने गर्भोइअपामसि ॥“ --(यजु8० १२३० 

है जीव ! तू ओषधि, वनस्पति सब भूतों का गर्भ अर्थात्‌ सबको ग्रहण करनेयाला है । 
“विश्वस्य केतुर्भुवनस्य गर्भ आ रोदसी अपृणाज्जाय॑मान३ । 
वीडुं चिदद्विमभिनत्‌ परायञज्जना यदग्निमयजन्त पञ्च ।* यजु४० १२२३ 


इसपर महीधरभाष्य--“भूतजातस्य वाय्वात्मजा गर्भ: स हि प्राणभावेन भूतानाम्‌ अन्त३8 संचरति ।“ यहाँ 
अग्नि अर्थ में गर्भ पद प्रयुक्त हुआ है | 


“कृष्णस्य गर्भजगतो5तिभरावस्न्न॑ पार्ष्णिप्रहारपरिरुग्णफणातपत्रम्‌ | 


दृष्ट्वा हि माद्यमुपसेदुरमुष्य पत्न्य आरा: श्लथद्‌ वसनभूषणकेशबन्धा३ । 


मा -भागवत्त १०॥१६।३१ 
जिस कृष्ण के गर्भमध्य में सम्पूर्ण संसार है | यहाँ गर्भ का अर्थ मध्य है | 
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सप्तम-समुल्लास: ७२७ 


लि की मिफिट सीट सर सिर किशन मिल किशमिश िर फसल टिक कल मिल ल की नकीक मर अल अमल 
उपर्युक्त श्रमाणों से स्पष्ट है कि 'गर्भ' शब्द का परमात्मा, जीवात्मा, अग्नि, वायु, मध्य आदि अर्थों में 
भी प्रयोग होता है, अत४ गर्भ शब्द को देखते ही अवतार की कल्पना कर लेना युक्तियुक्त नहीं है | जिन 
मन्‍्त्रों में "गर्भ अन्त१' शब्द आता है उनमें “परमात्मा में सब है और सबमें परमात्मा है” इस प्रकार वर्णन 
करते हुए परमात्मा की सर्वव्यापकता पर ही बल दिया गया है | इसी मन्त्र में आये वह “सब दिशाओं में 
व्याप्त है' शब्दों से परमेश्वर के कहीं आने-जाने की आवश्यकता का प्रकारान्तर से निषेध कर दिया गया 
है । 
वेद का कथन है-परिपश्यन्ति धीराः--परमेश्वर के स्वरूप को धीरपुरुष ही देखते हैं | मनुष्य (राम, 
कृष्ण आदि), पशु (मत्स्य, कूर्म आदि) तथा मनुष्य-पशु के संयुक्त रूप (नृसिंह) में तो परमेश्वर को करोड़ों 
मनुष्यों (वानरों, भालुओं तथा पशु-पक्षियों तक) ने देखा था | फिर वेद ने उसके धीर पुरुषों द्वारा देखे जाने 
की बात क्‍यों कही ? राम॑ और कृष्ण को तो रावण, कुम्भकर्ण, मेघनाद, खर, दूषण, कंस, न्‍ल“ मघु आदि 
राक्षम्रों और ताड़का, शूर्पणखा, पूतना जैसी राक्षसियों तक ने देखा था | निश्चय ही इस मन्त्र में ईश्वर के 
शरीरधांरण करके अवतरित होने का उल्लेख नहीं है | 'परिपश्यन्ति धीराः” से ईश्वर का किसी भी दशा 
में साकार रूप का निषेध करते हुए यह कहा गया है कि उसे चर्मचक्षुओं से त्रहीं देखा जा सकता-- 
“न संदृशे तिष्ठति रूपमस्य न चक्षुषा पश्यति कश्चिदैेनम्‌” | (कठ० ६।६)--उस ब्रह्म का कोई रूप नहीं 
है, इसलिए उसे इन आँखों से नहीं देखा जा सकता । “न तत्न चक्षुर्गच्छति” (केन० १३) | “न मासचक्षुषा 
द्रष्टुं ब्रह्मभूतः स शक्‍्यते (विष्णुपुराण ६।६) | यजुर्वेद ३२।२ का भाष्य करते हुए उव्वट और महीघर दोनों 
ने स्पष्ट घोषणा की है-'न ह्यसौ प्रत्यक्षादीनां विषय३$“--(भौतिक पदार्थों की भाँति) ईश्वर प्रत्यक्षादि का 
विषय नहीं है | देवीभागवतपुराण (स्कन्ध ३, अ०:७) में लिखा है-. 
निर्गुणस्य मुने रूपं न भवेद्‌ दृष्टिगोचरम्‌ । 
दृश्यं च नश्वरं यस्मादरूप॑ दृश्यते कथम्‌ ॥ 
निर्गुण (पौराणिक मत में निर्गुण का अर्थ निराकार है) का रूप दृष्टिगोचर नहीं होता, अरूप का दर्शन 
कैसे हो सकता है ? जो दृश्य है--दिखाई देता है, वह तो नश्वर है | नश्वर ईश्वर कैसे हो सकता है ? 
वह तो अविनाशी है । 
तब धीर पुरुष चारों ओर कैसे देखते हैं ? इसके उत्तर में स्वयं कठोपनिषद्‌ ने ही कह दिया-- 
'हृदा मनीषी मनसा$भिक्‍लूृप्तो य एतद्विदुरमृतास्ते भवन्ति |” ---६॥।६ 
मनीषी लोग उसे मन से ध्यान करने पर आत्मा में देख पाते हैं | जो मनुष्य उसकी सर्वव्यापकता को 
अनुभव कर लेता है, वह भावाभिभूत होकर कह उठता है- 
लाली मेरे लाल की जित देखूँ तित लाल । 
लाली देखन मैं गई मैं भी हो गई लाल ॥ 
यह कहा जा सकता है कि जीव भी तो स्वरूप से अजन्मा है, किन्तु फिर भी तरह-तरह के शरीर 
धारण करता है | ऐसे ही परमात्मा भो स्वरूप से अजन्मा होते हुए भी जन्मधारण करता है, किन्तु यह तर्क 
यहाँ असंगत है, क्योंकि प्रथम तो लहाँ परमात्मा को “अजन्मा' कहा है, वहाँ उसे “अकायम्‌' 'अव्रणम्‌* तथा 
“अस्नाविरम्‌” अर्थात्‌ अशरीरी तथ। नस-नाड़ी से रहित भी कहा है, परन्तु जीवात्मा के विषय में ऐसा कुछ 
नहीं कहा गया है | दूसरे जहाँ जीव को अनेकत्र शुभाशुभ कर्मों का फल भोगनेवाला कहा है (और शरीर 
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॑यघय य घयघयघयघयघयघयघघयघयघतघयघयघयघयघय ता ात७ छऋ 5 सह5:. फफक85:कफरसफसऊअकसक५5पसससस:<डससफसफफफफफकफइसुफक्‍स्‍ ओ 5 सफउफससफसउउफउुक्‍उ5स अछऑफऋफई कफक:डष फसर:फककककसफ़क्‍फफ््न  क डससससअनलक्‍ुक्‍कक्‍क्अैअक्‍स्‍न्--- 
के बिना कर्मफल-भोग सम्पन्न नहीं होता--(भोगायतनं शरीरम्‌) वहाँ परमात्मा को 'क्लेशकर्मविपाकाशय” से 
अपरामृष्ट--अछूता बताया है, इसलिए उसे कर्मफल भोगने के लिए शरीरधारण करना अपेक्षित नहीं है । 
तीसरे जहाँ जीव अणुपरिमाण एकदेशी होने से किसी शरीर में समा सकता है, वहाँ परमेश्वर विभु सर्वव्यापी 
होने से किसी काया में नहीं समा सकता | चौथे, जीव का एकदेशी होने से गर्भ में आना-जाना कहा जा 
सकता है, किन्तु परमेश्वर के सर्वव्यापक होने से कहीं आना-जाना नहीं कहा जा सकता | कोई स्थान--वह 
गर्भ हो या जगतृ-ऐसा नहीं, जहाँ वह सदा विद्यमान न हो, इसलिए उसके एक स्थान से दूसरे स्थान 
में जाने का प्रश्न ही नहीं उठता | अत जीव की भाँति परमेश्वर का जन्म नहीं माना जा सकता | 
ऋग्वेद के जिस अन्य मन्त्र (६४७१८) में ईश्वरावतार की कल्पना की गयी है, वह इस प्रकार है.-- 
रूप॑ रूपं प्रतिरूपो बभूव तदस्य रूप॑ प्रतिचक्षणाय...। 
इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते युक्ता ह्यस्य हरयः शता दश ॥। 


इन्द्र शब्द का निर्वचन ब्राह्मण इस प्रकार करता है-क्योंकि विद्वानों ने इन्द्रियों के द्वारा मुख्य प्राण 
को तेजस्वी बनाया, अतः मुख्य प्राण का नाम “इन्द्र” है । अथवा, यत्र& विद्वानों ने इन्द्रियों के द्वारा जीवात्मा 
को तेजस्वी बनाया, अत$ जीवात्मा का नाम इन्द्र है, अर्थात्‌ प्राण व जीग्रत्मा के कारण ही इन्द्रियों की 
अवस्थिति है, अत४ इन इन्द्रियों के स्वामी को इन्द्र कहते हैं#। भन्त्रगेत “हरय४“ पद 'इन्द्रियाणि हयानाहुः 
(कठ० ३।४) का स्मरण कराता है | इसी प्रकार “शता (पद #स शरीर में विस्तृत असंख्य नस-नाड़ियों का 
बोध होता है | इस प्रकार इस मन्त्र में प्राण और इन्धियों॥से युक्त भौतिक देह के स्वामी आत्मा का प्रसंग 
है, न कि परमात्मा का, यह सब-कुछ जीवात्मा के स्वरूपबोध के लिए है | इस जीवात्मा के निर्देशानुसार 
ही यह शरीर अपने समस्त कार्यों का सम्पादेन्न केरतॉह्हैं | कर्मों के अनुसार जीवात्मा जिस-जिस शरीर में 
जाता है तदनुरूप ही स्वभाव और चेष्टाओंवालाष्हो जाता है | मनुष्यशरीर में आकर इसकी चेष्टाएँ मनुष्य 
की-सी होती हैं तो पशु-पक्षी की योनि पाकर तेदनुरूप चेष्टा करने लगता है | यह बहुरूपिया जीवात्मा है, 
परमात्मा का इससे कुछ लेना-देना नहीं-। 

“इन्द्र” नाम बिजली का भी है ।«*इस अर्थ का निर्देश करते हुए ग्रन्थकार ने इस मन्त्र के भावार्थ में 
लिखा है-..'जैसे बिजली पदार्थ के प्रति तद्रूप, वैसे ही जीव शरीर-शरीर के प्रति तत्स्वभाव का होता है | 
पंखे में आकर बिजली हवा दैने लगती है तो हीटर में आकर वही गर्मी पहुँचाने का साधन या माध्यम बन 
जाती है। चक्की में प्रविष्ट होकर वह आटा पीसने लगती है तो रेल के इंजन में आते ही दौड़ने लगती 
है | विभिन्न योनियों को प्राप्त जीवात्मा की भी यही स्थिति है | 

अवतारवाद की सिद्धि में अथर्ववेद का यह मन्त्र भी प्रस्तुत किया जाता है-- 

त्वं स्त्री त्वं पुमानमसि त्वं कुमारउत वा कुमारी । 
त्वं जीर्णो दण्डेन वज्चसि त्वं जातो भवसि विश्वत्तोमुख३ ॥ 
--अथर्व० १०८२७ 
इस मन्त्र से बलातृ अवतारवाद को सिद्ध करने की चेष्टा की जाती है, जबकि इसमें स्पष्ट तौर पर 
मानवयोनिप्राप्त किसी भी जीव की मात्र सामान्य चेष्टाओं का वर्णन है | इसका सीधा अर्थ है. 


तू कभी स्त्री बन जाता है और कभी पुरुष | कभी लड़की बनता है, कभी लड़का | तू ही कभी बूढ़ा होकर 
लठिया के सहारे चलता है | तू विविध योनियों में जन्म लेता और विविध प्रकार की चेष्टाएँ करता है | 
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“इदं विष्णुर्विचक्रमे” (यजु&० ५॥१५) इत्यादि मन्त्र में विष्णु के वामनावतार का वर्णन हुआ बताया जाता 
है, जबकि वास्तव में इसमें परमात्मा के तीन प्रकार के जगत्‌ को बनाकर आकाश में स्थिर रखने के एक 
वैज्ञानिक तथ्य का निरूपण किया गया है | मन्त्र इस प्रकार है-- 


''इदं विष्णुर्विचक्रमे त्रेधा निदधे पदम्‌ | समूढमस्य पांसुरे स्वाहा |“ 


'"विष्णु8 परमात्मा” (स्कन्द--निरुक्तटीका, भाग २, पृष्ठ ५५) ; विष्णुव्यापक इति“ शत्रुघ्नाचार्यो 
मन्त्रार्थदीपिकायाम्‌, पृष्ठ ६; 'विष्णुर्भगवानिति', पृष्ठ ४७; 'विष्णुव्यापक इति” लौगाक्षिगृह्यसूत्रे, ४७ | 


पदार्थ: --(विष्णु४) जो सबमें व्यापक जगदीश्वर जो कुछ (इृदम्‌ ) यह जगत्‌ है, उसको (विचक्रमे) 
रचता हुआ इस प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष जगत्‌ को (त्रेधा) तीन प्रकार का (निदधे) धारण करता है | (अस्य) इस 
प्रकाशवानू, प्रकाशरहित और अदृश्य तीन प्रकार के परमाणु आदि रूप (स्वाहा) अच्छे प्रकार 
देखने-दिखलाने योग्य जगत्‌ का ग्रहण करता हुआ इस (समूढम्‌ ) अच्छे प्रकार विचार करके कथन करने 
का कह ३३८५ / १३ ) जगत्‌ को (पांसुरे) अन्तरिक्ष में स्थापित करता है, वहीं सब मनुष्यों को उत्तम रीति 
वने योग्य है । 


इस मन्त्र के भावार्थ में ग्रन्थकार ने लिखा है--.“परमेश्वर ने जिस प्रथम' प्रकाशवाले सूर्यादि, दूसरा' 
प्रकाशरहित पृथिवी आदि और जो तीसरा' परमाणु आदि अदृश्य जगंत्‌ है; उस सबको कारण से रचकर 
अन्तरिक्ष में स्थापन किया है, उनमें से ओषधि आदि पृथिवी में, प्रकाश"आदि सूर्यलोक में और परमाणु आदि 
आकाश और इस सब जगत्‌ को प्राणों के शिर में स्थापित किया है | इस [संस्कृत में] लिखे हुए शतपथ 
के प्रमाण से 'गय” शब्द से प्राणों का ग्रहण किया है-। इसमें महीधर जो कहता है कि त्रिविक्रम अर्थात्‌ 
वामनावतार को धारण करके जगत्‌ को रचा है, यहेः उसका कहना सर्वथा मिथ्या है | ' 


निरुक्तकार ने भी इस मन्त्र में वामनावतार का'ग्रहण नहीं किया है | यास्काचार्य लिखते हैं-../यदिदं 

किंच तद्विक्रमते विष्णु४, त्रिधा निधत्ते! पद... पृथिव्यामन्तरिक्षे दिवीति शाकपूणि३, समारोहणे विष्णुपदे 

गयशिरसीत्यौर्णवाभः । समूढमस्य पांसुरे प्यायनेडन्तरिक्षे पदं न दृश्यते, अपि वोपमार्थ स्यात्‌ समूढमस्य 

पांसुल इव पदं न दृश्यत इति +-पांसव३8. सूयन्त इति वा, पन्ना शेरत इति वा, पिंशनीया भवन्तीति वा ॥” 

--निरुक्त १२१६ 

विष्णु-मध्यकालीन सूर्य, “विष्लू व्याप्तौ', “विश प्रवेशने” या “वि” पूर्वक 'अशूड व्याप्तौ" 'णु" प्रत्यय 

और किद्भाव (उणादि० ३।३६) | मध्यकालीन आदित्य सर्वत्र व्याप्त होता है और सर्वत्र प्रविष्ट होता है | 

विचक्रमे - विक्रमते; विष्णुपद-अन्तरिक्ष मध्य जिसमें कि मध्याहनकालीन आदित्य की स्थिति है | एवं 

“विष्णुपद' का मुख्य अर्थ यद्यपि अन्तरिक्षमध्य है, परन्तु सामान्यत४ अन्तरिक्ष के लिए प्रयुक्त होता है | 

'गयशिरम्‌्'-मकानों की छत, निघण्टु में 'गय” पद गृहवाची पठित है | मध्याहनकाल में आदित्य सम्पूर्ण 
मकानों के ठीक ऊपर देदीप्यमान होता है | 


अर्थ--(इदं विष्णुर्विचक्रमे) यह मध्याहनकालीन सूर्य, इस भूतल पर जो कुछ यह है, उस सबमें विक्रम 
दर्शाता है, अर्थात्‌ भूमि के प्रत्येक पदार्थ को पूरी तरह तपाता है । (त्रेधा पद॑ निदधे) यह पृथिवी में, 
अन्तरिक्ष में और द्युलोक में--एवं तीन प्रकार से प्रकाश-किरण को धारण करता है, अर्थात्‌ृ--यह विष्णु 
आदित्य उपर्युक्त तीनों लोकों को पूर्णतया प्रकाशित करता है | (अस्य पांसुरे समूढम्‌ ) इस आदित्य की एक 
किरण अन्तरिक्ष में गुप्त है, अर्थात्‌ दृष्टिगोचर नहीं होती । 
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७३० 


प्रश्न-- यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत | 
अभ्युत्थानमधर्मस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ ॥ --भ० गी० ४७ 
श्री कृष्णजी कहते हैं कि--'जब-जब धर्म का लोप होता है, तब-तब मैं शरीर धारण करता हूँ ॥ 


उत्तर--यह बात वेदविरूद्ध होने से प्रमाण नहीं, और ऐसा हो सकता है कि श्रीकृष्ण धर्मात्माओं और 
धर्म की रक्षा करना चाहते थे कि मैं युग-युग में जन्मे लेके श्रेष्ठों की रक्षा और दुष्टों का नाश करूँ, तो 


कुछ दोष नहीं, क्‍योंकि "परोपकाराय सतां विभूतय४”' परोपकार के लिए सत्पुरुषों का तन-मन-धन होता 
है तथापि इससे श्रीकृष्ण ईश्वर नहीं हो सकते | 


उपनिषदों में अवतारवाद का निषेध-- 


दिव्यो हामूर्त्त: पुरुष: स ब्ाष्नान्तरो द्माज३ । 
अप्राणो हामना: शुओ हाक्षरात्परतः पर४ ॥ --मुण्डक ० २१२ 
वह परमेश्वर अमूर्त्त, भीतर-बाहर व्यापक, अजन्मा, प्राणपहित, मनरहित और शुद्ध है | तथाकथित 
अवत्तरित ब्रह्म इन गुणों से युक्त नहीं होता । 
वेदाहमेतमजरं॑ पुराण. सर्वात्मानं “सर्वग॒तं विभुत्वात्‌ू । 
७-सनिरोध॑ प्रवदन्ति यस्य ब्रह्मवादिनो हि. प्रवदन्ति नित्यम्‌ ॥ 


“श्वेत० ३२१ 
वह पुरुष अजर, अमर, सर्वव्यापक, विभु व तित्य है । ब्रह्मदादी कहते हैं कि वह जन्म नहां ले॥ | 
यहाँ अवतार का स्पष्ट निषेध है । 'यत्तददृश्यम्‌ इत्यांदे (मुण्डक० १७) तथा 'न संदृशे तिष्ठति' 
(कठ०६।६) पर पहले विचार किया जा चुका है | 


यदा यदा हि-यह गीता के चतुर्थ अध्याय का सातवाँ श्लोक है | इसका पूरक आठवाँ श्लोक है जो 
इस प्रकार है-- 


स्फकन+- +न्‍क 


परित्राणाय साधूनां विनाशाय धथ दुष्कृताम्‌ । 
धर्मसंस्थापनार्थाय संभवामि.युगे युगे ॥ 
अर्थ--हे भरतकुलोत्पन्न अर्जुन ! जब-जब धर्म की ग्लानि-अवनति और अधर्म की वृद्धि होती है, 
न६-तब मैं “आत्मानं'-अपने को उत्पन्न करता हूँ | सज्जनों की रक्षा और दुष्टों के नाश के लिए और धर्म 
को फिर से प्रतिष्ठित करने के लिए मैं समय-समय पर जन्म लेता रहता हूँ | तुलना करें. 
यदा यदेह धर्मस्य क्षयों वृद्धिश्च पापम्न३ | 
तदा तु भगवान्‌ ईश आत्मानं सृज्यते हरि३ ॥ --भागवत ६।२४।५६ 
इन श्लोकों में “धर्म! शब्द का परम्परागत रूढ़ अर्थों में प्रयोग न होकर वर्णाश्रमव्यवस्था, न्याय और 
नीति आदि सबका उसमें समावेश है | इस श्लोक का तात्पर्य यह है कि जब संसार में अन्याय, अत्याचार, 
अनीति, दुष्टता में वृद्धि होकर सज्जनों को कष्ट होने लगता है और दुष्टों का दबदबा बढ़ जाता है तब 
परमात्मा अपने द्वारा उत्पन्न और संचालित संसार को सुव्यवस्थित कर उसका कल्याण करने में समर्थ, 


१. पूरा श्लोक इस प्रकार है -- 'मूलं भुजड्गै॥ शिखरे विहड्गै; शाखा: प्लवड्गैः कुसुमानि भृंगै॥ । आश्चर्यमेतत्‌ खुल 
चन्दनस्य, परोपकाराय सतां विभूतय8' ॥ --कस्यचित्‌ कवे३ 


#ि पका ४7 0 पीले छत शत 0 री, क ले 70 


403 2 02 ._ < ेााण,ओं)। 


ज्ञानवानू, तेजस्वी और पराक्रमी विशिष्ट पुरुषों को भेजकर समाज की बिगड़ी दशा को ठीक कर दिया 
करते हैं । ऐसे असाधारण पुरुषों को सामान्यजन अवतारी पुरुषों के नाम से अभिहित करने लगते हैं । 


इसी बात को डॉ० राधाकृष्णन ने इस प्रकार लिखा है-- 
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गीता के उपदेष्टा योगिराज कृष्ण (और सम्पादक वेदों के प्रगल्भ विद्वान्‌ महर्षि वेद॒व्यास हैं । यह भी 
#र्विवाद है कि गीता महाभारत का अंग है, किन्तु वर्त्तमान में प्रचलित महाभारत और गीता महर्षि वेदव्यास 
की रचना नहीं हैं, अर्थात्‌ वर्तमान महाभारत और गीता, जैसे व्यासजी की लेखनी से निकले थे, वैसे आज 
हमारे सामने नहीं हैं । विश्वविख्यातं गवेषक चिन्तामणि वैद्य ने महाभारत के तीन कर्ता माने हैं- व्यास, 
वैशम्पायन और सौति | उनके विवेचन के अनुसार महाभारतयुद्ध की समाप्ति पर व्यासजी ने “जय” नामक 
ग्रन्थ बनाया था, जैसाकि महाभारत के पहले श्लोक में लिखा है-- 


नारायणं नमस्कृत्य नर चैव नरोत्तमम्‌ । 
देवीं सरस्वतीं व्यासं ततो जयमुदीरयेत्‌ ॥ 


“जय” शब्द का अर्थ यहाँ महाभारत नाम इतिहास ही है | आगे चलकर कहा है-...'जयो 
नामेतिहासो5यम्‌” इत्यादि | “जय” नामक ग्रन्थ के श्लोकों की संख्या कितनी थी, यह निश्चय करने के लिए 
कोई निश्चित आधार न मिलने से इस विषय में उन्होंने अपनी कोई सम्मति प्रकट नहीं की | इसके बाद 
वैशम्पायन ने कुछ बढ़ाकर उसे “भारत” बना दिया | 'भारत' की श्लोकसंख्या वैद्यजी ने २४ हजार मानी 
है । उनका यह अनुमान आदिपर्व में सौति की अनुक्रमणिका के आधार पर है। शेष ७६ हज़ारा आख्यानों 
के श्लोक बतलाकर सम्पूर्ण महाभारत की श्लोक-संख्या एक लाख लिखी है । वैद्यजी का अनुमान है कि 
ये ७६ हजार श्लोक सौति ने रचकर मिलाये | तभी से बड़ा हो जाने के कारण इसका नाम महाभारत 
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७३२ सत्यार्थभास्कर 


हुआ । ग्रन्थकार के अनुसार राजा भोज के समय महाभारत में ३० हज़ार से अधिक श्लोक नहीं थे । 
सत्यार्थप्रकाश के ग्यारहवें समुल्लास में उन्होंने लिखा है-.'व्यासजी ने चार सहस्न चार सौ और उनके 
शिष्यों ने पाँच सहस्र छह सौ श्लोकयुक्त अर्थात्‌ सब दश सहमस्र श्लोकों के परिमाण भारत बनाया था| वह 
महाराजा विक्रमादित्य के समय में बीस सहस्र महाराजा भोज कहते हैं कि मेरे पिताजी के समय में पच्चीस 
और अब मेरी आधी उमर में तीस सहस्र श्लोकयुक्त महाभारत का पुस्तक मिलता है | --यह बात राजा भोज 
के बनाये 'संजीवनी' नामक इतिहास में लिखी है कि जो ग्वालियर राज्य के भिंड नामक नगर के तिवाड़ी 
ब्राह्मणों के घर में है जिसको लखुना के रावसाहब और उनके गुमाश्ते रामदयाल चौबेजी ने अपनी आँख 
से देखा है | ग्रन्थकार ने यह भी लिखा है कि “शंकराचार्य के तीन सौ वर्ष के पश्चात्‌ उज्जैन नगरी में 
विक्रमादित्य राजा कुछ प्रतापी हुआ | ......... विक्रमादित्य के पाँच सौ वर्ष के पश्चात्‌ राजा भोज हुआ |” इस 
प्रकार राजा भोज का काल आज से २०४६-५००-१५४६ वर्ष ठहरता है | तदनुसार सौति का काल राजा 
भोज के बाद आता है | इस प्रकार वर्त्तमान 'महाभारत' का रचनाकाल,आज से १५४६ वर्ष से पीछे नहीं 
जा सकता | इस कालगणना से सौति से पूर्वकालीन वैशम्पायन द्वारा रचित २४ हज़ार श्लोकयुक्त 'भारत' 
का भी सामंजस्य हो जाता है | 


सौति कथावाचक थे | महाभारत के सब या अधिसंख्य श्लोक उन्हीं के लिखे हो सकते हैं | मनोरंजन 
के लिए कल्पित आख्यानों की रचना करते समय सिद्धान्त गौण या सर्वथा उपेक्षित हो जाता है | इसलिए 
उनका तर्क की कसौटी पर खरा उतरना आवश्यक नहीं ॥ ऐसे असंगत तथा शास्त्रविरोधी प्रसंगों के लिए 
सौति को भी निश्चितरूप से ज़िम्मेदार नहीं ठहराया जा सकता । इस सम्भावना से भी इन्कार नहीं किया 
जा सकता कि विभिन्न कालों में साम्प्रदायिक "लोग भी प्रक्षेप करते रहे हैं | ऐसा भी प्रतीत होता है कि लोग 
महाभारत में जहाँ अपने अनुकूल विचारों को डोलते' रहे हैं, वहाँ अपने प्रतिकूल विचारों को निकालते भी 
रहे हैं | यही कारण है कि सौति के काल से आज तक महाभारत की श्लोकसंख्या मोटे तौर पर एक लाख 
ही मानी जाती रही है | वैसे विभिन्न संस्करणों में श्लोकों की संख्या में ४ से १५ हज़ार तक का न्यूनाधिक्य 
मिलता है | जब सम्पूर्ण महाभारत में प्रक्षेप होता रहा है तो उसका एक अध्याय 'गीता' उसंसे अछता कैसे 
रह सकता था ? 


महर्षि वेदव्यास जैसे गम्भीर विद्वान्‌ द्वारा सम्पादित योगिराज कृष्ण जैसे प्रौढ़ वक्ता के उपदेश में 
परस्पर विरोधी तथा सर्वथा असंगत विचारों के लिए कोई स्थान नहीं होना चाहिए | फिर भी, वर्त्तमान गीता 
में ये दोष यत्र-तत्र-सर्वत्र पाये जाते हैं | वर्त्तमान में उपलब्ध गीता का कितना बड़ा भाग प्रक्षिप्त है, इसका 
अनुमान इसी बात से लगाया जा सकता है कि वैष्णव सम्प्रदाय, जिसकी ओर से प्रक्षेपों की भरमार है, 
महाभारत के समय में था ही नहीं । 


एक बात और । व्यासजी ने महाभारत को अपने हाथ से नहीं लिखा था | इस कार्य के लिए उन्होंने 
उस समय के सर्वश्रेष्ठ आशुलिपिक ($।०7०!ं») की सेवाएँ प्राप्त कीं | व्यासजी के उस लेखक-सहायक 
का नाम था--गणेश | गणेश ने व्यासजी का लेखक बनना इस शर्त पर स्वीकार किया कि लिखते समय 
मेरी लेखनी क्षणभर के लिए भी रुकने न पाये | यदि ऐसा हुआ तो मैं लिखने का काम तत्काल बन्द कर 
दूँगा, व्यासजी ने गणेश की यह शर्त स्वीकार कर ली, किन्तु अपनी ओर से एक शर्त गणेश पर लगा 
दी | व्यासजी ने कहा-बिना समझे एक भी अक्षर न लिखना होगा | गणेशजी ने "ओम्‌* कहकर स्वीकार 
कर लिया और लेखक बन गये | गणेश बड़ी तेज़ी से लिखते जाते थे | व्यासजी को. कभी-कभी सोचने 
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के लिए रुकने की आवश्यकता अनुभव होती तो वे बीच-बीच में ऐसा अटपटा श्लोक बोल देते थे, जिसको 
समझने के लिए गणेशजी को ठहरना पड़ जाता था । वे श्लोक ऐसे होते थे, जिनका अर्थ बाहर से दूसरा 
मालूम पड़ता था और भीतर से कुछ और । इस बीच व्यासजी बहुत-से श्लोक बना लेते थे | इस विषय 
में व्यास जी ने लिखा है. 

अष्टौ श्लोकसहस्राणि अष्टौ श्लोकशतानि च | 

अहं वेद्मि शुको वेत्ति संजयो वेत्ति वा न वा ॥ 


इस ग्रन्थ में आठ हज़ार आठ सौ श्लोक ऐसे हैं जिनका अर्थ मैं समझता हूँ और शुकदेव (व्यासपुत्र) 
समझते हैं | संजय समझते हैं या नहीं, इसमें सन्देह है | 


तच्छलोककूटमद्यापि ग्रथितं सुदृढं. मुने । 
भेत्तुं न शक्यतेडर्थस्य गूढत्वात्‌ प्रश्नितस्य च ॥ 


ये कूट श्लोक इतने गुथे हुए और गम्भीरार्थक हैं कि आज भी उनका रहस्यभेदन कठिन है, क्योंकि 
उनका अर्थ भी गूढ़ है और शब्द भी योगवृत्ति और रूढ़वृत्ति आदि रचनावैचि्रय के कारण गम्भीर हैं | 


इस प्रकार महाभारत में एक लाख श्लोक हैं, जो तीन विद्वानों द्वारा रचित होने के साथ न जाने 
कितने अज्ञात लेखकों द्वारा प्रक्षिप्त हैं | व्यासजी ने जानबूझकर ऐसे श्लोक लिखे हैं (और उनकी संख्या 
नौ हज़ार के लगभग है) जिनके अर्थ स्पष्ट नहीं हैं, उसमें जो कुछ भी लिखा है, उसका प्रामाण्य अतिशय 
सन्दिग्ध है, उसका अधिकांश अनार्ष है, कल्पित है, वेदविरुद्ध है, और परस्पर विरुद्ध है--प्रसंगोपात्त नहीं 
है । ऐसी स्थिति में महाभारतान्तर्गत सत्यासत्यमिश्रिते सामग्री में से सत्य खोज निकालना और फिर उसे 
प्रमाणित करना अत्यन्त दुष्कर कार्य है | 

युद्ध की जिस स्थिति में गीता का उपदेश दिया गया था, उसे देखते हुए यह कहा जा सकता है कि 
वर्त्तमान गीता का अधिकांश निश्चितरूप से प्रक्षिप्त है । गीता का प्रथम अध्याय विवरणात्मक भूमिकारूप 
है | युद्ध की विभीषिका और उसके सम्भावित दुष्परिणामों का उल्लेख करके उद्दिग्नमना अर्जुन चुपचाप बैठ 
गया | तदनन्तर उसकी शंकाओं का समाधान करना श्रीकृष्ण का काम था और वह उन्होंने कर दिया । 
यह समाधान गीता के द्वितीय अध्याय के प्रथम ३८ श्लोकों तथा कतिपय अन्य श्लोकों तक सीमित है । 
इसमें पाँच-सात मिनट का समय लगा होगा | सात सौ श्लोकों में निहित ज्ञान-विज्ञान की बातों के लिए 
न उचित स्थान था और न वे अवसरोचित बातें थीं | अर्जुन का खान-पान, ज्ञान, भक्ति, दान-पुण्य, यज्ञ, 
योगाभ्यास, मोक्षलाभ, सृष्ट्युत्पत्ति, वर्णाश्रम-व्यवस्था आदि के विषय में प्रश्न उठाना और श्रीकृष्ण का उन 
प्रश्नों का उत्तर देना वहाँ सर्वथा अप्रासंगिक था | ये सब शान्तिकाल में अवकाश के समय एकान्त स्थान 
में गुरु-शिष्य परम्परा में बैठकर विवेचन के विषय थे | वैसा ही हुआ भी होगा । अथवा वह किसी के द्वारा 
विविधविषयविभूषित संकलन हो सकता है, जिसे उपयोगी जानकर कालान्तर में गीता में अनुस्यूत कर दिया 
गया होगा | यही कारण है कि गीता में परस्पर विरोधी, प्रसंगविरुद्ध तथा निर्हेतुक पुनरावृत्त वक्तव्यों की 
भरमार है | योगिराज कृष्ण जैसे प्रौढ़ वक्ता के उपदेश में पुनरुक्ति और विरोध ढूँढने पर भी नहीं मिलना 
चाहिए । फिर उस उपदेश के व्यासजी जैसे साक्षात्कृतधर्मा ऋषि द्वारा सम्पादित होनेपर तो सोने में सुगन्धि 
आजानी चाहिए, परन्तु फिर भी गीता में ये दोष पाये जाते हैं । फलत४ उसमें प्रस्तुत वाक्यों की सूक्ष्मेक्षिका 


से समीक्षा करनी चाहिए | 


| ॥ कर हर # “> 2.8 की का कन्या १ए-क आ>क #6- 6 के कि है ७ । आ> ले बह 


का 


विवेच्य श्लोक चतुर्थ अध्याय ऊे हैं ! स्वामी ३:ज्मानन्दजी महाराज ने “वैदिक गीता” नाम से प्रस्तुत 
गीताभाष्य में लिखा है-- 

“चतुर्थ अध्याय के आरर* से लेकर २५ श्लोक प्रक्षिप्त हैं | दूसरे अध्याय के अड़तीसवें श्लोक से 
लेकर कर्मयोग का प्रकरण चला है और छठे अध्याय के चौथे श्लोक तक चला गया है | चतुर्थ अध्याय 
का प्रथम श्लोक यह है--- ह 

इमं +थस्वते योगं प्रोक्तवानहमव्ययम्‌ | 
विवस्वान्‌ ग़नवे प्राह मनुरिकष्वाकवेइब्रवीतू ॥ ४॥१ 

इस 3३"कारी योग को मैंने विवस्वान्‌ को, विठस्वान्‌ ने मनु को और मनु ने इक्ष्वाकु को कहा था | 
आगे चलकर कह है-- 

स एवायं मया ते उद्य योग प्रोक्तः पुरातन३ .॥ ४।३ 

अर्थात्‌ वही यह पुराना योग मैंने तुझे आज कहा है | 

इस श्लोक से यह प्रतीत होता है कि कर्मयोग का प्रकरण झमाप्त हो चुका, परन्तु कर्मयोग का प्रसंग 
अभी समाप्त नहीं हुआ, दूर तक चला गया है | बीच में अर्ज़ुनशने प्रैेशन कर दिया था कि मनुष्य न चाहते 
हुए भी पाप क्‍यों कर बैठता है--उसका उत्तर देकर चतुर्थ: अध्याय के १६वें श्लोक में उसी प्रकरण को फिर 
आरम्भ कर दिया गया है- 

कि कर्म किमकर्मेति कवयो5प्यत्र. मोहिता३ । 
तत्ते कर्म प्रवकयामि यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसंइशुभात्‌ ॥ ४१६ | 
अर्थ--क्‍्या कर्म है और क्‍या अकर्म है, इस विषय में विद्वान लोगों को भी आन्ति हो जाती है । मैं तुझे 
वह कर्म बतलाऊँगा जिसे जानकर तू अम्ड्गलें से छूट जाए । | हि 
इस प्रकार यह प्रकरण निरन्तर चल रहा है। इसके बीच में इसकी समाप्ति की सूचना से स्प कप 
प्रतीत होता है कि ये श्लोक प्रक्षिप्त हैं; यहाँ के नहीं हैं | यदि ये मूल लेखक की रचना होते तो वह इन 9 
प्रकरण के अन्त में लिखता ॥ हू 
आगे चलकर चौथे श्ल्लोक में अर्जुन ने प्रश्न किया है कि आपके और विवस्वान्‌ के काल में तो बड़ा | 
अन्तर है, फिर आपने विवस्वान्‌ को यह योग कैसे! बतलाया ? 5०04 
अपरं भवतो जन्म ए* जन्म विवस्वत३ । 
कथमेतद्विजानीयां त्वमादौ प्रोक्ततानिति ॥ ४।४ 
इस प्रश्न का उत्तर देते हुए श्रीकृष्ण ने बतलाया-- 
बहूनि मे व्यतीतानि जन्मानि तव चार्जुन । 
तान्यहं वेद सर्वाणि न त्वं वेत्थ परन्तप ॥४।५ 

है अर्जुन ! मेरे और तेरे बहुत-से जन्म व्यतीत हो चुके हैं, मैं उन सब जन्मों को जानता हूँ, परन्तु 
तू नहीं जानता । 

यहाँ श्रीकृष्ण ने अर्जुन के समान ही अपने बार-बार जन्म लेने की बात कही है | यदि वे अपने आपको 
ईश्वर का अवतार मानते तो कहते कि तू तो जीवात्मा होने के कारण बार-बार जन्म लेता रहता है, परन्तु 
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सप्तम-समुल्लास: ७३५ 


न अअ 3 + आल जी लल रजनी जलन किम मिल निज स कम लक अल र  म कील ललित कलम बह कली 
मैं आवश्यकता होने पर कभी-कभी जन्म लेता हूँ । निश्चय ही श्रीकृष्ण ने यहाँ अपने आपको जीवात्मा 
(परन्तु योगी) के रूप में प्रस्तुत किया है । आगे सातवें श्लोक में 'तदात्मानं सृजाम्यहम्‌” में 'अहम्‌” का अर्थ 
“विशिष्ट जीवात्मपुरुष' ही लेना प्रकरणानुकूल तर्कसंगत होगा । 


आठवें श्लोक क। उत्तरार्द्ध है--'धर्मसंस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे” | पर यहीं पर प्रक्षेपक महोदय 
ने बस नहीं कर दी | आगे चलकर भगवान्‌ की उपासना और उसके फल बतलाने आरम्भ कर दिये हैं | 
इससे भी आगे अजकर उन्होंने श्रीकृष्ण से चारों वर्णों की गुण-कर्मानुसार सृष्टि कराई है | इस प्रकार इस 
सारे प्रकरण को एक अजायबघर बनाकर रख दिया है, जिसमें कलाकृतियों के अपने-आप में सुन्दर होते 
ये ह ८ में न कोई तारतम्य है और न व्यवस्था | फलत४ उनसे किसी प्रयोजन की सिद्धि 
।| सकती । 


गीता के इन श्लोकों में जिस आधारभूत सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया है वह यह है कि जब भी 
समाज, देश या विश्व में अनिष्टकारी शक्तियाँ प्रबल हो जाती हैं तो उनका दमन करके धर्म व न्याय की 
स्थापना और दुष्टों का दलन करके सज्जनों की रक्षा में समर्थ शक्तियाँ जिस असाधारण पुरुष में साकार 
हो उठती हैं, उसके अलौकिक कार्यों से चमत्कृत होकर साधारण जन॑ उसे ईश्वर, अवतार, पैगम्बर आदि 
नामों से पुकारने लगते हैं | इस प्रकार के दिव्यगुणसम्पन्न महापुरुंष समये-समय पर इस संसार में आते 
रहते (अवतरित होते) रहते हैं | इसी अर्थ की पुष्टि 'आत्मानं सृजाम्यहम्‌” के पूरक 'ज्ञानी त्वात्मैव मे मतम्‌” 
(गीता ७।१८) से होती है | इस प्रकार “आत्मान॑ सृजाम्यहम्‌' का अर्थ “आत्मानं ज्ञानिनं वा सर्जयाम्यहम्‌" 
करना तर्कसंगत होगा | यह गीता से गीता का अर्थ करना होगा | 


यदि समाजशास्त्र की दृष्टि से उक्त श्लोक'की व्याख्या की जाए तो उसमें एक ऐसे सार्वभौम एवं 
सार्वकालिक सत्य का उद्धाटन है, जिससे: कोई*इन्कार नहीं कर सकता | कोई भी महापुरुष जन्मजात 
महापुरुष नहीं होता | उसे महापुरुष बनाने में उसके समय की परिस्थितियों का बहुत बड़ा हाथ होता 
है । जितनी तीव्र क्रिया होगी उतनी तीव्र प्रतिक्रिया होगी, यह विज्ञान का सिद्धान्त है | भारत के चहुँमुखी 
अधध्पतन का ही यह परिणाम था कि उसमें दयानन्द, गांधी और तिलक जैसी विभूतियों ने जन्म 
लिया | जब-जब धर्म की ग्लानि और अधर्म का अभ्युत्थान होता है अर्थात्‌ जब-जब किसी जाति का 
बौद्धिक , नैतिक, सामाजिक और रजनैतिक दृष्टि से अध३पतन हो जाता है, तब-तब उसमें ऐसे महापुरुष 
पैदा होते हैं जो उसे पतन के गर्त से निकालकर उन्नति के शिखर पर ले-जाने का प्रयास करते हैं | कुछ 
ऐसी ही परिस्थितियाँ थीं जिनमें श्रीकृष्ण का जन्म और पालन-पोषण हुआ था | जिसके जन्म से पहले 
उसके माता-पिता को जेल के सीखचों में बन्द कर दिया गया हो, जिसे अपने पालन-पोषण और संरक्षण 
के लिए पराश्रित रहना पड़ा हो और जिसने चारों ओर इसी प्रकार की विनाशलीला देखी हो, उसका 
विद्रोही मन “परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌* का दृढ़ संकल्प करके अधर्म का नाश और धर्म की 
स्थापना के लिए अपने आपको सर्वात्मना समर्पित क्‍यों नहीं करेगा ? और ऐसे महापुरुष को क्‍यों नहीं लोग 
अपने सिर पर बिठाएँगे--उसे देवतुल्य क्‍यों नहीं मानेंगे ? 

ब्रह्मलोक में रहनेवाला मुक्तात्मा अप्रतिहतगति होता है | छान्दोग्योपनिषद्‌ (७।२५।२) में कहा है-'तस्य 
सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवति“ अर्थात्‌ मोक्षदशा में जीव इच्छानुसार सब लोकों में संचरण करता है | योग 
के एक अंग “अपरिग्रह” की सिद्धि हो जानेपर योगी अपने पूर्वजन्म, चालू जन्म तथा आगे होनेवाले जन्म 
के कारणों को यथायथ जान लेता है | मैं पूर्वजन्म में क्या था ? किन कारणों से था ? चालू जन्म किन 
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कारणों से हुआ ? आगे मैं क्‍या होऊँगा और किन कारणों से होऊँगा ? इस प्रकार अपरिग्रह की सिद्धि को 
प्राप्त हुआ योगी पहले, अगले और मध्य के अपने जन्मों के विषय में जिज्ञासा होनेपर यथार्थरूप रो उन 
स्थितियों को जान लेता है । योगदर्शन के 'अपरिग्रहस्थैयें जन्मकथन्तासम्बोध३” (२३६) पर व्यासभाष्य में 
लिखा है-..''अस्य भवति | कोइहमासम्‌, कथमहमासम्‌, किंस्विदिदम्‌, कर्थंस्विदिदम्‌, के वा भविष्याम:, कर्थ॑ 
वा भविष्याम इति; एवमस्य पूर्वान्तपरान्तमध्येष्वात्ममावजिज्ञासा स्वरूपेणोपावर्तते ॥” इसका नाम 
“जन्मकथन्तासम्बोघ' है | 

महापुरुष विश्वकल्याण के लिए यह कामनाकर सकते हैं कि विश्वकल्याण के लिए मैं बार-बार जन्म 
लूँ, क्योंकि 'परोपकराय सतां विभूतय४“ | पर यह जन्म जीवात्माओं का होता है, परमात्मा का कभी 
नहीं | गीता में जहॉँ-जहाँ श्रीकृष्ण ने अपने योगबल और योगविभूति तथा सामर्थ्य को लक्ष्य में रखकर अपने 
विषय में जो बातें कही हैं, वे साधारण मनुष्य नहीं कर सकते परमात्मरूप का श्रम उत्पन्न करनेवाले अथवा 
आपातत$४ ईश्वरवाची होने की प्रत्तीति करानेवालूे “अहम्‌* पद का प्रयोग लक्षणा, तात्स्थ्योपाधि अथवा 
तत्सहचरितोपाधि से ब्रह्मस्थ मुक्तात्मा के लिए किया गया समझना चाहिए! सारी गीता में न कहीं अवतार 
शब्द है और न 'ईश्वर का अवतार होता है” इसका स्पष्टत३ प्रतिपादक्कोई वाक्य है | 


अवतारवाद व विकासवादे 


प्राणिजगत्‌ के प्रादुर्माव की विकासवादी कल्पना बड़ी रोचक है | अतीत में आधुनिकता की खोज 
करनेवालों के अनुसार भारतीयों के लिए विकासबाद की प्रान्येता कोई नई बात नहीं है | संसार के विभिन्न 
प्राणियों की उत्पत्ति किस प्रकार हुई, इसचघ्प्रश्ने। परे॥ुहमारे दार्शनिक और तत्त्ववेत्ता बहुत प्राचीनकाल से 
विचार करते आये हैं | उनके अनुसार मल्स्यावत्नार,*कूर्मावतार, वराहावतार, नृसिंहावतार आदि के रूप में 
पौराणिक अवतारवाद के माध्यम से विकासबाद की कल्पना को सनन्‍्तुलित करने क प्रयास किया गया 
है | तदनुसार पहले जलचर, फिर छमंयचर)तत्पश्चात्‌ स्थलचर, फिर छोटे-छोटे प्राणी और अन्तत$ मनुष्य 
की उत्पत्ति होना सिद्ध होता है। नृसिंह, वामन, परशुराम, राम, कृष्ण आदि के रूप में ईश्वर अवतार से 
प्रतीकरूप में मनुष्यजाति&के क्रम्मिक विकास का संकेत मिलता है | वस्तुतस्तु अवतारों की कल्पना में 
प्राणिसृष्टि के विकास को नहीं ढूँढा जा सकता, क्‍योंकि जिस कालखण्ड में मत्स्यावतार आदि की कल्पना 
की गई, उससे बहुत पहले से मानव की तथा अन्यान्य प्राणियों की विद्यमानता सिद्ध है | 


अवतार किस लिये ? 


कहा जाता है कि राक्षसराज रावण और कंस जैसे पापियों को मारने के लिए ईश्वर को अवतार लेना 
पड़ता है | कैसी बचकानी-सी बात है | सोचने की बात है कि किसी चीज़ को बनाना आसान होता है या 
बिगाड़ना । जिस इमारत को सैकड़ों मज़दूर मिलकर महीनों परिश्रम करके बनाते हैं, उसी को आवश्यकता 
पड़ने पर थौड़े-से मज़दूर कुछ ही दिनों में गिरा सकते हैं । स्पष्ट है, बनाने की अपेक्षा बिगाड़ना आसान 
है । रावण आदि को बनाने>पैदा करने के लिए यदि ईश्वर को अवतार लेना नहीं पडा तो उन्हें मारने के 
लिए अवतार लेने की आवश्यकता क्यों पड़ती | जो परमात्मा संकल्पमात्र से इतने विशाल ब्रह्माण्ड की 
रचना करने में समर्थ है, उसे यदि एक-दो व्यक्तियों का नाश करने के लिए अवतार लेना पड़े . अमरलोक 
से मृत्युलोक में आना पड़े तो इससे ईश्वर का नहीं, रावणादि का गौरव बढ़ता है | उस अवस्था में 
“सर्वशक्तिमान्‌ट की उपाधि राम-कृष्ण से छीनकर रावण-कंस को दे देना न्याय्य होगा । 
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गीता के अनुसार ईश्वर का अवतार होता है-.'धर्मसंस्थापनार्थाय, साधूमां परित्राणाय तथा दुष्कृतां 
विनाशाय', अब, परन्तु पुराणों (जहाँ अवतारवाद की कल्पना की गई है) में ईश्वर के अन्यान्य अवतारों के 
क्रियाकलापों का जो विवरण मिलता है, उससे चार बातों का पता चलता है-- 


१. ईश्वर अपनी इच्छा से अवतार नहीं लेता, वैसा बनने के लिए उसे विवश किया जाता है | 
२. उसे पूर्वजन्म में किये कर्मों का फल भोगने के लिए जन्म लेना पड़ता है | 


३. पहले से स्थापित धर्म को विस्थापित-उखाड़ फैंकने और धर्माचरण में प्रवृत्त लोगों को अधर्म में 
प्रवृत्त करने में उसकी विशेष रुचि होती है | 


४. उनका अपना चरित्र प्राय३ भ्रष्ट होता है | 
भगवान्‌ विष्णु कहते हैं-- 
न कस्यापि प्रियो लोके तिर्यग्योनिषु संभव३ । 
नाभवं स्वेच्छया वाह॑ वराहादिषु योनिषु. ॥ --दे० १|५७ 
विहाय लक्ष म्यां सह संविहारं यो याति मत्स्यादिषु हीनयोनिषु । 
शय्यां च॒ त्यक्त्वा गरुडासनस्य करोति युद्ध विंपुलं स्वतन्त्रः ॥ --१|५८ 


संसार में किसी को वराह आदि योनियों में जाना पसन्द नहीं फिर, मैं इन योनियों में क्‍यों 
जाता | यह सब मेरे पापों का फल है ॥ 


यदि मैं स्वतन्त्र होता तो लक्ष्मी के साथ विहार को छोड़कर मछली आदि हीन योनियों में क्‍यों जाता 
तथा सुखशय्या (गरुड़ासन) को छोड़कर युद्धादि क्यों करता ? 
कौलो वा5थ सिंहो वा वामनो वा$भवं कुत३8 | 
जमदग्निसुतः कस्मात्‌ संभवेयं पितामह8 ॥३५॥ 
नृशंसं वा कथं कर्म कृतवानस्मि भूतले..। 
क्षत्रजैस्तु हृदान्‌ सर्वान्‌ पूरयेयें कथं पुन8 .. ॥३८॥ 
क्षत्रियानू हतवानस्मि.. निर्दयों गर्भभानपि.. ॥४०॥ 


यदि मैं स्वतन्त्र होता तब वराह आदि योनियों में क्‍यों जाता ? वामनावतार के रूप में छल क्‍यों 
करता ? परशुराम बनकर क्षत्रियों के नाशरूपी कुकर्म में क्‍यों प्रवृत्त होता ? 


अवश्यमेव कर्माणि भोक्तव्यानीति निश्चय३ । 
देवैर्मनुष्यैरसुरै्यक्षगन्धर्वकि नरै$ ॥ 

कर्मव हि महाराज देहारम्भस्य कारणम्‌ू ॥ ६।॥१०।१५-१६ 
कर्मक्षये जन्मनाश३ प्राणिनां नात्र संशय३ । 
ब्रह्माविष्णुस्तथा रुद्र8 रुद्राद्याश्च सुरास्तथा ॥१८॥ 

दानवा यक्षगन्धर्वाः सर्वकर्मवशाईः किल । 

अन्यथा देहसम्बन्धं कथं भवति भूतले. ॥१६॥ 
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७३८ सत्यार्थभास्कर 
प्रश्न--जो ऐसा है, तो संसार में चौबीस ईश्वर के अवतार होते हैं, और इनको अवतार क्‍यों मानते हैं ? 


उत्तर-वेदार्थ के न जानने, सम्प्रदायी लोगों के बहकाने, और अपने आप अविद्वान्‌ होने से भ्रमजाल 
में फँसके ऐसी-ऐसी अप्रामाणिक बातें करते और मानते हैं | 


प्रश्न--जो ईश्वर अवतार न लेवे, तो कंस-रावणादि दुष्टों का नाश कैसे हो सके ? 


उत्तर--प्रथम जो जन्मा है, वह अवश्य मृत्यु को प्राप्त होता है । जो ईश्वर अवत्तार- शरीर धारण किये 
विना जगत्‌ की उत्तपत्ति-स्थिति-प्रलय करता है, उसके सामने कंस और रावणादि एक कीड़ी के समान 
भी नहीं । वह सर्वव्यापक होने से कंस, रावणादि के शरीरों में भी परिपूर्ण हो रहा है । जब चाहे उसी समय 
मर्मच्छेदत कर नाश कर सकता है। भला इस अनन्त-गुण-कर्म-स्वभावयुक्त परमात्मा को एक क्षुद्र जीव के 
मारने के लिए जन्म-मरणयुक्त कहनेवाले को मूर्खपन से अन्य कुछ विशेष उपमा मिल सकती है ? 

और जो कोई कहे कि भक्तजनों के उद्धार करने के लिए जन्म लेता है, तो भी सत्य नहीं, क्योंकि 
जो भक्तजन ईश्वर की आज्ञानुकूल चलते हैं, उनके उद्धार करने का पूरा सामर्थ्य ईश्वर में है | क्या ईश्वर 
के पृथिवी, सूर्य, चन्द्रादि जगत्‌ को बनाने, धारण और प्रलय'करनेरूप कर्मों से कंस-रावणादि का वध और 
गोवर्धनादि पर्वतों का उठाना बड़े कर्म हैं ? जो कोई इस सृष्टि.में परमेश्वर के कर्मों का विचार करे, तो 
'न भूतो न भविष्यति” ईश्वर के सदृश कोई न है न होगा 4 


पापं॑ करोति मनुजस्तथा देवादयो5षपि-ते | 

तथा नारायणो राजन्‌ त्तरश्चेधर्मजावुभाौ. ॥३१॥ 

वासुदेवोइपि संजात# काराग्रारेइतिसंकटे. । 

नीतोइसौ वासुदेवेन ज्न्दगोपस्य गोकुलमू ॥३५॥ 

जगाम द्वारवत्यां च म्लेच्छराज्यभयात्तदा .। 

एवं ते कथिता राजन्‌ कर्मणों गहनागति३ ॥ 

वासुदेवो5पि व्याधस्य बाणेन निधनं गत४  ॥४१॥ 

कृतकर्मों का फल अवश्यमेव भोगना पड़ता है | मनुष्य, देवता आदि सब कर्मफल भोगते हैं, क्योंकि 

देह का कारण ही कर्म हैं (भोगापवर्गार्थ दृश्यम) | जगत्‌ की रचना, जिसमें मनुष्य की देह भी शामिल है 
पूर्वृत कर्मों का फल भोगने और अन्तत$ मोक्ष प्राप्त करने के लिए हुई है । ब्रह्मा, विष्णु, शिव, कृष्ण आदि 
ने जो कर्म किये थे उन्हीं का फल भोगने के लिए शरीरधारण करना पड़ा | पाप के फलस्वरूप ही वसुदेव 
और उनके पुत्र वासुदेव कृष्ण को कारागार का कष्ट भोगना पड़ा और कृष्ण को पालन-पोषण के लिए 
माता-पिता से दूर गोकुल ले-जाना पड़ा | जरासंध के भय से द्वारिका भागना पड़ा और दुष्कर्मों के कारण 
ही व्याघ के बाण से मृत्यु को प्राप्त हुए । 


रामावातार 


श्रीराम मर्यादापुरुषोत्तम थे--आदर्श चरित्र के स्वामी, किन्तु अवतार माने जाने के कारण जो 
छीछालेदर उनकी हुई उसका विवरण शिवपुराण में दिया है | तदनुसार वृन्दा के शाप से श्रीरामचन्द्र का 


१. इस चरण को समस्या के रूप में रखकर भिन्न-भिन्न कवियों ने इस की भिन्न-भिन्न प्रकार से पूर्ति की है । द्रण्द्न 
समयोचित-पद्यामालिका' +िर्णयसागर प्रेस, सन्‌ १६२४, पृष्ठ ३४ । 
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और युक्ति से भी ईश्वर का जन्म सिद्ध नहीं होता | जैसे कोई, अनन्त आकाश को कहे कि “गर्भ में 
आया वा मूठी में धर लिया' ऐसा कहना कभी सच नहीं हो सकता, क्योंकि आकाश अनन्त और सबमें 
व्यापक है | इससे न आकाश बाहर आता और न भीतर जाता । वैसे ही अनन्त, रार्वव्यापक परमात्मा के 
होने से उसका आना-जाना कभी सिद्ध नहीं हो सकता | जाना वा आना वहाँ हो सकता है, जहाँ न 
हो | क्‍या परमेश्वर गर्भ में व्यापक नहीं था जो कहीं से आया ? और बाहर नहीं था जो भीतर से निकला? 
ऐसा ईश्वर के विषय में कहना और मानना विद्याहीनों के सिवाय कौन कह और मान सकेगा ? इसलिए 
परमेश्वर का जाना-आना. जन्म-मरण कभी रिद्ध नहीं हो सकता | 

इसलिए 'ईसा' आदि भी ईश्वर के अवतार नहीं, ऐसा समझ लेना, क्‍योंकि, राग-द्वेष, क्षुधा-तृषा, 
भय-शोक, दु४ख-सुख, जन्म-मरण आदि गुणपयुक्त होने से वे मनुष्य थे । 


जन्म हुआ | वह कथा इस प्रकार है-- 


“विष्णु ने माया के दो बन्दरों की सहायता से वृन्दा को छलकर उससे मैथुन करके उसका सतीत्व 
भंग किया | मैथुन के अन्त में वृन्दा को पता चला कि यह तो विष्णु है | तब-वृन्दा ने विष्णु को शाप दिया-- 
हे नराधम दैत्यारे परधर्मविदूषक । गृहणीष्व शठ मद्दत्तं शापं सर्वविषोल्वणम्‌ ॥ 
यौ त्वया मायया ख्यातौ स्वकीयौ दर्शितौ मम | तावेव राक्षसौं भूत्या भायाँ तव हरिष्यत४ ॥ 
त्वं चापि भार्यादु४खार्तो वने कपिसहायवान्‌ । भ्रम सं्पेश्वरेणायं यस्ते शिष्यत्वमागत३ ॥ 
-शिवे७ रूुंद्र० २, युद्धखण्ड ५, अध्याय २३।४३-४५ 
अर्थ--हे महापापी ! राक्षसों के शत्रु ! दूसरों के धर्म का नाश करनेवाले ! मेरे दिये हुए तीक्ष्ण विष 
के समान शाप को ग्रहण कर । अपनी माया से प्रकेट किये अपने जिन दो साथियों को तूने मुझे दिखाया 
वही दोनों राक्षस बनकर तेरी पत्नी को हरेंगे.। तू भी अपनी पत्नी के दुःख से व्याकुल हुआ जंगल में बन्दरों 
की सहायता से अपने इस शिष्य शेषनाग-के साथ फिरेगा ।” 


पुराण के इस लेख से स्पष्ट है:कि-शाम का तथाकथित अवतार वृन्दा के शाप के अनुसार स्वकृतपाप 
का फल भोगने के लिए हुआ था, रवेच्छापूर्वक धर्म की स्थापना अथवा सज्जनों की रक्षा और दुष्टों के 
संहार के लिए नहीं | 
कृष्णावतार 
इसी प्रकार कृष्ण का जन्म गोलोक में राधा द्वारा दिये गये शाप के कारण हुआ था । ब्रह्मवैवर्तपुराण 
में उसकी कथा के अन्त में राधा द्वारा दिये शाप का वर्णन इस प्रकार किया है-- 
है कृष्ण वृजाकान्त गच्छ मम पुरतो हरे | कथं दुनोषि मां लोल रतिचौरातिलम्पट ॥५६॥ 
शीघ्र पद्मावती गच्छ रत्नमालां मनोरमाम्‌ | अथवा वनमालां वा रूपेणाप्रतिमां ब्रज ॥६०॥॥ 
हे नदीकान्त देवेश देवानां च गुरोगुरो | मया ज्ञातोइसि भद्रं ते गध्छ गच्छ ममाश्रमात्‌ ॥६१॥ 
शश्वते मानुषाणां घ व्यवहारस्य लम्पट | लभतां मानुषी योनिं गोलोकाद्‌ ब्रज भारतम्‌ ॥६२॥ 


हे सुशीले शशिकले हे पद्मावति माधवि । निवार्यतां च धूर्तोइयं किमस्यात्र प्रयोजनम्‌ ॥६३॥ 
--जैह्वैवर्त० कृष्णजन्मखण्ड ४, पूर्वाद्ध, अध्याय ३ 
अर्थ--हे कृष्ण ! हे हरे ! हे वृजा के प्यारे ! मेरे सामने से चला जा । मुझे क्‍यों दुःख देता है ? 
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७४० 


है अतिलम्पट ! शीघ्र पद्मावती के पास जा, अथवा सुन्दरी रत्नमाला के पास जा अथवा अनुपम रूपवती 
वनमाला के पास जा | हे वृजा के प्यारे ! मैंने तुझे जान लिया है | तेरा कल्याण हो । जा-जा, मेरे आश्रम 
से चला जा, क्योंकि तू साधारण मानवों की तरह मैथुन करने में लम्पट है, अत तू मनुष्ययोनि को प्राप्त 
हो>देवलोक से चला था | हे सुशीले, शशिकले, पद्मावति, माधवि ! यह धूर्त्त है | इसे यहाँ से 
निकालो । ऐसे धूर्त्त का यहाँ क्‍या काम है ? 
इस विवरण से स्पष्ट है कि श्रीकृष्ण को लम्पट होने के कारण देवलोक से निकाला: गया था और 
उसके व्यभिचारी या परस्त्रीगामी होने के कारण मानवलोक में आना पड़ा था, गीता के अनुसार 
धर्मसंस्थापन आदि के सदुद्देश्य से प्रेरित होकर नहीं । 
विष्णु राम-कृष्ण लीला 
शतृणां दैत्यमुख्यानां हतानां दारुणे युधि । स्त्रियो हत्वा तु पाताले चिक्रीड च मुमोद च ॥ 
त्रेता युगे रामरूपे विष्णु४ संप्राप्य जानकीम्‌ । नो तृप्त$ स्त्रीविलासानां वित्तस्य च सुतस्य च ॥ 
रेत४ संप्रेषणाच्चापि प्रोषितस्य स्त्रियामपि | तस्मात्‌ कलियुगे भूमौं गृहीत्वा जन्म केशव४ . ॥ 
वसुदेवस्य देवक्यां मथुरायां महाबलः ।  बालस्तु गोपकन्याभिवने.. क्रीडां चकार स$ ॥ 
दशलक्षाणि पुत्राणां गोपालानां ससर्ज ह | यस्तु यौवनाक्राज्नो... रुक्मिणीं प्रददर्श ह ॥ 
विवाहयित्वा पुत्रांश्च प्रद्युम्नाद्यांश्च निर्ममे-4 तथापि नरक दैत्यं प्राग्ज्योतिषमतिबलात्‌ ॥ 
हृत्वा स्त्रीणां सहक्नाणि षोडशैव जहार स& । तासां रतिफल भुक्त्वा पुत्राणां नवतिं तथा ॥ 
सहस्राणि ससृजांशु मत्स्ये चांद॑ महादूभुतम्‌ | स्त्रीणां तथापि नो तृप्तो दिव्यानां तु रतेयदा ॥ 
तदा राधा स्त्रियं कांचिश्रिशि धैर्यादधर्षयत्‌ | तथापि परनारीणां लम्पटो नित्यमेव हि ॥ 
-- शि०ध०अ० ६॥६१-६६ 
अर्थ--भगवान्‌ विष्णु राक्षसों.को मारकर उनकी स्त्रियों को पाताल में ले-गया तथा उनसे क्रीडा वा 
आमोद-प्रमोद किया । त्रेतायुग-में रामावतार लेकर जानकी से विवाह किया, किन्तु स्त्रियों से तृप्त नहीं हुए 
और वन में जाने के कारण गर्भाधानः यथेष्ट नहीं कर सके | इसलिए कलियुग में कृष्ण का अवतार धारण 
किया और बचपन में गोपियों से क्रीडा करके दस लाख लड़के उत्पन्न किये | तब भी तृप्त न हुए | तब 
युवा होकर रुक्मिणी से विवाह करके प्रद्युम्न आदि सन्तानें उत्पन्न कीं | पुनरपि तृप्त न हुए | तब नरकासुर 
को मारकर १६ हज़ार स्त्रयाँ लाये तथा ६० हज़ार पुत्र उत्पन्न किये | फिर भी तृप्त न हुए | तब राधा नाम 
की एक स्त्री को पकड़ लाये | इतना होनेपर भी भगवान्‌ परनारियों का लम्पट है | 


यहाँ कितने स्पष्ट शब्दों में इस बात का वर्णन है कि राम, कृष्ण आदि के रूप में विष्णु के सब 
अवतार कामेच्छा की पूर्त्ति तथा सनन्‍्तानोत्पत्ति के लिए होते रहे हैं । 


राम का विषाद 


न ज्ञातवान्‌ मृगं तत्र मायया विहितस्तदा | वारितो5पि नमत्यथथ॑ मोहितः प्राकृतैर्गुणै8 ॥ 
अन्यायेन हतो बाली शापाच्चैव निवारित४ । बद्धो5हं नागपाशैश्च लक्ष मणश्च ममानुज३ ॥ 
वराटिका5पि पित्रा मे न दत्ता वननिर्गमे | पदातिरसहायो5हं धनहीनश्च निर्गत३ ॥ 
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संप्तम-समुल्लास: ७४१ 
[ईश्वर पापों को कभी क्षमा नहीं करता] 
प्रश्न--ईश्वर अपने भक्तों के पाप क्षमा करता है, वा नहीं ? 


एवं रामावतारे5पि दुःखं प्राप्त निरन्‍्तरम्‌ । परतन्त्रेण मे नूनं स्वतन्त्रः को भवेत्तदा ॥ 
मे --दै० ४।२४।४४, ४७, ५२, ५८ 
अर्थ-रामावतार में मैंने यह भी न जाना कि यह मारीच है या हिरण है | अन्याय से मैंने बाली को 
मारा, मैं तथा लक्ष्मण नागफाँस में फैंस गये | पिता ने मुझे एक कौड़ी की सहायता भी नहीं की, धन-हीन, 
दीन मैं जंगल में -फिरता रहा | इस प्रकार राम के रूप में मैंने अनेक कष्ट भोगे | यदि मैं स्वतन्त्र होता 
तो इतने दुईख क्‍यों भोगता ? इसी प्रकार शिव आदि कोई भी स्वतन्त्र नहीं हैं । 


बुद्धावतार 


शतकोटिमिता दैत्या धर्मात्मानो निवासिन$ । गृहीत्वा यज्ञभागं च देवतुल्या बभूविरे ॥ 
बौद्धस्वरूपस्त्वयं जात४ कलौ प्राप्ते भयानके । वेदधर्मपरान्‌ “विप्रान्‌ मोहयामास वीर्यवान्‌ ॥ 
निर्वेदा कर्मरहितास्त्रिवर्णा तामसारे | तस्मिन्नेव काले तु कलिना संस्मृतो हरि३ ॥ 
कलेवैं प्रथमे चरणे वेदमार्गे विनाशित३ ॥ 
--भ०प्र०अ० १८ खं० ४ 
अर्थ--सौ करोड़ दैत्य, बड़े धर्मात्मा, वेद पढ़ेनेवःले, तपस्वी देवों के तुल्य, वेदमार्गावलम्बी घर्मपरायण 
थे | भगवान्‌ ने बुद्ध का अवतार लेकर वेद के विरुद्धउपदेश देकर नास्तिक बना दिया तथा वेदमार्ग से 
हटा दिया । 
पहले वेदानुयायियों को बौद्ध बना-दियाँ.। फिर भगवान्‌ ने शंकर के रूप में अवतार लेकर बौद्ध धर्म 
का नाश किया । रामविवाह के अवसर-पर राम के द्वारा शिवधनुष के तोड़े जानेपर परशुराम के रूप में 
राम से झगड़ा किया | राम और परशुराम दोनों ईश्वर का अवतार थे | एक ही समय में ईश्वर ने दो 
अवतार धारण किये । दोनों एक दूसरे को न पहचान पाये | लक्ष्मण शेषनाग का अवतार थे जिसपर विष्णु 
भगवान्‌ शयन करते हैं | उसे न रामरूप विष्णु ने पहचाना न परशुरामरूप विष्णु ने | ईश्वर के सभी 
अवतारों की करतूतों से भरे पड़े हैं पुराण | उनको पढ़कर यही कहना पड़ता है कि ईश्वर ने अवतार लेकर 
कभी कोई भला काम नहीं किया, अत# गीता के विवेच्य श्लोक 'यदा यदा हि' इत्यादि में जो कुछ कहा 
गया है वह प्रक्षिप्त भी है और मिथ्या भी और यदि उसे सत्य माना ही जाए तो उसका ग्रन्थकार द्वारा 
प्रस्तुत अर्थ मान्य होना चाहिए | वस्तुत४ अवतारवाद की कल्पना न शास्त्रसम्मत है और न ततर्कसंगत | 
पाप क्षमा नहीं--महाभारत में कहा है-- 
येषां ये यानि कर्माणि प्राक्सृष्ट्यां प्रपेदिरे । 
तान्येव प्रतिपद्यन्ते सृज्यमाना8 पुन8-पुन३8 ॥ 
अर्थात्‌--पूर्व सृष्टि में जिस-जिस प्राणी ने जो-जो कर्म किये होंगे, फिर वे ही कर्म उसे बार-बार 
यथापूर्व प्राप्त होते रहते हैं | जब अभुक्त कर्म इतनी दूर तक पीछा करते हैं तो इसी जन्म में किये पापों 
से बिना भोगे निवृत्ति पा लेना कैसे सम्भव हो सकता है ? 'कृतकर्म का फल भोगे बिना छुटकारा नहीं मिल 
सकता'--अपने इस नियम को परमेश्वर स्तुति करनेवाले अपने भक्तों के लिए शिथिल नहीं कर सकता | 
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उत्तर- नहीं, क्‍योंकि जो पाप क्षमा करे, तो उसका न्याय नष्ट हो जाए और सब मनुष्य महापापी हो 
जाएँ, क्‍योंकि क्षमा की बात सुन ही के उनको पाप करने में निर्मयता और उत्साह हो जाए । जैसे राजा 
अपक्षध को क्षमा कर दे, तो वे उत्साहपूर्वक अधिक-अधिक बड़े-बड़े पाप करें, क्योंकि राजा अपना अपराध 
क्षमा कर देगा और उनको भी भरोसा हो जाए कि राजा से हम हाथ जोड़ने आदि चेष्टा कर अपने अपराध 
छुड़ा लेंगे और जो अपराध नहीं करते, वे भी अपराध करने से न डरकर पाप करने में प्रवृत्त हो 
जाएँगे | इसलिए सब कर्मों का फल यथावत्‌ देना ही ईश्वर का काम है, क्षमा करना नहीं | 
[जीव का स्वातन्त्रय और पारतन्त्रय] 


प्रश्न--जीव स्वतन्त्र है, वा परतन्त्र ? 
उत्तर- अपने कर्त्तव्य कर्मों में स्वतन्त्र, और ईश्वर की व्यवस्था में परतन्त्र है | “स्वतन्त्रः कर्ता' यह 
पाणिनीय व्याकरण का सूत्र (१४५४) है, जो स्वतन्त्र अर्थात्‌ स्वाधीन है, वही कर्त्ता है ॥ 


रा न ढलअनम--«मननन-नीनाासअपं-++++>« 
यदि वह पापों को क्षमा करने लगे तो उसका न्याय नष्ट हो जाए और सब मनुष्य पापी हो जाएँ | हाथ-पैर 
जोड़ने से परमात्मा अपराधियों को छोड़ देता है, यह जानने पर लोग नि३शंक होकर पाप में प्रवृत्त 
होंगे । ऐसी अवस्था में परमेश्वर लौकिक शासकों के समान हो#जाएगो६| जो उसकी स्तुति (चमचागीरी या 
खुशामद) करेंगे वे उसके अपने होंगे | उनके प्रति उसका &यवहांर दया और सहानुभूति का होगा | इसके 
विपरीत जो उसकी स्तुत्यादि नहीं करेंगे, उनके प्रति वह वैरमाव नहीं तो, कम-से-कम उपेक्षा का भाव तो 
रखेगा ही | तब वह 'समोडहं सर्वभूतेषु--सब आ्रणियों के लिए एकजैसा नहीं रहेगा | अपनों का उपकार 
करना परोक्षरूप से अपने पर उपकार करनी॥ ही*है ।६इसी में स्वार्थ निहित है | इस स्वार्थ के कारण 
परमात्मा खुशामदियों से घिरे हुए शासक केल्समान्त होगा, जिसमें राग-द्वेष, ईर्ष्या, घृणा, काम, क्रोध, लोभ, 
मोह आदि सब दोष होंगे | इस प्रकार के जगन्नियन्ता परमेश्वर से न्याय की आशा कैसे की जा सकती 
है | वस्तुत४ परमेश्वर तटस्थ भाव सै सब जीवों के कर्मों का साक्षी रहते हुए ही न्‍्यायपरायण हो सकता 
है और है | उसके व्यवहार में दया और&न्याय का विलक्षण सम्मिश्रण अथवा समन्वय, है | 

सामान्यत8 मनुष्य दण्ड"के भये-से अपराध करने से डरते हैं | यदि यह विश्वास हो जाए कि अपराध 
करने पर पकड़े नहीं जाएँगे और पकड़े भी गये तो बिना दण्ड पाये छूट जाएँगे तो अधिसंख्य मनुष्य 
दुष्कर्मों-अपराधों के अभ्यस्त हो जाएँगे | किसी पीर-पैगम्बर पर ईमान लाने से कृतकर्मों का दण्ड पाये 
बिना उनसे कोई नहीं छूट सकता । 

जीव का स्वातन्त्रय--ज्ञातृत्व, कर्तृत्व तथा भोक्तृत्व जीव के स्वाभाविक गुण हैं | पाणिनि के अनुसार 
'स्वतन्त्र: कर्ता" (अष्टा० १४।५४)--कर्ता वह है जो “कर्तुमकर्तुमन्यथाकर्तुम्‌* करने, न करने अथवा उल्टा 
करने में स्वतन्त्र है और स्वतन्त्र वह है जिसका शरीर, प्राण, इन्द्रिय और अन्त४करण उसके अधीन हैं । 
इस प्रकार अपने सामर्थ्यनुसार कर्म करने में जीव पूर्णरूप से स्वतन्त्र है । अपने बस की बात हो तो 
पुरुषार्थ ठीक है, परन्तु जहाँ रत्तीभर भी सत्ता और इच्छा नहीं रह जाती वहाँ हल में जोते हुए बैलों की 
तरह दास्य भाव से चलते रहने के सिवा और क्‍या हो सकता है ? 'बुद्धि कर्मानुसारिणी' का तात्पर्य है 
कि वर्त्तमान समय में हम जो कुछ करते हैं वह प्रारब्ध कर्मों (संचित कर्मों में से जिनका भोग शुरू हो गया 
है) का ही परिणाम है | मनुष्य की इच्छा और बुद्धि जो आज हो रही है वह कल के कर्मों का फल है तथा 
कल जो बुद्धि हुई थी वह परसों के कर्मों का फल था | इस कारण-परम्परा का अन्त कहीं नहीं होगा और 
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सप्तम-समुल्लास: ७४३ 
प्रश्न--.'स्वतन्त्र” किसको कहते हैं ? 
उत्तर--जिसके अधीन शरीर, प्राण, इन्द्रिय और अन्तश्करणादि हों । जो स्वतन्त्र न हो, तो उसको 
पाप-पुण्य का फल प्राप्त कभी नहीं हो सकता, क्‍योंकि जैसे भृत्य स्वामी और सेना सेनाध्यक्ष की आज्ञा 
अथवा प्रेरणा से युद्ध में अनेक पुरुषों को मारके भी अपराधी नहीं होते, वैसे परमेश्वर की प्रेरणा और 
आधीनता से -काम सिद्ध हों तो जीव को पाप वा पुण्य न लगे । उस फल का भागी भी प्रेरक परमेश्वर 
होवे । नरक-स्वर्ग अर्थात्‌ दुएख-सुख की प्राप्ति भी परमेश्वर को होवे । 


यह मानना पड़ेगा कि अपनी स्वतन्त्र बुद्धि से मनुष्य कुछ भी नहीं कर सकता | तब तो मनुष्य की दशा 
वही होगी जो नदी के प्रवाह में बहती हुई लकड़ी की होती है | प्रवाह उसे जिधर खींच ले-जाएगा उसे 
चुपचाप चले जाना होगा | इससे यही निष्पन्न होता है कि मनुष्य किसी भी कार्य को करने में स्वतन्त्र नहीं 
है | फिर मनुष्य में और मनुष्य द्वारा संचालित मशीन में क्या अन्तर रहेगा ? 


किन्तु ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न तो चेतन आत्मा के स्वाभाविक गुण हैं | इसलिए वह ज्ञानपूर्वक 
इच्छानुसार कर्म करने में स्वतन्त्र है । ऐसा न मानने का अर्थ होगा कि जीवात्मा अपने स्वाभाविक गुणों को 
खो बैठा | तब उसका अस्तित्व ही कहाँ रहा ? अनादि-अनन्त जीव-के विषय में ऐसा सोचा भी नहीं जा 
सकता । मनुष्य के अन्तःकरण की प्रवृत्ति से भी जीव का कर्मस्वातन्त्रय सिद्ध होता है | प्रत्येक मनुष्य अपने 
मन में यही सोचता है कि मैं अपने हाथ से होनेवाले कार्यों की भलाई-बुराई सोचकर उन्हें अपनी 
इच्छानुसार करूँ या न करूँ | यदि मनुष्य को किसी कार्य को करने या न करने की स्वतन्त्रता नहीं है 
तो उसे यह कहना ही व्यर्थ है कि अमुक कार्य करना चाहिए, अमुक नहीं, किन्तु ऐसा कहा जाता है । 


वेदादि शास्त्रों में विधिनि-षेधात्मक अर्थ -जीवात्मा को लक्ष्य करके कहे गये हैं | उनका अधिष्ठाता होने 
से वह कर्ता है--'कर्ता शास्त्रार्थक्त्वात्‌ ।“ श्वेत> उप० (५|७) में बताया--'गुणान्वयो य४ फलकर्मकर्ता 
कृतस्य तस्यैव चोपभोक्ता', संसारी जीवात्मां फल-प्रोष्ति के लिए कर्मों का कर्ता है | प्रश्नोपनिषद्‌ (४।६) में 
तो बहुत स्पष्ट कह दिया गया--'एष हि द्रष्टा स््रष्टा श्रोता घप्राता रसयिता मन्ता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा 
पुरुष:*, यह जीवात्मा पुरुष द्रष्टा, श्रोता, कर्ता आदि है | यदि वह कर्ता न होता तो उसके लिए कर्मों का 
विधान व निषेध असंगत होता । -वेदादि शास्त्रों के अनेक वचन इसके पोषक हैं-..'कुर्वश्नेवेह कर्मणि 
जिजीविषेत्‌* (यजु४० ४०२); 'त्यक्तेन भुज्जीथा मा गृध४ कस्य स्वद्धनम्‌” (यजु४० ४०१); “अक्षैर्मा दीव्य३* 
(ऋ० १०३४।१३); 'पशून्पाहि' (यजु४० १|१); “सत्यं वद धर्म चर" (तै० २।११);'ब्राष्टो मुहूर्ते बुध्येत धर्मार्थो 
चानुचिन्तयेतु* (मनु० ४।१२) इत्यादि सन्दर्भों में अनेकत्र जीवात्मा के लिए 'किं कर्म किमकर्मेति' का विधान 
है | विहित कर्मों के अनुष्ठान तथा निषिद्ध कर्मों के परित्याग का विधान होने से स्पष्ट है कि कर्म करने 


में जीव स्वतन्त्र है | 

कर्ता ही भोक्ता है, यह न्यायसंगत है | यदि जीवात्मा में स्वतन्त्र कर्तृत्व नहीं है तो उसमें भोक्तृत्व भी 
नहीं होगा | श्री अरविन्द ने एक स्थान पर लिखा है-- 
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3. अर्थात्‌ कर्मफल का भागी भी | 
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७४४ सत्यार्थभास्कर 


जैसे किसी मनुष्य ने शस्त्र-विशेष से किसी को मार डाला, तो वही मारनेवाला पकड़ा जाता है, और 
वही दण्ड पाता है | शस्त्र नहीं, वैसे ही पराधीन जीव पाप-पुण्य का भागी नहीं हो सकता | इसलिए अपने 
सामर्थ्यानुकूल कर्म करने में जीव स्वतन्त्र, परन्तु जब वह पाप कर चुकता है, तब ईश्वर की व्यवस्था में 
पराधीन होकर पाप के फल भोगता है | इसलिए कर्म करने में जीव स्वतन्त्र, और पाप के दुःखरूप फल 
भोगने में परतन्त्र होता है | 


अर्थात्‌ 'अपने आपको परमात्मा का साधनमात्र समझो । तुम्हारी स्थिति आँधी में उड़ते पत्ते, 
काटनेवाली तलवार या अपने लक्ष्य की ओर जाते तीर के समान है | तलवार यह निर्णय नहीं करती कि 
उसे किसको काटना है और न तीर ही अपने लक्ष्य को निर्धारित करता है | यदि श्री अरविन्द की बात 
ठीक हो तो मनुष्य का सारा दायित्व ही समाप्त हो जाएगा | तलवार और तीर दोनों ही अचेतन तत्त्व है--न 
उनमें ज्ञान है और न इच्छा । राग-द्वेष का भी उनमें अभाव है | इसलिए उनको लक्ष्य करके कही हुई बात 
चेतन जीवात्मपुरुष के विषय में लागू नहीं हो सकती | यह भी स्पष्ट है कि तलवार या तीर से हत्या हो 
जाने पर तलवार या तीर को अपराधी घोषित कर फॉसी पर नहीं चढ़ाया जाता, अपितु उनके प्रयोक्ता चेतन 
मनुष्य को ही दण्ड दिया जाता है | श्री अरविन्द की मान्यता के अनुसार तो संसार में भला-बुरा जो कुछ 
भी हो रहा है, उस सबके लिए परमेश्वर ही उत्तरदायी है ॥#तब तो न्यायव्यवस्था का कुछ भी अर्थ नहीं 
रहता, परन्तु यह यथार्थ के विपरीत है | जीवात्मा, परमात्मा/के हाथ का खिलौना नहीं है | वह इच्छा, 
सुख-दु४ख, राग-द्वेष, प्रयत्न आदि गुणों से युक्त चेतन तत्त्व है,अत8 उसकी स्वतन्त्र सत्ता है और स्वतन्त्र 
कर्ता होने के कारण अपने कार्यों के लिए पूर्णरूषेण उत्तरेदायी है | वेदादि शास्त्रों में विधि-निषेधात्मक वाक्य 
जीवात्मा को लक्ष्य करके कहे गये हैं | 
कर्मस्वातन्द्रय के मौलिक अधिकार से. वंचित होकर जीव यदि परमात्मा की अधीनता में रहकर सब 
काम उसकी इच्छानुसार करनेपर बाध्य होगा तो पाप-पुण्य के फल का भागी भी परमात्मा ही होगा, 
जीवात्मा नहीं | शासन के आदेश से फाँसी देनेवाले जल्लाद को हत्या का अपराधी नहीं. माना जाता । 
“केनापि दैवेन हृदि स्थितेन यथा नियुक्तोइस्मि तथा करोमि“ के सिद्धान्त को यदि स्वीकार कर लिया जाए 
तो कभी किसी को दण्डः-न मिले.। यदि यह मान लिया जाए कि अपराध करने या न करने में मनुष्य 
स्वतन्त्र नहीं है, अपितु जैसा परमात्मा चाहता है वैसा उसे करना पड़ता है तो अपराधी न्यायालय में जाक॑र 
रामचरितमानस से--- 
राम कीन्ह चाहहिं सोई होई | करत अन्यथा अस नहिं कोई । 
जोहि जस रघुपति करहिं जब | सो तस तेहि छन होड़ । 
जाको प्रभु दारुण दुख देहीं | ताकी मति पहले हर लेहीं ॥ 
यह प्रमाण उद्धृत करके दण्ड पाने से बच जाया करें, किन्तु कोई इस तर्क को स्वीकार नहीं करेगा | 


यदि जीव अपनी इच्छा से कर्म न करके, जैसा परमात्मा कराये वैसा ही किया करे तो संसार में कहीं 
पाप न रहे | परमेश्वर स्वयं 'शुद्धमपापविद्धम्‌” (यजु४० ४०।८) शुद्ध एवं निष्पाप है | वह कभी नहीं चाहेगा 
कि उसकी प्रजा में कोई पाप करे | जीव स्वतन्त्र किन्तु अल्पज्ञ होने से ही पाप में प्रवृत्त होता है | 


किन्तु शास्त्रों में अनेकत्र ऐसे वचन भी मिलते हैं जिनसे प्रतीत होता है कि समस्त सृष्टि का संचालन 
ईश्वर के हाथों में है, अत४ जो होता है, उसी के आदेश से होता है | तद्यथा-- 
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जज 5 आज 5: ल्‍: ल्‍: : रे कि कफििड 

ऋग्वेद (१०।१२१३) में कहा है-'य ईशे अस्य द्विपदश्चतुष्पद४” ईश्वर समस्त प्राणियों पर शासन 
करता है | 'सविता देव प्रार्पयतु श्रेष्ठतमाय कर्मणे” (यजु॥० १॥१) परमेश्वर हमें श्रेष्ठतम कर्मों में प्रवृत्त 
करे । माध्यन्दिनशाखीय शतपथब्राह्मण (१४६७) में लिखा है--“य आत्मनि तिष्ठन्‌ आत्मनोडन्तर 
आत्मानमन्तरो यमयति' जो आत्मा से भिन्न, आत्मा में रहता हुआ आत्मा का नियन्त्रण करता है | इसी 
प्रकार श्वेता० उप० (६।६) में लिखा है-.'धर्मावहं पापनुदं भगेशं ज्ञात्वात्मस्थममृतं विश्वधाम'--धर्म की ओर 
लानेवाले, पाप से हटानेवाले, समस्त ऐश्वर्यों के स्वामी, जगत्‌ के आश्रय परमेश्वर को जानो | इस प्रकार 
के उद्धरणों से प्रतीत होता है कि समस्त प्राणियों का नियन्त्रण करते हुए परमेश्वर ही जीवों की धर्म में 
प्रवृत्ति और पाप से निवृत्ति करता है, किन्तु जीवात्मा के कर्मस्वातनत्रयविषयक आधारभूत सिद्धान्तों की 
पृष्ठभूमि में इन उद्धरणों पर विचार करनेपर पता लगता है कि इस प्रकार के वाक्य मात्र प्रेरणामूलक 
हैं | इस प्रकार की ईश्वरीय प्रेरणा से जीवात्मा की स्वतन्त्रता में कोई बाधा नहीं आती | प्रेरयिता से प्रेरणा 
पाकर भी कर्ता की स्वतन्त्रता में व्याघात नहीं आता । प्रेरयिता स्वयं कुछ नहीं करता | कर्म के व्यापार एवं 
सम्पादन में करनेवाला स्वतन्त्र है | जीवात्मा परमात्मा के हाथों की कठपुतलीं नहीं | फलत४ जीवात्मा की 
प्रवृत्तियों में परमेश्वर की आन्तर-प्रेरणा होने पर भी आत्मा का स्वेच्छापूर्वक कार्य करने का अधिकार अक्षुण्ण 
बना रहता है | परमात्मा कर्त्तव्याकर्ततव्य की दृष्टि से जीवात्मा का“सार्गदर्शन कर सकता है, उस मार्ग पर 
चलने के लिए उसे विवश नहीं कर सकता | 


गीता के १८वें अध्याय के ६०वें श्लोक में आये “कतुं नेच्छसि यन्मोहात्‌ करिष्यस्यवशो5पि तत्‌* शब्दों 

को लेकर यह सिद्ध करने का यत्न किया जाता है।कि इच्छा न होते हुए भी विवश होकर मनुष्य को 

कर्मविशेष में प्रवृत्त होना पड़ता है | ऐसा पूर्वापरँ प्रसंग को न-देखकर किया जाता है | इसी श्लोक के पहले 

पद में “स्वेन स्वभावजेन कर्मणा निबद्ध४“ की बात कहीं गयी है और इसी अध्याय के श्लोक ४३ में क्षत्रिय 

होने के कारण अर्जुन का स्वाभवज कर्म “युद्धे चापलायनम्‌“ शस्त्रप्रहार के समय युद्ध से न भागना बताया 

गया है | यहाँ श्रीकृष्ण ने अपने ढंग से अर्जुन को पलायन न करके युद्ध में प्रवृत्त होने की प्रेरणा की 

है | इस सन्दर्भ में गीता (३३६) का निम्न श्लोक भी द्रष्टव्य है, जिसके आधार पर जीव के कर्म करने 
में स्वतन्त्र न होने की पुष्ठि की जाती है-- 

अथ केन प्रयुक्तोड्यं पापं चरति पूरुष३ 

अनिच्छज्नपि वा्ष्णेय बलादिव नियोजित४ ॥ 


अर्थात्‌ इच्छा न होनेपर भी मनुष्य बलात्‌ धकेला हुआ पाप करता है, किन्तु यहाँ पर भी अर्जुन के 
'केन प्रयुक्त इस प्रश्न का उत्तर देते हुए मया प्रयुक्त४ या ईश्वरेण प्रयुक्त: न कहकर रजोगुण से उत्पन्न 
काम, क्रोध आदि को मनुष्य के पापकर्म में प्रवृत्त होने का कारण बताया गया है | गीता की भावना उसी 
के “विमृश्यैतदशेषेण यथेच्छसि तथा कुरु/ (१८६३) शब्दों से स्पष्ट हो जाती है | श्रीकृष्ण को जो कहना 
था, कह दिया और अन्त में “इसपर पूरी तरह विचार करके जैसी तेरी इच्छा हो, वैसा कर' कहकर 
प्रकारान्तर से ईश्वर के मात्र प्रेरयिता होने तथा जीव के अपनी इच्छानुसार कार्य करने में स्वतन्त्र होने के 


सिद्धान्त पर मुहर लगा दी | 
डॉ० राधाकृष्णन ने ठीक लिखा है-- 
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७४६ सत्यार्थभास्कर 


[जीव ईश्वरजन्य नहीं, वह कर्म करने में स्वतन्त्र है] 


प्रश्न-- जो परमेश्वर जीव को न बनाता और सामर्थ्य न देता, तो जीव कुछ भी न कर सकता | 
इसलिए परमेश्वर की प्रेरणा ही से जीव कर्म करता है | 

उत्तर-- जीव उत्पन्न कभी न हुआ, आनादि है | जैसा ईश्वर और जगत्‌ का उपादान कारण नित्य 
हैं | और जीव का शरीर तथा इन्द्रियों के गोलक परमेश्वर के बनाये हुए हैं, परन्तु वे सब जीव के आधीन 
हैं । जो कोई मन-कर्म-वचन से पाप-पुण्य करता है, वहीं भोगता है ईश्वर नहीं | जैसे किसी ने पहाड़ से 
लोहा निकाला, उस लोहे को किसी व्यापारी ने लिया | उसकी दुकान से लोहार नें ले तलवार बनाई | 
उससे किसी सिपाही ने तलवार ले ली, फिर उससे किसी को मार डाला | अब यहाँ जैसे वह लोहे को 
उत्पन्न करने, उससे लेने, तलवार बनानेवाले और तलवार को पकड़कर राजा दण्ड नहीं देता, किन्तु 
जिसने तलवार से मारा वहीं दण्ड पाता है, इसी प्रकार शरीरादि की उत्पत्ति करनेवाला परमेश्वर उसके 
कर्मों का भोक्ता नहीं होता, किन्तु जीव को भुगानेवाला होता है | 
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अर्थात्‌ जब लोग शैतान के काम कर रहें हों और ईश्वरीय इच्छा व व्यवस्था के नाम पर सब-कुछ 
ईश्वर के मत्थे मढ़ रहे हों तब कर्मसिद्धान्त "परमात्मा को संवैधानिक शासक के रूप में प्रतिष्ठित कर 
नैतिकता पर बल देता है | कर्म कोई आयान्त्रिक क्रिया नहीं, आध्यात्मिक आवश्यकता है | परमात्मा कर्मों का 
प्रेक्षक--कर्माध्यक्ष है | .... . हिन्दू के लिए (जों यह मानता है कि जगत्‌ ब्रह्मरूप है और जो कुछ होता 
है वह ईश्वर के लिए होता है) नैतिक मूल्यों का कोई अर्थ नहीं और एक जेबकतरे या मिथ्या साक्षी देनेवाले 
के पवित्र कृत्यों में हस्तक्षेप करने का-कोई कारण (अधिकार) नहीं है | 

जीव की उत्पत्ति--जैसे पृथिव्यादि की उत्पत्ति-प्रलय के विषय में अनेक शास्त्रीय प्रमाण उपलब्ध हैं, 
वैसे जीवात्मा के ईश्वर द्वाराँ उत्पन्न किये जाने का उल्लेख कहीं नहीं मिलता । इसके विपरीत उसके 
उत्पाद-विनाश का प्रतिषेध कर उसका नित्यत्व सिद्ध करनेवाले प्रमाण यत्र-तत्र-सर्वत्र देखने में आते हैं | 
बृहद्‌०उप० में याज्ञवल्क्य मैत्रेयी से कहते हैं--“अविनाशी वा अरे अयमात्माश्नुच्छित्तिधर्मा' (४।५।१४) -। 

प्रत्येक शरीर में जीवात्मा नाम के एक तत्त्व का अनुभव किया जाता है । ब्रह्म प्रकृति-उपादान से 
जगत्‌ की रचना करता है । जीवात्मा का प्रादुर्भाव भी कहीं-न-कहीं से होना चाहिए । इस आधारपर कहा 
जा सकता है कि जिस प्रकार ईश्वर हमारे हाथ-पैर, आँख-कान आदि बनाकर शरीर की रचना करता है, 
हो सकता है, उसी प्रकार किसी उपादान से जीवात्मा को भी बनाता हो | बादरायण कहते हैं-- 
"नात्माउश्रुतेर्नित्यत्वाच्च ताभ्य2“ (वेण०द० २।३।१७) । नित्य होने से आत्मा की उत्पत्ति असम्भव है | जब 
उत्पत्ति असम्भव है तो उसके उत्पत्तिकर्त्ता का प्रश्न ही नहीं उठता । जगत्‌ में जो कुछ परिणाम है, सब 
जड़ प्रकृति का है । जड़ का परिणाम जड़ ही हो सकता है, चेतन नहीं । प्राणियों को प्राप्त देह जड़ है, 
इसलिए प्राकृत तत्वों से उसकी रचना सम्भव है | जीवात्मा चेतन तत्त्व है, इसलिए देह की भाँति जीवात्मा 
प्रकृति का परिणाम नहीं हो सकता | वस्तुतः कोई चेतन तत्त्व न किसी का कार्य हो सकता है और न 
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जो परमेश्वर कर्म कराता होता, तो कोई जीव पाप नहीं करता, क्योंकि परमेश्वर पवित्र और धार्मिक 
होन से किसी जीव को पाप करने में प्रेरणा नहीं करता | इसलिए जीव अपने काम करने में स्वतन्त्र है | 
जैसे जीव अपने कामों के करने में स्वतन्त्र है, वैसे ही परमेश्वर भी अपने कामों के करने में स्वतन्त्र है। 


किसी का उपादानकारण । जीवात्मा को उत्पन्न न करनेपर भी परमात्मा उसका नियन्ता और अधिष्ठाता 
इसलिए कहांता है कि वह उसके कर्मफल का नियामक है और उसके भोगापवर्ग के लिए जगत्‌ की रचना 
करता है | 
जीवों के भोगापवर्ग की व्यवस्था करना ईश्वर का काम है, उन्हें उत्पन्न करना नहीं | जिनके 
भोगापवर्ग के लिए सृष्टि की रचना अपेक्षित है, यदि उन जीवों का अस्तित्व ही नहीं था तो सृष्टिरचना की 
आवश्यकता क्‍या थी ? पहले भोक्ता जीवों को उत्पन्न करना और फिर उनके भोगापवर्ग के लिए सृष्टिरचना 
करना कहाँ की बुद्धिमत्ता थी ? फिर, जीवों की उत्पत्ति कार्य है जो कारण के बिना सम्भव नहीं | जीवों 
की उत्पत्ति में कारण क्‍या होगा ? जीव के न होनेपर दो ही पदार्थ शेष रह जाते हैं--ईश्वर और 
प्रकृति | जड़ प्रकृति से चेतन तत्व जीव की उत्पत्ति असम्भव है |.-इसी प्रकार सर्वव्यापक, सर्वज्ञ, 
सर्वशक्तिमान्‌ एवं नित्यमुक्त परमेश्वर से एकदेशी, अल्पज्ञ, अल्पशक्ति एवं ज़न्म-मरण के बन्धन में 
पड़नेवाले जीव की उत्पत्ति सम्भव नहीं | दूसरे, कार्य से कारण पहले-होता'है | ईश्वर को कारण और जीव 
को उसका कार्य मानने पर दोनों का एक साथ होना नहीं बनता, “परन्तु वेदादि शास्त्र दोनों कौ 
“सयुजा सखाया* मानते हैं | आचार्य शंकर ने अपने मुण्डकोपनिषद्भाष्य में लिखा है--.'सर्वदा युक्तौ 
समानाख्यानौ आत्मेश्वरौ” | यदि दुर्जनतोषन्याय से जीव का परमेश्वर द्वारा उत्पन्न होना माना जाएगा तो 
उसका विनाश भी मानना पड़ेगा और उत्पाद-विनाश'होनें से उसका अनित्य होना मानना होगा, जिसका 
आदि होगा उसका अन्त अवश्य होगा । जो उत्पन्न होगा वह एक दिन मरेगा अवश्य | इसलिए जैसे परेश्वर 
द्वारा बनाये गये हमारे शरीर का अन्त होता है, उसी तरह उसके बनाये गये आत्मा का भी अन्त मानना 
होगा, परन्तु सभी शास्त्र एक स्वर से उसे अनादि-अनन्त कहते हैं | तद्यथा-- 
अन्तवन्त इमे देहा नित्यस्योक्ता शरीरिण३ । 
अनाशिनो$प्रमेयस्य तस्माद्‌ युध्यस्व भारत ॥ 
न जायते ग्रियते वा कदाचिन्नायं भूत्वा भविता वा न भूय३ । 
अजो नित्य शाश्वतो5यं पुराणो न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥ ---गीता २।१८.२० 
अर्थ-देह तो अन्तवाले हैं, किन्तु उनमें निवास करनेंवाला देही नित्य एवं अविनाशी है । न यह कभी 
उत्पन्न होता है और न कभी मरता है | ऐसा भी नहीं कि यह (एक बार) होकर न रहे | यह तो अजन्मा, 
शाश्वत और पुरातन है | शरीर का वध हो जाए तो भी यह नहीं मरता | 
जीवापेतं वाव किलेदं प्रियते न जीवो प्रियते । --छान्दोग्य० ६॥११॥३ 
अर्थ--शरीर के न रहनेपर भी वह बना रहता है | देह भस्म हो जाता है, जीव नहीं । 
ज्ञाज़ौ द्वावजावीशानीशौ | --श्वेत० १॥६ 
जड़ (प्रकृति) तथा चैतन (जीव)--एक शासक और दूसरा शासित--दोनों ही अजन्मा हैं । 
न जायते प्रियते वा विपश्चित्‌ | --कठ० २।१८वह आत्मा न कभी जन्मता है और न कभी मरता है । 
न वा अयं पुरुषों जायमान४ शरीरमभिसंपद्यमान£ स उत्क्रामन्‌ प्रियमाण३ । 
--बृहद्‌ू०उप० ४।३।१८ 
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छंद सत्यार्थभास्कर 


न जीवस्योत्पत्तिप्रलयौ स्त३, शास्त्रफलसम्बन्धोपपत्तेः । शरीरानुविनाशिनि हि जीवे 
शरीरान्तरगतेष्टानिष्टप्राप्तिः । परिहारार्थों विधिप्रतिषेधावनर्थकौ स्याताम्‌ ु 
--(ब्रह्मसूत्र शांकरभाष्य २३१६) 
जब वह जीवात्मा पुरुष-शरीर से युक्त होता है तो वह जन्मा हुआ कहा जाता है और जब वह शरीर 
से उत्क्रमण करता है तब मरा हुआ कहलाता है | इस प्रकार जीवात्मा में जन्म-मरण का व्यवहार देह के 
संयोग-वियोग के आधार पर होता है । 
शंकराचार्य ने ब्रह्मसूत्र के अपने भाष्य में लिखा है--“जीव के उत्पत्ति-विनाश नहीं होते | यदि शरीर 
के साथ जीव भी नष्ट हो जाए तो दूसरे शरीर में इष्ट-अनिष्ट की प्राप्ति का परिहार कैसे हो ? और शास्त्र 
में जो विधि-निषेघात्मक उपदेश हैं, वे व्यर्थ हो जाएँ | इसलिए यदि कहीं जीव की उत्पत्ति-विनाश का 
उल्लेख पाया जाए तो उसे शरीर की अपेक्षा से ही मानना चाहिए |” 


जिस प्रकार भाव का अभाव या विनाश सम्भव नहीं, उसी प्रकार अभाव से भाव की उत्पत्ति सम्भव 
नहीं । यदि वर्त्तमान में आत्मा का अस्तित्व सिद्ध है तो उसका अनादि-अनन्त होना स्वत सिद्ध है | यदि 
'हम हैं' सत्य है तो 'हम थे" और “हम होंगे” भी उतना ही सत्य है | इंस संसार में ऐसा कोई नहीं है जो 
कभी इससे पहले यहाँ आया न हो और न यहाँ से जाने के बाद कभी -लौटेगा । मोक्षप्राप्तिपर्यन्त उसका 
यहाँ आना-जाना निरन्तर बना रहता है | 


बाइबल के अनुसार जीवात्मा परमेश्वर का बनाया.हुआ है | परमेश्वर ने धरती की मिट्टी से एक पुतला 
बनाया और उसने उसमें अपनी रूह फूँक दीः। इस प्रकार जीता-जागता मनुष्य बन गया-.**४00 ॥86 .070 
(604 [0760 प्रथा] 09 0 0050 800 0768060 70 07590॥075 (6 069॥ 0 रट, 800 ॥4 0९८४॥6 9 ॥0ए78 50७." 
--7#८ 870/९ + (९॥४८४४५5, 47, 7. 


ईश्वर जन्म के समय प्रत्येक -प्राणी।के लिए एक नई आत्मा को उत्पन्न करता है-'“[४० 500] $ 00 
प्रशाआआ।60 ज्र। ॥6 इाशा 0ए ३५ अल्छ/20 30९5॥ 9व॥ ९३०॥ 79. "' 
+ऊशिशाशव्राद चिछलश! + परा5ड।99 ० १८९5४९४० 7/77050790), ?. 480 


ईसाई प्रचारक सन्त थामस के अनुसार जीवात्मा अमर है, किन्तु नित्य नहीं है | नित्य वह है 
जिसकी सत्ता त्रिकालाबाधित हो | ईसाईमत में जीवात्मा उत्पन्न तो होता है, किन्तु मरता नहीं | उसका 
आदि है, पर अन्त नहीं | इस विषय में डेकार्टे पर भी ईसाईमत का आंशिक प्रभाव मालूम पड़ता 
है-.' [०६८४८ 3079)60 [9766 5५905087९65 :---.500, 70 870 79/67, [। 5 0७९ [90 2ए९७ 0 ४7 000 ५४७६, 
॥ 3 5६95८, 006 5७०५४7८9] ॥9) 70, 57006 ॥6 080 6४८० ॥९८॥ 870 ८09७]0, 46 ॥९८ 50 ०0056, ७॥79/6 
पाक). 
--+90, 9. 594 
इस प्रकार डेकार्टे ईश्वर, जीव और प्रकृति--इन तीनों की पृथक्‌-पृथक्‌ सत्ता मानता है, परन्तु उसका 
मत है कि जीव व प्रकृति ईश्वर के बनाये हैं और, यदि वह चाहे तो, वह उन्हें नष्ट भी कर सकता है । 
इस प्रकार परमात्मा ही एकमात्र तत्त्व ठहरता है | जीव और प्रकृति उसकी कृति हैं और अस्तित्व के लिए 
परमात्मा की इच्छा पर आश्रित हैं | कुरान के अनुसार भी आदिम पुरुष आदम की उत्पत्ति भी बाइबल के 
आदिम पुरुष की भाँति ही हुई थी (कुरान, अलहिजरा, आयत २८-२६) | एक बार उत्पन्न होने के बाद जीव 
कभी मरता नहीं | मृत्यु के बाद न्याय के दिन तक कब्र में पड़ा रहता है--हवालात या जातल 79 की 


]7070:[053 5: / ० .778/9४237 ]47/7४75 ४ ५ 


सप्तम-समुल्लासः: ७४६ 


कम जुछ आहार इ+5_-5->२:>उ>++> नाना आज आजू2 ८5० चआजआ८ 5 34बा >> यंप्एएध-+> 225 >3- रथ 
तरह । बाद में कर्मों के अनुसार फल भोगने के लिए अनन्तकाल तक स्वर्ग अथवा नरक में पड़ा रहता 
है | तर्कशास्त्र के अनुसार जिसका आदि है वह अनन्त नहीं हो सकता | ईसाईयत और इसलाम के अनुसार 
यदि शरीर के साथ उसकी आत्मा की उत्पत्ति मानी जाएगी तो शरीर के अन्त के साथ आत्मा का अन्त 
भी मानना होगा, परन्तु आत्मा को सभी अविनाशी मानते हैं | अविनाशी माननेपर उसे अनुत्पन्न भी मानना 
होगा। न एक किनारे की नदी होती है और न एक सिरे की रस्सी की कल्पना की जा सकती है | तुलना 
करें है-- 

[+/6८ 5$ 7९8७), ॥ $ ९श॥॥65(, 

/५॥0 ॥॥6 2778५८ 5 ॥0( ॥5 20०09॥. 

7005 ॥00 थ्ाा।, 40 005 ॥'९प्राप९$, 


१४३४४ व॥० ऋ्रणटशा 0 त॥6 500, 4 
उत्पन्न पदार्थ परिणामी होता है और प्रत्येक परिणामी संघात में अवस्थित रहता है | संघात में विकार 


होते रहते हैं, किन्तु जीवात्मा अविकारी है (असडगो5यं पुरुष: सां०--१।१५) और अविकारी होने के कारण 
उसका अनुत्पन्न होना सिद्ध है | यदि जीवात्मा को उत्पन्न हुआ माना जाएगा तो उसकी उत्पत्ति के लिए 
कालविशेष की भी कल्पना अपेक्षित होगी | फिर उस कालविशेष में जीवाँ की-उत्पत्ति के लिए आवश्यक 
परिस्थितियों का निर्धारण करना होगा । बैठे-बिठाये परमेश्वर को क्या-सूझी कि उसने असंख्य जीवों की 
सृष्टि कर डाली ? पूर्णरूप ब्रह्म को अपने भीतर कौन-सी कमी जान पड़ी: जिसे पूरा करने के लिए उसे 
जीवों की सृष्टि करनी पड़ गयी ? जब जीव नहीं थे तो उनके भोगाषवर्ग के लिए अपेक्षित सृष्टि भी नहीं 
थी | उस अवस्था में 'जन्माद्यस्य यत$ (ब्रह्मसूत्र ११२) सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति तथा प्रलय के 
निमित्तकारण के रूप में कथित ब्रह्म के लक्षण का क्यो: अर्थ होगा ? किसके लिए ईक्षण द्वारा प्रकृति को 
नामरूपात्मक जगत्‌ के रूप में परिणत करता होगा ?कर्माध्यक्ष के रूप में वह किनके कर्मों की व्यवस्था 
करता होगा ? किसपर दया करता होगा और किसका न्याय करता होगा ? वस्तुत४ जीवों के न रहने की 
दशा में परमात्मा अन्यथासिद्ध हो जाएगा:। 

जीव अपनी स्वभावगत अल्पज्ञता आदि के कारण पाप-पुण्य में प्रवृत्त होता है | यदि परमेश्वर जीव 
को बनाता तो अपने जैसा बनाता-(बनानो चाहिए था) जिससे संसार में सब कहीं “सत्य शिवं सुन्दरम्‌” का 
साम्राज्य होता | न कहीं अज्ञान होता, न-अज्ञान के कारण पाप और न उसके फलस्वरूप दु॥/ख | बाइबल 
ने कह तो दिया-.'600 ॥80० प्रक्षा ॥ ॥$ ०७॥ 7792०' अर्थात्‌ परमेश्वर ने मनुष्य को अपने जैसा बनाया, 
किन्तु यदि यह सत्य होता तो संसार में किसी भी रूप में भ्रष्टाचार न दीख पड़ता | इन सब समस्याओं 
का समाधान परमात्मा से भिन्न जीव के स्वतन्त्र अस्तित्व तथा पुनर्जन्म के सिद्धान्त को मानकर ही होता 
है । 

जीव की उत्पत्ति के सन्दर्भ में प्रथम संस्करण में इतना विशेष लिखा है-. 

"प्रश्न--पृथिवी, जल, अग्नि, वायु इन चारों के मिलने से ७ 3+7 3 भी उसमें होता है । जब वे 
पृथक्‌-पृथक्‌ हो जाते हैं तब सब कला बिगड़ जाती है | फिर उसमें कुछ नहीं रहता । इससे जगत्‌ का 
रचनेवाला कोई नहीं | आप-में-आप ही जगत्‌ और जीव होता है | 

उत्तर- आप भी इन चारों को मिलाके जीव और जीव के जितने गुण उनको देखला देवैं । सो कभी 
न देख पड़ेंगे, क्योंकि पहिले ही सब स्थूलभूतों में सब सूक्ष्मभूत मिले रहे हैं | फिर उनमें ज्ञानादिक गुण 
क्यों नहीं देख पड़ते ? इससे जीव पदार्थ इन भूतों से भिन्न ही है जिसके ये गुण हैं ।' 


शा ० पुण्य ७ ४१० हू कक आना ११५० कट क नह + हक मू् ७ जणह> कम आम 
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[जीव और ईश्वर का स्वरूप तथा गुण-कर्म-स्वभाव] 
प्रश्न-जीव और ईश्वर का स्वरूप गुण-कर्म और स्वभाव कैसा है? 
उत्तर- दोनों चेतनस्वरूप हैं | स्वभाव दोनों का पवित्र, अविनाशी और धार्मिकता आदि है, परन्तु 
परमेश्वर के सृष्टि की उत्पत्ति स्थिति-प्रलय, सबको नियम में रखना, जीवों को पाप-पुण्यों के फल देना 
आदि धर्मयुक्त कर्म हैं | और जीव के सन्तानोत्पत्ति, उनका पालन, शिल्पविद्या आदि अच्छे-बुरे कर्म हैं | 
ईश्वर के नित्यज्ञान, आनन्द, अनन्तबल आदि गुण हैं | और जीव के-- 
'इच्छाद्वेषप्रयत्नसुखदु१ खज्ञानान्यात्मनो लिड्गमिति” ॥ 


-्यायसू० १|१॥१०॥ 
'प्राणापानिनिमेषोन्मेष. जीवनमनोगतीन्द्रियान्तर्विकारा१ 
सुखदुःखेच्छाद्वेषप्रयत्नाश्चात्मनो लिझगानि ॥ --वैशेषिकसूत्र० ३।२।४ 
'इच्छा' - पदार्थों की प्राप्ति की अभिलाषा, 'द्वेष'- दुःखादि की अनिच्छा वैर, 'प्रयत्न'- पुरुषार्थ 
बल, 'सुख- आनन्द, 'दुःख'- विलाप, अप्रसन्नता, 'ज्ञान'- विवेक पहिचानना ये तुल्य हैं, परन्तु वैशेषिक 
में 'प्राण-- प्राणवायु को बाहर निकालना, 'अपान'- प्राण को ओबाहर सै७भीतर को लेना, 'निमेष” - आँख 
को मींचना, 'उन्मेष-- आँख को खोलना, 'जीवन'- प्राण का-धारण करना 'मन“- निश्चय, स्मरण और 
अहंकार करना, “गति'> चलना, 'इन्द्रियः- सब इन्द्रियों का चलौना, 'अन्तर्विकार'- भिन्न-मित्र क्षुधा-तृषा 
हर्ष-शोकादियुक्त होना ये विशेष हैं | ये जीवात्मा के गुण«यपरमात्मा-के गुणों से भिन्न हैं | इन्हीं से आत्मा की 
प्रतीति करनी, क्‍योंकि वह स्थूल नहीं है ॥ 
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महर्षि वेदव्यास ने स्वरचित ब्रह्मसूत्र मैँं'लिखा हैं” 


“व्यतिरेकस्तंद्भावाभावित्वान्न तूपलब्धिवत्‌* --(३।३।५४) 

प्राणी का शरीर पज्चभूतों का#संघाते, है | भूतों का मूल उपादानतत्त्व सर्वथा जड़ है | भूतों का 
विश्लेषण करनेपर किसी भी मूलकतत्त्व्मं चेतना की प्रतीति नहीं होती | जब उनमें से प्रत्येक में चैतन्य का 
अभाव है तो उनके संघात्‌ में चैतन्य कहाँ से आ जाएगा ? चैतन्य शरीर से भिन्न चेतन सत्ता (जीवात्मा) 
के कारण है | जब तक शरीरमें जीवात्मा रहता है, तभी तक शरीर में क्रिया होती है | जीवात्मा के शरीर 
से निकलते ही, शरीर के ज्यौं-के-त्यों रहनेपर भी, उसके अंग-प्रत्यंग में होनेवाली समस्त क्रियाओं का लोप 
हो जाता है | यदि जीवचेतन' के बिना क्रिया सम्भव होती तो मृतदेह में भी वह ज्यों-की-त्यों बनी रहती | 
जिसके संयोग से चेतनता और वियोग से जड़ता आती है, वही जीवात्मा है, क्योंकि जिसके होने से जो 
हो, और न रहने से न हो, वे गुण उसी के होते हैं | जिस प्रकार अचेतन तत्त्वों से बने शरीर में जीवात्मा 
के बिना किसी प्रकार की क्रिया नहीं होती, उसी प्रकार परमात्मा के बिना जड़ प्रकृति से बने जगत्‌ में 
उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय किसी भी प्रकार का कार्य नहीं हो सकता | 


न्याय और वैशेषिक से उद्धृत जीव के लिड्ग विषयक सूत्रों की व्याख्या तृतीय समुल्लास में की जा 
चुकी है | इन सूत्रों में जो कुछ कहा गया है वह जीवात्मा का स्वरूप-लक्षण नहीं है | ये लिंगमात्र हैं अर्थात्‌ 
इनके द्वारा शरीर में अवस्थित जीवात्मा की पहचान होती है । इनके अभाव में प्राणी को मृत समझ लिया 
जाता है अर्थात्‌ जब ये नहीं दिखाई पड़ते तो। 'शरीर से जीव निकल गया' ऐसा निश्चय हो जाता है | प्रथम 
संस्करण में न्यायसूत्र की व्याख्या में इतना और लिखा है--“इच्छा-- किसी प्रकार की चाहना | जिसके गुणों 
को जानता है उसकी प्राप्ति की चाहना करता है | जिसमें दोषों को जानता है उसमें द्वेष अर्थात्‌ चाहना 
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सप्तम-समुल्लास: ७५१ 

जब तक आत्मा देह में होता है, तभी तक ये गुण प्रकाशित रहते हैं । और जब शरीर छोड़ चला जाता 
है, तब ये गुण शरीर में नहीं रहते | जिसके होने से जो हों और न होने से न हों, वे गुण उसी के होते 
हैं | जैसे दीप और सूर्यादि के न होने से प्रकाशादि का न होना और होने से होना है, वैसे ही जीव और 
परमात्मा का विज्ञान गुण द्वारा होता है | 


[ईश्वर के त्रिकालदर्शित्व की मीमांसा] 


प्रश्न-- परमेश्वर त्रिकालदर्शी है, इससे भविष्यत्‌ की बातें जाता है | वह जैसा निश्चय करेगा, जीव 
वैसा ही करेगा | इससे जीब स्वतन्त्र नहीं | और जीव को ईश्वर दण्ड भी नहीं दे सकता, क्योंकि जैसा 
ईश्वर ने अपने ज्ञान से निश्चित किया है, वैसा ही जीव करता है । 

उत्तर-- ईश्वर को 'त्रिकालदर्शी' कहना मूर्खता का काम है, क्योंकि जौ होकर न रहै वह 'भूतकाल', 
और न होके होवे वह ”भविष्यत्काल' कहाता है | क्‍या परमेश्वर को कोई ज्ञान होंके नहीं रहता तथा न होके 
होता है ? इसलिए परमेश्वर का ज्ञान सदा एकरस अखण्डित वर्त्तमान रहता है | भूत-भविष्ययत्‌ जीवों के 
लिए है | हाँ, जीवों के कर्म की अपेक्षा से त्रिकालज्ञता ईश्वर में है, स्वत$ नहीं । जैसा स्वतन्त्रता से जीव 
करता है, वैसा ही सर्वज्ञता से ईश्वर जानता है | और जैसा ईश्वर जानता है; वैसा जीव करता है, अर्थात्‌ 
भूत, भविष्यत्‌, वर्त्तमान के ज्ञान और फल देने में ईश्वर स्वतन्त्र और जीव किज्चित्‌ वर्त्तमान और कर्म करने 
में स्वतन्त्र है । ईश्वर का अनादि ज्ञान होने से जैसा कर्म का ज्ञान हैः वैसा ही दणड देने का भी ज्ञान 
आनादि है | दोनों ज्ञान उसके सत्य हैं | क्‍या कर्मज्ञान सच्चा -और दण्डज्ञान मिथ्या कभी हों सकता है ? 
इसलिए इसमें कोई भी दोष नहीं आता | 


नहीं करता । प्रयत्न नाना प्रकार की शिल्पविद्या से पदार्थों का रचना, शरीर तथा भार का उठाना, इसका 
नाम प्रयत्न है | सुख नाम अनुकूल का चाहना/और जोननां (अनुकूलवेदनीयं सुखम्‌ ) दुशख प्रतिकूल का 
जानना और छोड़ने की इच्छा करना (प्रतिकूलवेदनीयं दुःखम्‌ ) | ज्ञान जैसा जो पदार्थ है उसका 
तत्त्वपर्यनत यथावत्‌ विवेक करना | इसका नाम-जीव है | ये गुण पृथिव्यादिक जड़ों के नहीं, किन्तु जीव 
के ही हैं ।” इसी प्रकरण के अन्तर्गत दो अन्य उद्धरण द्रष्टव्य हैं-- 


१. ““(मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार) येःचार मिलके अन्तशकरण कहाता है | इससे जीव भीतर मनोराज्य 
करता है | ये चारों एक ही हैं, परन्तु व्यापारभेद से चार भिन्न-भिन्न नाम हैं |” पृ० २३१ 


२. “४ अन्त४करण, १० इन्द्रियाँ, ५ मुख्य प्राण, ५ उपप्राण--ये २४ तत्व मिलके लिंगशरीर कहाता 
हैं | कोई उपप्राण को नहीं मानता, उसके मत में १६ होते हैं । और कोई पाँच सूक्ष्ममूत जो परमाणुरूप हैं, 
और पूर्वोक्त चार भेद अन्त४करण के इन नव तत्वों का लिंगशरीर कहता है ।” 


ईश्वर की त्रिकालज्ञता--काल सूर्य के भ्रमण का फलमात्र है | यदि सूर्य न हो तो भूत-भविष्यत्‌ 
बिल्कुल न हों, केवल वर्तमान ही रहे, क्योंकि परमात्मा एकरस है, अत४ इसका ज्ञान और क्रिया नित्य 
हैं | परिणामत४ उसका प्रत्येक काम अनवच्छिन्नरूप से होता रहता है | “जैसा स्वतन्त्रता से जीव करता 
है वैसा ही सर्वज्ञता से ईश्वर जानता है और जैसा ईश्वर जानता है वैसा जीव करता है* का तात्पर्य है कि 
जीव का कर्म करना, और ईश्वर का उसको जानना, एक साथ होता है, आगे-पीछे नहीं, अर्थात्‌ न तो यह 
कि जीव पूर्वकाल में कर्म करे और ईश्वर उसे उत्तरकाल में जाने और न यह कि ईश्वर पूर्वकाल में जान 
लेता है और फिर जीव उत्तरकाल में कर्म करता है; तथा जब जीव ने कर्म नहीं किया तब उस कर्म की 
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गाणणणणा 


७५२ सत्यार्थभास्कर 
[जीव और ईश्वर का सम्बन्ध] 
प्रश्न--जीव शरीर में भिन्न विभु है, वा परिच्छिन्न ? 


उत्तर--परिच्छिन्न | जो विभु होता तो जाग्रतृ-स्वप्न-सुषुप्ति, मरण-जन्म, संयोग-वियोग, जाना-आना 
कभी नहीं हो सकता | इसलिए जीव का स्वरूप अल्पज्ञ अल्प अर्थात्‌ सूक्ष्म है' | और परमेश्वर अतीव 


सत्ता नहीं है और स्वतन्त्र होने से जीव कर्म करे या न करे, इस कारण कर्म की सत्ता भविष्यत्‌ काल में 
भी नियत नहीं है, तब वर्तमान और भविष्यत्‌ दोनों कालों में अनियत कर्मसत्ता को यदि ईश्वर नियत जाने 
वा माने तो ईश्वर पर अन्यथाज्ञानी होने का दोष आता है और यह कहना कि भविष्यत्‌ कर्मों के न जानने 
से ईश्वर में अज्ञान या अल्पज्ञा आती है, ठीक नहीं है, क्योंकि जो कर्म न तो हुए और न भविष्यत्‌ में नियत 
हैं, वे यथार्थ में अवस्तु हैं | तब अवस्तु को अवस्तु ही जानना ज्ञान है और अवस्तु को वस्तु या वस्तु को 
अवस्तु जानना अविद्या है। 


वस्तुत४ भूत, वर्तमान और भविष्यतृ-काल के ये तीन विभाग--केवल सापेक्षिक सत्ताएँ (२८७७४४८ 
।था०/७) हैं | मुझे अपने घर की छत पर चढ़कर जितनी दूर का प्रदेश दिखाई देता है, वायुयान में बैठे व्यक्ति 
को उसकी अपेक्षा कहीं अधिक विस्तृत प्रदेश दिखाई देता है औरंउपग्रह में बैठकर अन्तरिक्ष की यात्रा कर 
रहे व्यक्ति को सारी पृथिवी एक साथ दीख जाती है | जैसे समीप और दूर की परिभाषाएँ सापेक्ष हैं, वैसे 
ही भूत और भविष्य की परिभाषाएँ भी सापेक्ष हैं | देश (50००८) की दृष्टि से जिसे समीप और दूर कहते 
हैं, काल (४००) की दृष्टि से उसी को भूत, वत्तैमान औरे भविष्यत्‌ कहते हैं । 


दार्शनिक दृष्टि से विश्लेषण करनेपर काल'के उक्त तीनों खण्डों का अस्तित्व सिद्ध करना कठिन 
हो जाएगा । जो वर्तमान बीत चुका है, वह भूत है | इसी प्रकार जो वर्तमान आनेवाला है वह भविष्यत्‌ 
है । इस तरह भूत और भविष्यत्‌ दोनों वर्तमान पर आधारित हैं | वर्तमान की सत्ता कहाँ है ? वर्तमान का 
कुछ अंश भूत है और कुछ अंश भविष्यत्‌ | हमारे कहते-कहते वर्तमान का क्षण फिसलकर भूत और भविष्यत्‌ 
की कोटि में पहुँच जाता है, अर्थीत्‌ वर्तमान, वर्तमान नहीं रहता । इसलिए दार्शनिकों का कहना है कि 
वर्तमान की अपनी सत्ता नहीं है--बस भूत और भविष्यत्‌ के बीच की रेखा वर्तमान है और यह विभाजक 
रेखा इतनी क्षीण है कि इसे कोई:पकड़ नहीं सकता | जब वर्तमान की यह दशा है तो उसपर आधारित 
भूत और भविष्यत्‌ कहाँ टिक पाएँगे ? इसलिए कहना चाहिए कि काल अखण्ड और एकरस है । भूत और 
भविष्यत्‌ की परिभाषाएँ केवल अल्पज्ञ जीव के व्यवहार के लिए हैं | स्वत परमात्मा के लिए त्रिकाल नहीं 
हैं--केवल एक ही महाकाल है और वह उसके लिए वर्तमान ही है | 


जीवात्मा परिच्छिन्न (अणुपरिमाण) है--परिमाण तीन प्रकार के माने जाते हैं--विभु, मध्यम और 
अणु | जो सर्वत्र व्याप्त हो वह विभु, जो शरीरमात्र में व्याप्त हो वह मध्यमपरिमाण तथा जो नियत स्थान 
में वर्तमान हो वह अणुपरिमाण कहाता है । 


जीवात्मपुरुष परिच्छिन्न, अल्पज्ञ, अल्पशक्ति एवं अणुपरिमाण है । मुण्डकोपनिषद्‌ में स्पष्ट कहा 
है--/ एघो5णुरात्मा चेतसा वेदितव्य/ (मु ० ३।१६), अर्थात्‌ यह अणु' आत्मा शुद्ध अन्त३करण द्वारा जानने 
योग्य है | आत्मा के मा का उल्लेख मिलने से भी उसके अणु होने की पुष्टि होती है | जीव के अणुत्व 
का उल्लेख करते हुए अथर्ववेद भें कहा है--- 


१. द्र०- भ्रज्ञानं ब्रह्म तत््वमसि अयमात्मान्तर्याम्यमृत४ । अहं ब्रह्मास्मीति महावाक्यै॥ प्रतिपादितमर्थम्‌।' हयग्रीवोपनिषद्‌ ॥१॥ 
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सप्तम-समुल्लास: 
७५३ 


20% कश अनन्त, सर्वज्ञ और सर्वव्यापकस्वरूप है | इसीलिए जीव और परमेश्वर का व्याप्य-व्यापक 

प्रश्न--- जिस जगह में एक वस्तु होती है, उस जगह में दूसरी जीव 
और ईश्वर का संयोग-सम्बन्ध हो सकता है, व्याप्य-व्यापक नहीं | बंध काका 

उत्तर-- यह नियम समान आकारवाले पादर्थों में घट सकता है, असमानाकृति में नहीं | जैसे लोहा 
स्थूल और अग्नि सूक्ष्म होता है, इस कारण से लोहे में विद्युत्‌ अग्नि व्यापक होकर एक ही अवकाश में दोनों 
रहते हैं | वैसे जीव परमेश्वर से स्थूल और परमेश्वर जीव से सूक्ष्म होने से परमेश्वर व्यापक और जीव 
व्याप्य है | जैसे यह व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध जीव ईश्वर का है, वैसे ही सेव्य-सेवक, आधाराधेय, स्वामी-भृत्य, 
राजा-प्रजा और पिता-पुत्र आदि भी सम्बन्ध है | 


बालादेकमणीयस्कमुतैक नेव दृश्यते | 
तत# परिष्वजीयसी देवता सा मम प्रिया | ---अथर्व० १०८२५ 


अर्थात्‌--जीवात्मा बाल से भी सूक्ष्म है और एक (प्रकृति) है जो दीखती नहीं | इन दोनों में व्याप्त जो 

देवता है, वही मुझे प्रिय है | इस मन्त्र में कथित जीव को स्पष्ट करते हुए श्वेता० उप० में कहा है--- 
बालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य च | 
भागो जीव? स विज्ञेय/ स चानन्त्याय कल्पते ॥ --श्वेत० ५॥६ 

अर्थात्‌-बाल के अग्रभाग के सौ भाग किये जाएँ, फिर उनमें से एक भाग के सौ भाग किये जाएँ तो 
उनमें से एक भाग के बराबर जीव का परिमाण है और वंह मुक्ति के लिए समर्थ है | उपनिषदों में अनेकत्र 
(कठ० ४।१२, १३; ६।१७; श्वेता० ५८) जीवात्मा को-अंगूठे' के बराबर (अंगुष्ठमात्र४ पुरुष३) बताया है | अंगूठे 
के बराबर कहने का यह अभिप्राय नहीं कि जीवात्मा अंगूठे के परिमाणवाला है | शरीर में जिस स्थान पर 
जीवात्मा रहता है उसकी रचना अंगूठे जैसी होने के कारण तात्स्थ्योपाधि से ऐसा कह॑ दिया है; तथापि 
किसी सम्भावित भ्रान्ति का निवारण कर देने के उद्देश्य से “अंगुष्ठमात्र"” के साथ ही “आराग्रमात्र* (सुई की 
नोक के बराबर) कह दिया | वस्तुत४ ये वाक्य जीवात्मा के किसी नियत परिमाण का निर्देश न करके 
उसके अत्यन्त सूक्ष्म होने का बोध कराने के लिए कहे गये हैं | 

आत्मा के अणुपरिमाण होने से यह स्वत8 सिद्ध है कि वह शरीर में किसी नियत स्थान पर रहता 
है | वह कौन-सा स्थान है ? जिन साक्षात्कृतधर्मा ऋषियों ने आत्मा का प्रत्यक्ष किया है, उन्होंने आत्मा, 
हृदयदेश में स्थित बताया है । जीवात्मा का यह स्थान शास्त्रीय प्रमाणों के आधार पर निश्चित है । 
प्रश्नोपनिषद्‌ में कहा है-'हृदि होष आत्मा” | रे यह आत्मा निश्चितरूप से हृदय में निवास करता है । 
सायणाचार्य ने अपने अथर्ववेदभाष्य (१६।६।५) में लिखा है 'हृदयं हि आत्मनिवासस्थानम्‌* | इसी प्रकार 
उपनिषदों में अनेकत्र जीवात्मा के अणु होने और हृदयदेश में निवास करने का वर्णन मिलता है-- 

स वा एष आत्मा हृदि | --छां० ८७।३॥३ 
कतम आत्मेति यो5यं विज्ञानमय$ प्राणेषु हृच्चन्तर्ज्योति३ पुरुष 


>“-बेहद्‌० ४॥३। 
इमानि यानि पज्चेन्द्रियणि मन$षष्ठानि मे हृदि ब्रह्मणा संशितानि । दू० ४।३॥७ 


--अथर्ववेद १६।३।५ 
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७५४ सत्यार्थभास्कर 


इन्द्रियों के गोलक स्थूलशरीर का अंग हैं, जबकि उनकी शक्ति का स्रोत हृदयस्थित आत्मा में निहित 
है, किन्तु जिस हृदय में आत्मा का वास है, वह रक्त का आक्षेप-प्रक्षेप करनेवाला हृदय नहीं, अपितु वह 
मस्तिष्कगत प्रदेश है, जिसका वर्णन अथर्ववेद (१०॥३३१-३३) में किया गया है | सुश्रुत में लिखा है... 
हृवयं चेतनास्थानमुक्त सुश्रुत देहिनाम्‌ । 
तमो$भिभूते तस्मिस्तु निद्रा विशति देहिनम्‌ ॥ --शरीर० ४३४ 


अर्थात्‌-'हे सुश्रुत ! देहियों का चेतनासथान हृदय कहा जाता है | वह हृदय जब तमस्‌ से अभिभूत 
हो जाता है तो देही निद्रावस्था में प्रवेश करता है ।' 

रक्त का प्रक्षेप करनेवाला हृदय तो जाग्रत्‌ और सुषुप्ति दोनों अवस्थाओं में अनवरत अपना काम. 
करता रहता है, अत४ उसके तमस्‌ से अभिभूत होकर निद्रा का प्रयोजन बनने का प्रश्न ही नहीं है | निश्चय 
ही इस हृदय का स्थान मस्तिष्क में है | जिस प्रकार सामान्य हृदय तीन कार्य करता है-अर्थात्‌ 'ह्र' से 
हरति-शरीर से अशुद्ध रक्‍त को लेता, “द” से ददाति- फेफड़ों द्वारा शुद्ध करके शरीर को देता और इस 
उद्देश्य से हर समय 'य* से याति-गति करता रहता है, उसी .प्रंकारैमर्तिष्क ज्ञानेन्द्रियों के द्वारा बाह्य 
जगत्‌ का ज्ञान प्राप्त करता, तदनुसार कार्य करने के लिए कर्मेन्द्रियों को आदेश देता और इस उद्देश्य से 
सदा गति करता रहता है । ज्ञानतन्तुओं का केन्द्र मस्तिष्क हैं होने: से वहीं आत्मा का वास है जहाँ से वह 
सम्पूर्ण शरीर का नियन्त्रण करता है | जीवात्मा का शरीर सै-निकल जाना मृत्यु है | चिकित्साशास्त्र के 
अनुसार मनुष्य की मृत्यु रक्तक्षेपक हृदय की गत्ति ब॑न्देब्हो जाने के साथ न होकर मस्तिष्क के काम बन्द 
करनेपर होती है | इससे भी यही सिद्ध होताँ है कि आत्मा का आवास मस्तिष्कगत हृदय अथवा ब्रह्मगुहा 
में है । 

महाभारत (वनपर्व १८१।२२) के अनुसारे-- 

स आत्मा पुरुषय्याप्र भ्रुवोरन्तरभाश्रित४ । बुद्धि द्रव्येष्‌ सृजति विविधेषु परावराम्‌ ॥ 


अर्थात्‌--हे पुरुषसिंह ! वह आत्मा' दोनों भौंहों के बीच स्थित होकर उत्तम, अधम बुद्धि को भिन्न-भिन्न 
द्रव्यों की ओर प्रेरित करता“ है] 


सांख्य के प्राचीन सन्दर्भ और जीवसम्बन्धी अन्य विवेचनाओं के आधार पर सांख्य के मूलभूत आचार्यों 
का यही मत बनता है कि जीव परिच्छिन्न है | पातञ्जल योगदर्शन (१३६) के व्यासभाष्य में उद्धृत 
पञ्चशिख के मतानुसार भी जीवात्मा अणुपरिमाण है और सर्वाधिक सूक्ष्म है--“तमणुमात्रमात्मानमनुविद्याइ- 
स्मीत्येवं तावत्सम्प्रजानीते' | न्यायदर्शन में, यद्यपि स्पष्टरूप से आत्मा के अणुपरिमाण होने का उल्लेख नहीं 
मिलता, तथापि वहाँ प्रकारान्तर से आत्मा के एकदेशी होने की पुष्टि होती है | न्‍्यायदर्शन में एक समय 
में एक से अधिक इन्द्रिय से काम लेना और इस प्रकार एक से अधिक विषयों का ज्ञान प्राप्त करना मन 
के सामर्थ्य से बाहर है | जब आत्मा किसी विषय का ज्ञान प्राप्त करना चाहता है तो वह मन से संयुक्त 
होता है और मन को ज्ञेय विषय से सम्बद्ध इन्द्रिय से जोड़ता है। इस ज्ञानप्रक्रिया की संगति जीवात्मा को 
परिच्छिन्न मानकर ही लग सकती है | यदि आत्मा समूचे शरीर में व्यापक हो तो मन आदि के साथ उसका 
सम्पर्क सदा बना रहे और ज्ञानप्रक्रिया समाप्त होकर समस्त ज्ञान ४क साथ सम्भव हों, परन्तु यह प्रत्यक्ष 
के विरुद्ध होने से मान्य नहीं हो सकता । वेदान्तानुयायी सम्प्रदाय एवं शंकर तथा शांकर मत के व्िद्वान्‌ 
जीवात्मा को अपनी स्थिति में अथवा स्वरूप से अणु मानते हैं, किन्तु उनके सिद्धान्त के अनुसार जीवात्मा 
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वस्तुत ब्रह्म से अतिरिक्त तत्व न होकर, उसका अपना रूप है | अतएव इस दृष्टि से वे उसे विभु मानते 
हैं| 

मध्यम परिमाण होनेपर प्रत्येक शरीर के साथ जीव का परिमाण बदलेगा | इस प्रकार जीव का अपना 
कोई परिमाण न रहेगा जिस शरीर में जाएगा उसी के बराबर उसका परिमाण हो जाएगा | जैन दार्शनिकों 
ने जीव को मध्यमपरिमाण स्वीकार किया है, अर्थात्‌ शरीर के अनुरूप जीव का परिमाण माना है । 
एतदनुसार हाथी के शरीर में जीव हाथी जितना विशाल और चींटी के शरीर में चींटी जितना सूक्ष्म होता 
है | छोटे-बड़े शरीरों के अनुरूप आत्मा को मध्यमपरिमाण माननेपर उसमें संकोच-विकास होने से वह 
अनित्य हो जाएगा | यदि जीव का परिमाण शरीर के अनुसार होगा तो मनुष्य के शरीर में ही जन्म के 
समय छोटा होगा और जैसे-जैसे शरीर का विकास होता जाएगा, वैसे-वैसे शरीर में जीवात्मा का फैलाव 
होता जाएगा | बच्चे का जीव छोटा और युवा का बड़ा होगा, कृशकाय का छोढा और स्थूलकाय पहलवान 
का जीव बड़ा होगा | इससे जीव सावयव हो जाएगा, क्योंकि निरवयव पदार्थ में घटना-बढ़ना नहीं हो 
सकता | सावयव होनेपर अवयवों के संयोग-वियोग के कारण जीव विकारी७हो जाएगा | जो पदार्थ विकारी 
अथवा परिवर्तनशील होगा, वह नाशवान्‌ होगा अत४ जीव को मध्यम-परिमाण मानने पर उसे नश्वर मानना 
होगा | मैं छोटे कमरे में भी रह सकता हूँ और बड़े में भी | हाँ, यह आवश्यक है कि वह कमरा मेरे शरीर 
से बड़ा और मेरा शरीर कमरे से छोटा हो | अणुपरिमाण होने (से जीव चींटी और हाथी दोनों के शरीर में 
रह सकता है | ऐसा न मानकर जीव को शरीरपरिमाणी माननैपर हाथी का जीव चींटी के शरीर में कैसे 
समाएगा और चींटी का जीव हाथी के शरीर में कैसे"कार्य केरेगों ? जीव को मध्यमपरिमाण मानने पर 
पुनर्जन्म की व्यवस्था न हो सकेगी । 

जीवात्मा के विभु होने की स्थिति में:“कौन*शरीर किस आत्मा का है' यह निश्चय कैसे हो सकेगा, 
क्योंकि सब विभु सब शरीरों में वर्तमान रहेंगे | परिणामत कर्तृत्व, भोक्तृत्व आदि की सारी व्यवस्था चौपट 
हो जाएगी । जीवात्मा को विभु अर्थात्‌ क्षर्वव्यापक' माननेपर जीवात्मा के शात्त्र में वर्णित उत्क्रान्ति, गति, 
आगति आदि धर्मों का सामंजस्य न>हों सकेगा; । “पुनरुत्पत्ति३ प्रेत्यभमाव“ (न्याय० १।१।१६)--होकर समस्त 
जीवात्मा का एक देह को छोड़कर देहान्तर में जाना सिद्ध है | बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में कहा है-- 

'तेन प्रद्योतेनेष आत्मा निष्क्रामति चक्षुषो वा मूर्ध्नों वा अन्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्य३ ।' 
>-बृहद्‌ू० ४।४।२ 

अर्थात्‌--अपने उस चेतनस्वरूप के साथ यह आत्मा चक्षु से, मूर्धा से और शरीर के अन्य भागों से 
निकल जाता है | मुण्डक० (१।२।११) के अनुसार 'सूर्यद्वारेण ते विरजा8 प्रयान्ति'--आत्मज्ञानी पुरुष निर्दोष 
होकर सूर्यद्वार से चले जाते हैं | कौषीतकिब्राह्मणोपनिषद्‌ में भी जीवात्मा की गति का वर्णन उपलब्ध है-“स 
यदा$स्माच्छरीरादुत्क्रामति सहैवेतै8 सर्वैरुत्क्रामति'---कौ०ब्रा०णड० ३॥४--अर्थात्‌ सूक्ष्मशरीर में परिवेष्टित 
जीवात्मा जब इस शरीर से निकलता है तो सब करणों के साथ ही निकलता है । अथर्ववेद (१६।६८।१) का 
भाष्य करते हुए सायणाचार्य ने “अव्यस४' शब्द का अर्थ करते हुए लिखा है -'अव्यस३ - अव्यापकस्य 
परिच्छिन्नस्य जीवात्मन३ '--अव्यापक परिच्छिन्न जीवात्मा का | इस प्रकार उत्क्रान्ति, गति और आगति के 
प्रमाणों से आत्मा का परिच्छिन्न अथवा अणु-परिमाण होना रिद्ध है | 


गति का नियम है कि कोई वस्तु जहाँ वह है वहाँ से जहाँ वह नहीं है वहाँ को गति कर सकती 
है । गति-विधान का यह नियम एकदेशी (परिच्छिन्न) वस्तु में ही घट सकता है, सर्वव्यापक (विभु) में 
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आओ थे 4। 


७५६ सत्यार्थमास्कर 


“-77++++++--+----०६०६-.२ल्‍ल.8ह8३>३२०ल8तह080३0३0क्‍त..हतह.0हततढ €ै। 
नहीं | जब पक्षाघात हो जाता है तो तन्तुसम्बन्ध में विकार आ जाने से प्रभावित क्षेत्र में कॉटा चुभना अनुभव | 
नहीं होता । यदि आत्मा विभु होता तो पक्षाघात होने का कोई प्रभाव नहीं होना चाहिए था | जीवात्मा के. 
विभु होने का अर्थ होगा कि जीवात्मा आकाश की तरह सर्वत्र ओत-प्रोत है । तब एक ही आत्मा सर्वत्र 
वर्तमान होने से सब शरीरों में वर्तमान होगा और सब जीवों के सुख-दुएःख और समस्त क्रियाओं में समानता 
होगी। उस अवस्था में जन्म-मरण, संयोग-वियोग कुछ भी न होगा, परन्तु यह सब प्रत्यक्ष के विरुद्ध है। 
ये सब युक्तियाँ और प्रमाण आत्मा के अणु-परिमाण होन को सिद्ध करते हैं । 

इस परिच्छिन्न जीव की सब शक्तियाँ शरीर में स्थित प्राण आदि के साथ संयुक्त होकर कार्य करती 
हैं । एकदेश में स्थित आत्मा बुद्धि आदि करणों द्वारा बाह्य अर्थों का ग्रहण करता है। शरीर की रचना इस 
प्रक्रिया में पूर्ण सहायक है | सारे शरीर में ज्ञानवहा नाड़ियों का जाल सूक्ष्मरूप में व्याप्त है, जिसका सम्बन्ध 
करणों के केन्द्र के साथ जुड़ा रहता है | यह केन्द्र आत्मा के निवासस्थान मस्तिष्कगत ह्ृदयदेश में है | 
इन साधनों के द्वारा एकदेशस्थ आत्मा देहव्यापी अनुभव प्राप्त कर लेता है; दीपक की भाँति अपनी शक्ति 
से समस्त शक्ति का नियमन करता है | जिस प्रकार शरीर के अंग में सम्पृक्त चन्दनबिन्दु ज्ञानवहा नाड़ियों 
के समस्त शरीर में व्याप्त होने के कारण समस्त देह में नवीन चेतना, शैत्य तथा आह्लाद उत्पन्न कर देता 
है, उसी प्रकार देह के एक देश में विद्यमान आत्मा सर्वाड्ग़-में संवेदना का ग्रहण करता है | शंकर इस 
दृष्टान्त का प्रत्याख्यान यह कहकर करते हैं कि काँटा भी तो, जिसके ऊपर कोई व्यक्ति चलता है, सारे 
शरीर की संवेदन-शक्ति के साथ सम्बद्ध है | फिर भी दुशख केवल पैर के तलवे में ही अनुभव होता है, सारे 
शरीर में नहीं | ऐसा कहते हुए शंकर यह भूलजाते हैं.किःपैर केवल काँटा चुभने का स्थान है | दर्द की 
अनुभूति का स्थान पैर नहीं, हृदयदेश है जहाँ स्वयं।आत्मा बैठा है | शरीर के समस्त अवयवों तथा इन्द्रियों 
की भाँति पैर जड़ है | जड़ को दर्द की अनुभूति कैसे सम्भव है ? इसलिए, जैसे वायु के सहयोग से मनुष्य 
तीव्र गन्धवाले दूरस्थ पदार्थ से प्राप्त गँन्ध का अनुभव करता है, वैसे ही हृदयदेश में बैठा आत्मा अपने 
साधनों द्वारा पैर में लगे काँटे की अनुभूति करता है | 


जैसे एक स्थान पर रक्‍्खे दीपक की शिखा बहुत छोटी होते हुए भी अपने प्रकाश से अनेक पदार्थों 
को आलोकित करती है अथवा जैसे एकत्र स्थित सूर्य अपनी रश्मियों के द्वारा संसार को आलोकित करता 
है, उसी प्रकार देह में एकत्र स्थित अणुपरिमाण आत्मा अपने विभिन्न करणों-साधनों के द्वारा समस्त देह 
को सचेत एवं सक्रिय बनाये रखता और शरीर में व्याप्त सुख-दु#ख का अनुभव करता है | 
यथा प्रकाशयत्येक४ कृत्स्नं लोकमिमं रवि३ | 
क्षेत्र क्षेत्री तथा कृत्स्नं' प्रकाशयति भारत |॥। ““गीता १३॥३३ 
लोक में जैसे एकत्र स्थित राजा सचिव आदि अपने सहायकों के द्वारा अपने विस्तृत राज्य का 
संचालन करता है और सब प्रकार की जानकारी रखते हुए उसपर शासन करता है, वैसे ही हृदय में स्थित 
जीवात्मा समूचे देह की व्यवस्था करता है | इस प्रकार समझने पर जीवात्मा को अणु-परिमाण मानने में 
कोई बाघा नहीं आती | " 
प्रज्ञानं ब्रह्म--जैसे ब्रह्म आनन्द का आश्रय न होकर आनन्दस्वरूप है, वैसे 
आश्रय न होकर ज्ञानस्वरूप है, अर्थात्‌ चैतन्यस्वरूपता ही ब्रह्म है | इससे पहले 
मेघा, स्मृति आदि की गणना करके कहा गया था--'सर्वाणि एव एतानि 
अर्थात्‌ ये सब प्रज्ञान, चेतना या आत्मा ((०5८०७५॥८५५) के ही 


ही वह ज्ञान- चेतना का 
हले (ऐत्त० ३ |१) हृदय, मन, 
प्रज्ञानस्य नामधेयानि भवन्ति' 
नाम या स्वरूप हैं | अब परमात्मा के लिए 
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सप्तम-समुल्लास: ७५७ 
[ये वाक्य जीव ब्रह्म की एकता के बोधक नहीं] 
प्रश्न- जो पृथक्‌ -प्रथक्‌ हैं, तो- 
प्रज्ञानं ब्रह्म ॥१॥ --ऐत० उप० ३५३. अहं ब्रह्मास्मि ॥२॥ --बृहदा० १४१० 


तत्तृवमसि ॥|३॥ --छां ६।८७ अयमभात्मा ब्रह्म ॥४॥ --माण्डू० २ 
वैदों के इन महावाक्यों' का अर्थ क्‍या है ? 
उत्तर--ये वेदवाक्य ही नहीं हैं, किन्तु ब्राह्मणग्रन्थों के वचन हैं | और इनका नाम “महावाक्य” कहीं 
शत्यशास्त्रों में नहीं लिखा, अर्थात्‌ (अहम) मैं (ब्रह्म) अर्थात्‌ ब्रह्मस्थ (अस्मि) हूँ | यहाँ तात्स्थ्योपाधि है । 
जैसे-- मज्चा४ क्रोशन्ति--मचान पुकारते हैं | मचान जड़ है, उनमें पुकारने का सामर्थ्य नहीं, इसलिए 
मञ्चस्थ मनुष्य पुकारते हैं' इसी प्रकार यहाँ भी जानना । 


कोई कहे कि 'ब्रह्मस्थ सब पदार्थ हैं, पुन जीव को ब्रह्मस्थ कहने में क्या विशेष है” इसका उत्तर 
यह है कि सब पदार्थ ब्रह्मस्थ हैं, परन्तु जैसा साधर्म्य-युक्त निकटस्थ जीव है, वैसा अन्य नहीं और जीव 
को ब्रह्म का ज्ञान और मुक्ति में वह ब्रह्म के साक्षात्सम्बन्ध में रहता है; इसलिए जीव का ब्रह्म के साथ 
'तात्स्थ्य वा तत्सहचरितोपाधि' अर्थात्‌ ब्रह्म का सहचारी जीव है | इससे जीव और ब्रह्म एक नहीं जैसे कोई 
किसी से कहे कि मैं और यह एक हैं, अर्थात्‌ अविरोधी हैं, वैसे .जो जीवसमाधिस्थ हो परमेश्वर में प्रेमबद्ध 
होकर निमग्न होता है, वह कह सकता है कि मैं और ब्रह्म एक- अर्थात्‌ अविरोधी एक अवकाशस्थ हैं | जो 
जीव परमेश्वर के गुण-कर्म-स्वभाग के अनुकूल अपने गुण-कर्म-स्वभाव करता है, वही साधर्म्य से ब्रह्म के 
साथ एकता कह सकता है ॥२॥ 


कहा 'प्रज्ञानं ब्रह्म | उपनिषत्कार ने आत्मा तथा परमात्मा दोनों को प्रज्ञान का नाम दिया है | 'प्रज्ञानं 
ब्रह्म', 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (तै० २।१), “साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च” (श्वेता० ६।११) इत्यादि सन्दर्भ ब्रह्म 
के ज्ञानस्वरूप होने को प्रमाणित करते है ।जहाँ अन्य की अपेक्षा से उसके ज्ञान का वर्णन है, उसे अन्यापेक्ष 
होने का कारण औपचारिक समझना चाहिए | 


अहं ब्रह्मास्मि--बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (१।४।१०) के अन्तर्गत “अहं ब्रह्मास्मि' (मैं ब्रह्म हूँ) को जीवात्मा 
की उक्ति समझकर ही उसे जीव-ब्रह्म के ऐकात्म्य का प्रतिपादक माना जाता है | वास्तव में यह वाक्य ब्रह्म 
के संकल्परूप में कहा गया है | यह पूरा सन्दर्भ इस प्रकार है-- 


ब्रह्म वा इदमग्र आसीतू, तदात्मानमेवावेत्‌--अहं ब्रह्मास्मीति । तस्मात्तत्सर्वमभवत्‌ । 


अर्थात्‌--सर्ग से पूर्व केवल यह ब्रह्म था | उसने अपने आपको जाना कि मैं ब्रह्म हूँ । वही इस समस्त 
कार्यजगत्‌ का उत्पादक है | इसी सन्दर्भ में आगे कहा गया है कि आज भी जो इस तथ्य को जान लेता 
है, वह वही हो जाता है, अर्थात्‌ वह आनन्द से आप्लावित हो जाता है | इसके विपरीत जो उपासक, यह 
समझकर कि उपास्य अन्य है और इस प्रकार अन्य की उपासना करता है वह यथार्थतत््व को नहीं 
जानता | इस सारे सन्दर्भ को ध्यानपूर्वक देखने से स्पष्ट हो जाता है कि “अहं ब्रह्मास्म' कहनेवाला वह 
(तत्‌ ) है जो सर्ग से पूर्व विद्यमान था (इदमग्र आसीतू) निश्चय ही सर्ग से पूर्व सबको अपने अन्दर घारण 


१. द्र०--प्रज्ञानं ब्रह्म तत्वमसि अयमात्मान्तर्याम्यमृतः अहं ब्रह्मस्मीति महावाक्यै४ प्रतिपादितमर्थम्‌ . .--हयग्रीवोपनिषद्‌ १॥ 
२. "'तात्स्थ्य' वा 'सत्सहचरितोपाधि' के सम्बन्ध में विशेष न्‍्यायाभाष्य २।२।६१ देखें । 
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 थभाभाभााााणंा आल... 


७प्‌८ सत्यार्थभास्कर 
(तित्वमसि” वाक्य पर विचार] 


प्रश्न--अच्छा तो इसका अर्थ कैसा करोगे--(तत्‌ ) ब्रह्म (त्वम्‌ू ) तू जीव (असि) है। हे जीव (त्वम्‌) 
तू (तत्‌ ) वह ब्रह्म (असि) है | 


“नम न>+--प ० सरप नमक +क++ तन तन«>क+- भजन करन मन +ननकमन+++> नमन + नमन +म मन मं +++८ बल." + 
करनेवाला परमात्मा थर्तमान था (हिरण्यगर्भ: समवर्त्तताग्रे--यजु४० १३।४) । उपनिषेत्कार ने अपनी विशिष्ट 
शैली के अनुसार यह वाक्य (अहं ब्रह्मास्मि) उसी ब्रह्म के द्वारा कहलवाया है | स्वयं उपासक जीवात्मा को 
यहाँ उपास्य ब्रह्म के रूप में नहीं कहा गया | वस्तुत$ 'अहं ब्रह्मास्मि” का वक्ता स्वयं ब्रह्म है | 


यदि इस वाक्य को जीवात्मा की उक्ति माना जाए तो वह मात्र औपचारिक कथन होगा | ऐसी भावना 
किसी वाक्य या वाक्यांश से आपातत$ प्रतीत हो तो उसे अतिशय भक्ति का उद्रेक जानकर औपचारिक 
समझना चाहिए, वास्तविक नहीं | अनेकत्र ऐसे वर्णनों में उपासक द्वारा ब्रह्म को माता, पिता, भ्राता, सखा 
आदि के रूप में सम्बोधित किया गया है, जिसे यथार्थ नहीं माना जा-सकता | 


प्राय: सुना जाता है-."मज्चा४ क्रोशन्ति” अर्थात्‌ मज्च पुकारते«हैं. | मज्च तो जड़ हैं, उनमें पुकारने 
का सामर्थ्य कहाँ ? इसलिए मज्च का अर्थ यहाँ “मज्चस्थपुरुषा: किया. जाता है | जीव का ब्रह्म से 
साहचर्य तथा संयोगसम्बन्ध है | जिस प्रकार प्राय४--एक साथ रहनें»और सहयोग करनेवाले दो व्यक्तियों 
को लोग “दो शरीर, एक प्राण" अथवा *वे दोनों एक हैं/कह/ देते हैं, इसी प्रकार जब जीवात्मा परमेश्वर 
का-सा गुण-कर्म-स्वभाव बनाकर समाधि अवस्था में-उसका साक्षात्कार करते हुए ब्रह्मानन्द से आप्लावित 
होता है तब वह और ब्रह्म एक अथवा अविरोधी 'हो जाते हैं, परन्तु इससे यह समझ लेना कि जीव और 
ब्रह्म एक हैं अथवा ब्रह्म से भिन्न जीवात्मा की:अपेनी कोई सत्ता नहीं, युक्तियुक्त नहीं होगा | यह वाक्य ब्रह्म 
के साथ जीवात्मा के अत्यधिक अथवा अव्यवहित्न सान्निध्य का द्योतक हो सकता है, इससे अधिक कुछ 
नहीं | इस प्रकार विचार करनेपर “अहं ब्रह्मास्मि' का अर्थ “अहं ब्रह्मस्थोइस्मि" मानकर करना चहिए | 


तत््वमसि--छान्दोग्योपनिषद्‌ (६|६/६), के अन्तर्गत "तत््वमसि” को जीव और ब्रह्म के एकत्व अथवा 
तादात्म्यसिद्धि में अकाट्य प्रमाण समझा“जाता है | इस वाक्य को पूर्वपक्ष के रूप में प्रस्तुत करके इसका 
विवेचन किया जाता है-- 


पूर्वपक्ष--तत््वमसि” कथन से जीव और ब्रह्म का ऐकात्म्य सिद्ध है। दोनों में तादात्म्यभाव है | भेद 
कल्पित है जो उपाधिजन्य है। उस उपाधि का नाश होते ही जीवात्मा अपने स्वरूप को प्राप्त होकर अपने 
को ब्रह्म मानने लगता है | “तत्त्वमसि" का यही आशय है | आचार्य अपने शिष्य को कहते हैं-.'त्वं तत्‌ 
(ब्रह्म) असि* | सामने बैठे हुए शरीर, इन्द्रियादि से युक्त तुम (त्वम्‌ ) परोक्ष सच्चिदानन्दस्वरूप ब्रह्म 
(तत्‌ ) हो (असि) | परस्पर विरुद्ध धर्मों से युक्त होते हुए भी 'त्वम' और “तत्‌” एक कैसे हो सकते हैं ? 
साधक इसको समझने का प्रयास करता है तो आचार्य स्पष्ट करते हैं कि तुम दोनों में तात्तिक भेद नहीं 
है | 'त्वम' और “तत्‌* में चैतन्य गुण समान है, शेष गुण उपाधि के कारण कल्पित हैं | इसलिए उनका कोई 
महत्त्व नहीं है । अतएव जब आचार्य कहते हैं “त्वं तत्‌ असि" तो उनके कहने का यही अभिप्राय है कि 'त्वम्‌' 
का चैतन्य और “तत्‌” का चैतन्य एक ही हैं | तुच्छ एवं आरोपित भेदक गुणों का परित्याग कर देने पर एक 
चैतन्य दूसरे चैतन्य से भिन्न नहीं है । “जहत्‌ू-अजहत्‌ लक्षणा" से इसका यही अर्थ है 


“मुख्यार्थबाघे लक्षणा“--.लक्षणा' शब्द की एक प्रकार की वृत्ति है । जब अभिधावृत्ति से किसी अर्थ 
बोघ नहीं होता तब उससे सम्बद्ध दूसरे अर्थ का बोध करानेवाली वृत्ति 'लक्षणा' कहाती है । शासक 


३ ॥ आह हु ७ 7-2: कुल जया १५->क का > का मा ॥॥ ही बीए की ७ ॥ #- मे हर; 
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उत्तर--तुम 'तत्‌' शब्द से क्‍या लेते हो ? 

प्रश्न--- ब्रह्म | 

उत्तर--ब्रह्मपद की अनुवृत्ति कहाँ से लाये ? 

प्रश्न--“सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयं ब्रह्म इस पूर्व वाक्य से । 

उत्तर--तुमने इस छान्दोग्य उपनिषद्‌ का दर्शन भी नहीं किया | जो वह देखी होती, तो वहाँ 'ब्रह्म' 
शब्द का पाठ ही नहीं है | ऐसा झूठ क्‍यों कहते ? किन्तु 'छान्दोग्य' में तो--“सदेव सोम्येदमग्र 
आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' ऐसा पाठ है | वहाँ 'ब्रह्म' शब्द नहीं | 


घोष४' का अभिधावृत्ति से कोई समन्वित अर्थ नहीं बनता | तब लक्षणावृत्ति से “गंगायां' का अर्थ “गंगा की 
धारा' न करके “गंगा का तीर” किया जाता है | यहाँ गंगा शब्द के मुख्य अर्थ का परित्याग करके अर्थ की 
संगति बिठाई जाती है | इसे “जहत्‌” लक्षणा कहते हैं, किन्तु जब लक्षणा द्वारा अर्थ करते हुए मुख्यार्थ का 
भी बोध होता है, तब वह “अजहत्‌ लक्षणा” कहाती है | जैसे-शोणो धावति” (लाल रंग दौड़ता है) | इस 
वाक्य का मात्र मुख्यार्थ से कोई समन्वित अर्थ नहीं निकलता, क्योंकि लाल रंग जड़ होने से दौड़ नहीं 
सकता | इसलिए लक्षणा के द्वारा 'शोण$' का अर्थ “लाल रंग काख्घोड़ा* किया जाता है | यहाँ मुख्यार्थ 
का ग्रहण भी अपेक्षित है, अर्थात्‌ घोड़े के साथ-साथ लाल रंग भी दौड़ता है | यह “अजहत्‌ लक्षणा” कहाती 
है | इस प्रकार जहाँ 'छोड़ा भी जाए और न भी छोड़ा जाए' अर्थात्‌ विरुद्ध धर्म का परित्याग और समान 
धर्म का ग्रहण किया जाए वहाँ “जहत्‌-अजहत्‌” लक्षणा द्वारा अर्थ किया जाता है । 

उत्तरपक्ष--परन्तु उपनिषद्‌ के पूरे प्रसंग कौंदेखेने से-स्पष्ट हो जाता है कि वहाँ शरीर व आत्मा के 
भेद को दिखाने के लिए “तत््वमसि" कथन किया गया हैं। छान्‍्दोग्य के छठे अध्याय के आरम्भ में वर्णन 
है कि आरुणि उद्दालक का पुत्र श्वेतकेतु जब गुरुकुल से अपना अध्ययन समाप्त करके लौटा तो पिता को 
अपना पुत्र कुछ अभिमानी जान पड़ा | आरुणि समझ गये कि लड़के ने शब्दमात्र को जाना है, आत्मतत्व 
को--अपने स्वरूप को नहीं समझा<| तब अपने देहादि पर गर्व करनेवाले श्वेतकेतु को यह समझाने का 
प्रयास किया कि तू प्राकृत 'देहादि के समान जड़ न होकर ब्रह्म के समान चेतन तत्त्व है | जिस प्रकार 
ब्रह्माण्ड में यथार्थ सत्ता शरीर की नहीं, आत्मा की है | देहादि की रचना अचेतनरूप है, त्रिगुणात्मक है, 
जबकि आत्मा चेतन एवं त्रिगुणातीत है | आत्मस्वरूप को स्पष्ट करने के लिए, अनेक उदाहरण प्रस्तुत 
करके, अनात्मरूप में “तत्वमसि“ का जो अर्थ यहाँ किया गया है, वह उसे उपनिषद्‌ के अन्तर्गत सम्बद्ध 
वाक्य से काटकर तथा पूर्वापर प्रसंग से पृथक्‌ करके किया गया है | छान्दोग्य के इस पूरे प्रसंग को 
देखने-पर स्पष्ट हो जाता है कि यहाँ “तत्‌' पद “ब्रह्म” का परामर्शक नहीं है । इस तथ्य का बोध होते ही 
इस वाक्य का जीव-ब्रह्म के भेदाभेद-विवेचन से कोई सम्बन्ध नहीं रह जाता । इस प्रसंग के ग्यारहवें खण्ड 
में चेतन-अचेतन के भेद का स्पष्ट वर्णन है | इस अर्थ का प्रतिपादन करने के लिए समस्त प्रकरण में जो 
वाक्य बार-बार आया है, वह इस प्रकार है-- 

स य एषो5णिमा, ऐतदात्म्यमिदं सर्व, तत्सत्यं, स आत्मा, तत्वमसि श्वेतकेतो | --छा० ६।८।७ 

अर्थात्‌ृ--'यह जो सूक्ष्म है, यह सब जगत्‌ आत्मा के लिए है, वह सत्य है, वह आत्मा है | हे 
श्वेतकेतो! तुम वही आत्मा हो ।' स्थूल से सूक्ष्मपर्यन्‍्त अवस्था का निर्देश कर आत्मतत््व को उससे भी सूक्ष्म 
बताया है | जगत्‌ की रचना जीवों के भोगापवर्ग की सिद्धि के लिए की गई है | अतएव स्थूल से सूक्ष्म तक 
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७६० 
प्रश्न---तो आप तच्छब्द से क्‍या लेते हैं ? 
उत्तर--'स य एषो5णिमैतदात्म्यमिदं सर्व॑ तत्सत्यं स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो इति' ॥ --छान्दो० 
वह परमात्मा जानने योग्य है, जो यह अत्यन्त सूक्ष्म और इस सब जगत्‌ और जीव का आत्मा है | 

वही सत्यस्वरूप और अपना आत्मा आप ही है । हे श्वेतकेतो प्रियपुत्र ! “तदात्मकस्तदन्तर्यामी त्वमसि' उस 

परमात्मा अन्तर्यामी से तू युक्त है ॥ 

र्न्न्त्त्ऊज्ऊ्म्शऊचण्ज-ततता-+++-+-+-+--+--___२२२२२२२२२२२ह२३२३२३२६२३२ॉ२ॉ२६ॉ२ॉ२ॉ६ॉ६ॉॉ६६२६ऋ€ऋ_#इलअल........_ 
जितना सद्रूप जड़ तत्त्व है, वह सब आत्मा के लिए है | स्थूल-सूक्ष्मशरीर, इन्द्रियाँ तथा अन्य भौतिक पदार्थ 
आत्मा के लिए मात्र साधनरूप हैं | देहादि सब विकारी हैं | जो अविकारी है वही सत्य है और वह आत्मा 
है | हे श्वेतकेतो ! तुम वही आत्मा हो | जिस प्रकार जीव के निकल जानेपर हरा-भरा वृक्ष सूख जाता 
है, उसी प्रकार जीव के निकल' जानेपर यह शरीर मृत कहा जाता है, किन्तु जीवात्मा नहीं मरता, वह अमर 
है, अपरिणामी है । हे श्वेतकेतो ! वही आत्मा सत्य है, तुम वही हो | जब तक कोई व्यक्ति इस तथ्य को 


नहीं जान लेता, तब तक अज्ञान में रहता है | जब उसे जान लेता है,# तब कोई सांसारिक ताप उसे नहीं 
सताता | 


इस समस्त प्रकरण में “ऐतदात्म्यमिदं सर्वमू” पद विचारणीय हैं | प्रकरणानुसार 'ऐतदात्म्यम्‌” का 
निर्वचन इस प्रकार किया जाना युक्तियुक्त है--'एतस्मै आत्मने इति एतदात्म, तदेवैतदात्म्यम्‌” | यहाँ ”इदं 
सर्वम्‌” पदों से जिस वस्तुतत्त्व का निर्देश किया जा रहा है, उसका विशेषण है--'ऐतदात्म्यम्‌” | इसका अर्थ 
होगा--यह सब आत्मा के लिए है | 


शंकराचार्य का मत है कि यहाँ 'ऐतदात्म्यमिदं 'सर्वमू* इन पदों के आधारपर जो कुछ यह जगत्‌ दीख 
रहा है, उसे आत्म-(ब्रह्म)-रूप मानकर श्वेतकेतु को कहा गया है कि तू वही (ब्रह्म) है | इस दृष्टि से 
'ऐतदात्म्यम्‌” का निर्वचन इस प्रकार किया जाता है-.एब चासौ आत्मा इति एतदात्म, तदेव ऐतदात्म्यम्‌। 
इस निर्वचन के अनुसार ही 'ऐतदात्म्यमिदं सर्वम्‌* का अर्थ किया जाता है--यह सब जगत्‌ आत्मा ही 
है । इस अर्थ के अनुसार ब्रह्म त्रथा-जगत्‌ में अभेद सिद्ध करने का प्रयास किया जाता है | तदनुसार यदि 
“जगत्‌" का निर्देश करके श्वेतकेतु कों कहा गया है कि तू वही है, तो उसे जगत्‌ के समान जड़रूप आत्मा 
बताया जा रहा है | आत्मा को जड़ कैसे माना जा सकता है ? नवीन वेदान्ती “तत्‌" पद से ब्रह्म का ग्रहण 
करते हैं और इस प्रकार ”तत्त्वमसि” का अर्थ (त्वम्‌ ) तू (तत्‌ ) ब्रह्म (असि) है' करते हैं, किन्तु इस सारे 
प्रकरण में कहीं भी ब्रह्म का उल्लेख नहीं है | यदि कहीं आस-पास भी होता तो 'तत्‌' पद ब्रह्म का 
परामर्शक हो सकता था अथवा यहाँ ब्रह्म का अध्याहार किया जा सकता था । सन्दर्भान्‍तर्गत बार-बार आया 
“अणिमा” पद भी यहाँ अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है | जैसाकि युक्ति तथा प्रमाणों से सिद्ध है, परमात्मा सर्वत्र 
व्याप्त होने से विभु है | इसके विपरीत जीव का एकदेशी होने से अणुपरिमाण (परिच्छिन्न) होना 
शास्त्रसम्मत तथा तर्कप्रतिष्ठित है | 'ऐतदात्म्यमिदम्‌* की व्याख्या के लिए यहाँ जितने भी उदाहरण 
दिये गये हैं, उन सबमें जड़ तथा चेतन का भेद दर्शाया गया है | इसलिए 'ऐतदात्म्यमिदम्‌* पद के 
प्रचलित अर्थ के युक्तियुक्त न होने से उसके आधार पर 'तत्त्वमसि" से जीव तथा ब्रह्म का तादात्य 
उपपन्न नहीं होता | 


सत्यार्थभास्कर 


छान्दोग्य के छठे प्रपाठक के आठवें खण्ड से अध्याय की समाप्ति तक विभिन्न उदाहरणों द्वारा 
आत्मतत्व को समझाने का प्रयास किया है | इन उदाहरणों में स्थूल से सूक्ष्पपर्यन्त अवस्था का निर्देश 
किरके आत्मतत्व को उनसे भी सूक्ष्म कहा है| उन सभी प्रसंगों के अन्त में बार-बार कहा है कि वह 
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सप्तम-समुल्लास: ७६१ 
यही अर्थ उपनिषदों से अविरुद्ध है | क्योंकि-- 
य आत्मनि तिष्ठन्नात्मनोइन्तरो यमात्मा न वेव यस्यात्मा शरीरम्‌ । 
आत्मनोइन्तरो यमयति स॒ त आत्मान्तर्याम्यमृत३ ॥ 
--यह बृहदारण्यक का वचन है ॥ 
महर्षि याज्ञवल्क्य अपनी स्त्री मैत्रेयी से कहते हैं कि--'हे मैत्रेयि ! जो परमेश्वर आत्मा अर्थात्‌ जीव 
में स्थित और जीवात्मा से भिन्न है । जिसको मूढ़ जीवात्मा नहीं जानता कि वह परमात्मा मेरे में व्यापक 
है । जिस परमेश्वर का जीवात्मा शरीर, अर्थात्‌ जैसे शरीर में जीव रहता है, वैसे हीं जीव में परमेश्वर 
व्यापक है | जीवात्मा से भिन्न रहकर जीव के पाप-पुण्यों का साक्षी होकर उनके फल जीवों को देकर नियम 
में रखता है । वही अविनाशीस्वरूप तेरा भी अन्तर्यामी आत्मा अर्थात्‌ तेरे भीतर व्यापक है, उसको तू 
जान ।' इत्यादि वचनों का क्‍या कई अन्यथा अर्थ कर सकता है ? [॥३॥] 
['अयमात्मा ब्रह्म” वाक्य पर विचार] 


'अयमात्मा ब्रह्म'-अर्थात्‌ समाधि-दशा में जब योगी को परमेश्वर प्रत्यक्ष होता है, तब वह कहता है 
कि--“यह जो मेरे में व्यापक है, वही ब्रह्म सर्वत्र व्यापक है” | इसीलिए.जो आजकल के वेदान्ती जीव-ब्रह्म 
की एकता करते हैं, वे वेदान्तशास्त्र को नहीं जानते [॥४॥] 


य््््/)/7/_)<ख-ः<<ः</2£2़<़२़ख़रऱऱरप़ऱ़ऊ +/+++् की क कि अपना 
आत्मतत्व अत्यन्त सूक्ष्म है । उसी के लिए यह सब जगतृ-है. | जजगत्‌ परिणामी है, हेय है वह आत्मा नहीं 
है | आत्मा के स्वरूप को स्पष्ट करने के लिए इस प्रेसंग में देहाँंदि समस्त जड़ जगत्‌ को भिन्न पक्ष में 
रखकर उससे अतिरिक्त तत्व को आत्मा बताया है. जो/ चेतनतत्व है | 

इस सारे सन्दर्भ में अचेतन से अतिरिक्त/चेंतन आत्मा के अस्तित्व की स्थापना करके श्वेतकेतु को 
यह समझाने का प्रयास किया है कि जिस सुन्दर, सुंडौल, बलिष्ठ शरीर पर तुम्हें इतना गर्व है, तुम वह 
शरीर नहीं हो--उससे परे आत्मतत्व हों | उसने प्राकृत जगत्‌ से परे आत्मतत्व को समझा और उसको 
निमित्त बनाकर इस मार्ग पर चलनेवाले प्रत्येक जिज्ञासु को उद्दालक ने अध्यात्मतत्व का चिरन्तन उपदेश 
दिया । छान्दोग्य के प्रकृत प्रसंगंका यही.अभिप्राय है | आत्मा को ब्रह्मरूप बताने की यहाँ कोई भावना नहीं 
है। 

अयमात्मा ब्रह्म यह वाक्य भाण्डूक्योपनिषद्‌ के दूसरे मन्त्र का अंश है | इससे पूर्व उपनिषद्‌ के पहले 
मन्त्र में कहा गया है-- 

“ओमित्येतदक्षरमिद॑ सर्व॑तस्योपव्याख्यानम्‌ । भूत॑ भवद्‌ भविष्यदिति सर्वमोड्कार एवं । 
यच्चान्यत्त्रिकालातीतं॑ तदप्योडकार एवं ।* माण्डूक्य १ 

अर्थात्‌-"ओम्‌* यह एक अक्षर है | उसी का यह सब विस्तार है | भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान सब 
ओंकार ही है और जो इसके अतिरिक्त तीन काल से बाहर है, वह भी ओंकार ही है । अतएव माण्डूक्य में 
आद्योपान्त उसी ओंकार का विस्तृत विवेचन हुआ है | दूसरा मन्त्र इस प्रकार है-- 

सर्व होतद्‌ ब्रह्म | अयमात्मा ब्रह्म | सोध्यमात्मा चतुष्पात्‌ । 


इसका सीधा अर्थ इस प्रकार है-.(हि) निश्चय से (एतत्‌ सर्व ) यह सब (ब्रह्म) ब्रह्म है । (अयम्‌ ) 
यह (आत्मा) आत्मा (चतुष्पात्‌) चतुष्पात्‌ है । 


जाता! १ ० ०-३ कक 2णन 528८0 4-३५७३ ०७०५-०१ गा 


जा 


७६२ सत्यार्थभास्क- 


बे शव में जो कण कहा गया है आह पक (0. “प77 ३६% सन्दर्भ में जो कुछ कहा गया है, वह ब्रह्म को ही लक्ष्य करके कहा गया है | उपर्युक्त व्याख्य 
से तीन बातें स्पष्ट होती हैं - 


१. यह सब (ब्रह्माण्ड) ब्रह्म है | 
२. यह आत्मा ब्रह्म है | 
२. इस आत्मा के चार पाद हैं | 


आत्मा" शब्द सामान्यतया जीवात्मा तथा परमात्मा दोनों का वाचक है | 'प्रकरणश एव निर्वक्तव्या:' 
यास्क के इस सिद्धान्त के अनुसार अर्थ का निश्चायक प्रकरण होता है । पूर्वापर प्रसंग तथा प्रस्तुत सन्दर् 
को देखते हुए “अयमात्मा ब्रह्म” इस वाक्य में 'आप्लू व्याप्तौ' से निष्पन्न “आत्मा” अपने धात्वर्थ के अनुसार 
ब्रह्म के विशेषणरूप में सर्वव्यापक अर्थ का वाचक है | जिस प्रकार 'ओं खं ब्रह्म” का अर्थ "परमेश्वर आकाश 
है” न होकर 'परमेश्वर आकाशवत्‌ व्यापक है' है, उसी प्रकार “अयमात्मा ब्रह्म” का अर्थ 'यह आत्मा 
सर्वव्यापक तत्त्व (ब्रह्म) महान्‌ है" अथवा 'यह ब्रह्म सर्वव्यापक (आत्मा) है" होगा | इसी प्रकार *सर्व॑ द्येतद्‌ 
ब्रह्म' का अर्थ “यह सब (ब्रह्माण्ड) ब्रह्म है” न होकर तात्स्थ्योपाधि से 'यह ब्रह्माण्ड ब्रह्मस्थ है” होगा | यदि 
यहाँ 'आत्मा' को 'जीवात्मा' का वाचक मानकर “अयमात्तां ब्रह्म' 'का अर्थ 'यह जीवात्मा ब्रह्म है” किया 
जाएगा तो अगले वाक्य 'सोध्यमात्मा चतुष्पात्‌' का अर्थ भी 'यह आत्मा (जीवात्मा) चतुष्पात्‌ है” करना 
होगा | यह सर्वथा असंगत होगा | जो आत्मा ब्रह्म है वही (सौयम्‌) चतुष्पात्‌ है | यह 'चतुष्पात्‌” जीवात्म 
कभी नहीं हो सकता । यह ब्रह्म ही है, इस बात कौ|आंगे आठवें मन्त्र में सर्वथा स्पष्ट कर दिया गण 
है | वहाँ कहा है--“सो5यमात्मा<ध्यक्षरमोंकारो5धिमात्र पादा मात्रा मात्राश्च पादा अकार उकार-मकार 
इति ।* अर्थात्‌ वह यह आत्मा अक्षर में अधिष्ठित हैः और वह अक्षर ओंकार है और वह ओंकार मात्राओं में 
अधिष्ठित है | पाद मात्रा हैं, मात्रा पाँद हैं और वें मात्रा अकार, उकार और मकार हैं, अर्थात्‌ ब्रह्म के चार 
पाद ओंकार की चार मात्राएँ हैं और०ओंकार की चार मात्राएँ ही ब्रह्म के चार पाद हैं | माण्डूक्य का लक्ष्य 
ब्रह्म तथा ओंकार का तादात्म्य# बताना है, ब्रह्म और जीव का अभेद सिद्ध करना नहीं । 


यदि इस वाक्य&७का जींबात्मपरक अर्थ करना ही अभीष्ट हो तो यह "तात्स्थ्योपाधि' अथवा 
“तत्सहचरितोपाधि" से कहा गया भक्तिभाव के अतिरेक का द्योतक है | समाधिदशा में जब योगी को ब्रह्म 


प्रत्यक्षानुभवविधायक वाक्य है | “जैसे इस शरीर में व्यापक होने से मैं इस शरीर का आत्मा हूँ, वैसे ही मेरी 
आत्मा में व्यापक होने से वह ब्रह्म मेरी आत्मा है ।”” तथापि व्याप्यव्यापक भाव से दोनों एक-दूसरे से भिन्न 
हैं | 

सदेव सोम्येदमग्र०--इस वाक्य पर विस्तारपूर्वक विचार इसी समुल्लास में आगे किया गया है | 

स॒ य एषः--इसपर “तत्त्वमसि” के अन्तर्गत विचार किया जा चुका है | 

य आत्मनि तिष्ठन्‌०--यह माध्यन्दिनीय शतपथब्राह्मण (१४।६।७।३०) का वचन है | बृहदू० उप० 
(३।७।२२ ) में आत्मा शब्द का प्रयोग न होकर विज्ञान शब्द का प्रयोग हुआ है | वहाँ 'य विज्ञाने तिष्ठन्‌०' 


में विज्ञान: पद का प्रयोग जीवात्मा के लिए हुआ है | अर्थ दोनों जगह समान है | यहाँ अन्तर्यामी अमृत 
आत्मा को “आत्मनो अन्तर३"“ कहकर स्पष्टरूप में जीवात्मा से भिन्न बताया है | वह उपासक है और 
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सप्तम- समुल्लार । ७9६३ 
[क्या ईश्वर ही जीवरूप में शरीर में प्रविष्ट है ?| 


प्रश्न - 
अनेनात्मना जीवेनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि ॥॥१॥ 
--छा० ६।३॥२॥ 
तत्‌ सृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ [॥२॥] 
परमेश्वर कहता है कि मैं जगत्‌ और शरीर को रचकर जगत्‌ मेँ व्यापक और जीवरूप होके शरीर 
में प्रविष्ठ होता हुआ नाम और रूप की व्याख्या करूँ ॥१॥ 


ः 9फऋ७फ फफऋ ऊ इऋ ख आ आ आज आओ फअसनअनननननीीीी।3ण3ख।खजजखज3च3जथजि 
अन्तर्यामी परमात्मा उसके लिए उपास्य है | प्रकरण के अनुसार याज्ञवल्क्य जनक की सभा में उपस्थित 
जनों के माध्यम से सभी जिज्ञासुओं के लिए अन्तर्यामी आत्मा (ब्रह्म ) का उपदेश कर रहे हैं | इससे स्पष्ट 
है कि यहाँ उपासक जीव से भिन्न उपास्यरूप में ब्रह्म का वर्णन है | 

अनेनात्मना० तथा तत्सृष्ट्वा०--छान्दोग्य तथा तैत्तिरीय उपनिषदों में. उपलब्ध इन वचनों के आधार 
पर ब्रह्म के जीवरूप होने का कथन किया जाता है | तत्सृष्ट्वा तदैवानुप्राविशत्‌” के अनुसार जगत्‌ को 
उत्पन्न करके फिर वहीं ब्रह्म जीवरूप होकर उसमें प्रविष्ट हो गया. और “अनेनात्मना जीवेनानुप्रविश्य 
नामरूपे व्याकरवाणि' के अनुसार उसने जगत्‌ और शरीरों। को रचकर उनमें जीवरूप मेँ प्रविष्ट होकर 
नामरूप दिया | इन वचनों से उपनिषदों के अनुसार ज़ीव"और ब्रह्म की एकता प्रमाणित है | 

वस्तुत४ उपनिषदों की इन कक्तियों में 'अनु' (पश्चात ) उपसर्ग पर ध्यान देने से सारी श्रान्ति दूर हो 
जाती है | 'प्रवेश” के पश्चात्‌ 'अनुप्रवेश' होने से स्पष्ट'है कि पहले एक प्रविष्ट हुआ, तत्पश्चात्‌ दूसरा | 
पहले और पीछे प्रविष्ट होने से उनका 'द्वैत'--दो होना स्वयंसिद्ध है | “शरीर प्रविष्टो जीव$, जीवमनुप्रविष्ट 
ईश्वर३ '- अर्थात्‌ अपनी व्यवस्था के अनुसार शरीर में जीव को प्रविष्ट कराके परमेश्वर जीव के भीतर 
अनुप्रविष्ट होता है । सहार्थ में तृत्तीया विभक्ति है--'अनेन जीवात्मना शरीरं प्रविष्टेन सह त॑ 
जीवमनुप्रविश्याहमीश्वरो नामंरूपे व्याकरवाणीत्यन्वय४“ | इस प्रकार व्याप्य-व्यापक भाव से प्रवेश करनेवाला 
तथा जिसमें वह प्रविष्ट होता है, उन दोनों का अलग-अलग होना निश्चित है । यहाँ भी यह सब 
औपचारिकरूप में ही कथित समझना चाहिए । अन्यथा सदा से सर्वत्र व्याप्त परमेश्वर के कहीं 
प्रवेश-अनुप्रवेश का प्रश्न ही नहीं उठता | 

भागत्यागलक्षणा --इसको समझने के लिए शब्द की शक्ति अर्थात्‌ अर्थप्रकाशनसामर्थ्य को समझना 
आवश्यक है | आलड्कारिक एवं दार्शनिक विद्वान्‌ शब्द की तीन प्रकार की शक्ति मानते हैं--१. अभिधा, 
२. लक्षणा तथा ३. व्यञ्जना | जिस अर्थ में जो शब्द प्रसिद्ध है उसको उसी अर्थ में प्रयुक्त करना 'अभिघा' 
वृत्ति से होता है । यह कोष, उपमान, समीष्य, आप्तोपदेश, आप्तव्यवहार आदि कई प्रकार से सम्भावित 
होती है | 'मुख्यार्थबाधे लक्षणा'--जहाँ मुख्यार्थ का बाध हो अर्थात्‌ प्रसिद्ध अर्थ की सम्भावना न हो, जिस 
शक्ति के द्वारा उससे सम्बद्ध अन्य अर्थ की प्रतीति हो, उसे लक्षणा कहते हैं | “गधा” शब्द से “गघा' नाम 
से प्रसिद्ध पशुविशेष का ग्रहण अभिधावृत्ति से होता है। परन्तु 'गधा' का 'मूर्ख' अर्थ लक्षणावृत्ति से जाना 
जाता है | दोनों तीरों के मध्य में प्रवहमान जलधारा में कोई मकान नहीं ठहर सकता | इसलिए “नदी में 
घर है' इस वाक्य में 'नदी' का अर्थ या तो नदी का तीर करना होगा अथवा नदी के बीच स्थित कोई टापू 
करना होगा | 'नदी' शब्द का यह अर्थ लक्षणावृत्ति से ही जाना जाता है | प्रसिद्ध वाक्य “मज्या३ क्रोशन्ति' 
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७६४ सत्यार्थभास्कर 


परमेश्वर उस जगत्‌ और शरीर को बनाकर उसमें वही प्रविष्ट हुआ ॥२| 

इत्यादि श्रुतियों का अर्थ दूसरा कैसे कर सकोगे ? 

उत्तर--जो तुम पद, पदार्थ और वाक्यार्थ जानते, तो ऐसा अनर्थ कभी न करते, क्योंकि यहाँ ऐसा 
समझो--' एक प्रवेश और दूसरा अनुप्रवेश' अर्थात्‌ पश्चात्‌ प्रवेश कहाता है | परमेश्वर शरीर में प्रविष्ट हुए 
जीवों के साथ अनुप्रविष्ट के समान होकर वेद द्वारा सब नामरूपदि की विद्या को प्रकट करता है, और 
शरीर में जीव को प्रवेश करा आप जीव के भीतर अनुप्रविष्ट हो रहा है | जो तुम 'अनु' शब्द का अर्थ 
जानते, तो वैसा विपरीत अर्थ कभी न करते । 
+2+ न »+८ नस न सनम ५ >>» «सेन म००५५ मंजर बनकर «५ ५८२५७२५५०० ८५० + < २८ 44७२5 220५ < ५ + २३४ ६०६५५०७०६०८७०५०८ कलर मनमानी; 
में 'मज्चा४' का अर्थ “मज्चस्थपुरुषा३8” लक्षणार्थ है । आलंकारिकों ने लक्षणा के ८० भेद माने हैं, परन्तु 
उसके तीन मुख्य भेद सर्वमान्य हैं-_१. अजहल्लक्षणा, २. जहल्लक्षणा तथा ३. जहदजहल्लक्षणा | पहली 
'जहल्लक्षणा' वह लक्षणा है जिससे पद अपने मुख्य अर्थ के असम्भव होनेपर भी उसका त्याग न करे, वरन्‌ 
अधिक का ग्रहण करे | जैसे "मज्या३ क्रोशन्ति' में 'मञ्चा४' का अर्थ मंच पर बैठे मनुष्य किया जाता है, 
क्योंकि जड़ होने से मज्च का चिल्लाना असम्भव है | इस अर्थ में मचान का अपना अर्थ भी विद्यमान है, 
साथ ही उससे अधिक 'मनुष्य” अर्थ का निवेश हो गया । 'श्वेन्न& धांवति” में 'श्वेत' पद से 'श्वेत घोड़े' या 
'श्वेत कुत्ते” का ग्रहण करना भी 'अजहल्लक्षणा' का उदाहरण है।। दूसरी “जहल्लक्षणा” वह है जिसमें 
मुख्यार्थ का सर्वथा त्याग कर दिया गया हो | जैसे *न॒दी मेंड्घर है" वाक्य में नदी पद के प्रवहमान 
जलघारा अर्थ का सर्वथा त्याग होकर त्त्सरबन्धी त्तीरँ्या टापू अर्थ लिया जाता है | तीसरी 
'जहदजहल्लक्षणा” वह है जिसमें मुख्यार्थ का. कुछ त्याय/हो और कुछ न हो । देवदत्त से मिलने के लिए 
कोई व्यक्ति उसके घर गया । वहाँ वह मिला- नहीं. न्तिराश होकर वह लौट गया । मार्ग में कुछ दूर चलनेपर 
उसे देवदत्त कहीं बैठा मिल गया । वहाँ। उसे देखकर वह व्यक्ति बोला--'यह वही देवदत्त है' | 'यह' पद 
वर्त्तमानकाल में समीपस्थ वस्तु का (वांचक है.। इसके विपरीत “वह” पद बीते समय और दूरस्थ वस्तु का 
वाचक है | न वर्त्तमान और अतीत (एक हो सकते हैं और न समीपस्थ और दूरस्थ एक हो सकते हैं | 
इसलिए आपातत# “यह वही देवदत्त है" वाक्य निरर्थक प्रतीत होता है । इस कारण 'यह' और “वही' के 
वाच्य अर्थों में से काल और देश»भाग का त्यागकर वस्तुसामान्य अर्थ को नहीं त्यागते, इससे अन्वय बन 
जाता है, इसी को नवीन वेदान्ती 'भागत्यागलक्षणा' कहते हैं । 

प्रसंग न होने से यहाँ व्यंजनावृत्ति की चर्चा नहीं करते | “भागत्यागलक्षणा"' को समझ लेने पर 
ग्रन्थकार द्वारा पूर्वपक्ष के रूप में प्रस्तुत वेदान्ती का कथन स्पष्ट हो जाता है । 

उपाधि--स्वभाव का नाश कभी नहीं होता | वायु को कभी ठण्डा और कभी गरम किया जा सकता 
है, क्योंकि शीतलता या उष्णता वायु का स्वाभाविक गुण नहीं है, परन्तु अग्नि को ठण्डा नहीं किया जा 
सकता, क्योंकि दाहकता उसका स्वाभाविक गुण है | शंकराचार्य श्रुति को स्वत$ प्रमाण मानते हैं, फिर भी 
कहते हैं कि सैंकड़ों श्रुतिवाक्य भी अग्नि को ठण्डा नहीं कर सकते | क्‍योंकि 'न ह्युपाधियोगादप्यान्यादृशस्य 
वस्तुनो5न्यावृश४ स्वभाव४ सम्भवति” (शांकर वेदान्तभाष्य--३।२।११) | इसी प्रकार अल्पज्ञता के कारण जीव 
तो उपाधिग्रस्त हो सकता है, परन्तु स्वभाव से सर्वज्ञ, ज्ञानस्वरूप ब्रह्म को उपाधि नहीं लग सकती | 
ग्रन्थकार का प्रश्न है कि उपाधि नित्य है या अनित्य ? यदि वह अनित्य है तो प्रश्न उपस्थित होता है कि 
ब्रह्म को उपाधि कब से लगी ? यदि यह माना जाए कि ब्रह्म तो पहले से था, कालान्तर में किसी समय 
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सप्तम-समुल्लास: ७६५ 


['चेतन' मात्र साधर्म्य से जीव और ब्रह्म एक नहीं ] 


प्रश्न--'सो<5यं देवत्तो य उष्णकाले काश्यां दृष्ट४, स इदानीं प्रावृट्समये मथुरायां दृश्यते” अर्थात्‌ जो 
देवदत्त मैंने उष्णकाल में काशी में देखा था, उसी को वर्षा-समय में मथुरा में देखता हूँ | यहाँ काशीदेश 
उष्णकाल को छोड़कर शरीरमात्र में लक्ष्य करके देवदत्त लक्षित होता है | वैसे इस “भागत्यागलक्षणा' से 
ईश्वर का परोक्ष देश काल माया उपाधि और जीव का यह देश काल अविद्या और अल्पज्ञता उपाधि छोड़ 
चेतनमात्र में लक्ष्य देने से एक ही ब्रह्म वस्तु दोनों में लक्षित होता है | इस “भागत्यागलक्षणा अर्थात्‌ कुछ 
ग्रहण करना और कुछ छोड़ देना--जैसा सर्वज्ञत्वादि वाच्यार्थ ईश्वर का और अल्पज्ञत्वादि वाच्यार्थ जीव 
का छोड़कर चेतनमात्र लक्ष्यार्थ का ग्रहण करने से 'अद्वैत' सिद्ध होता है | यहाँ क्या कह सकोगे ? 

उत्तर--प्रथम तुम जीव और ईश्वर को नित्य मानते हो, वा अनित्य ? 

प्रश्न--इन दोनों को उपाधिजन्य कल्पित होने से अनित्य मानते हैं | 

उत्तर--उस उपाधि को नित्य मानते हो, वा अनित्य ? 

[नवीन वेदान्तियों के ६ अनादि पदार्थों का खण्डन्न] 


प्रश्न--हमारे मत में-- 
जीवेशौ च विशुद्धा चिद्बिभेदस्तु तयोद्वदयोः । 
अविद्या तच्चितोर्योग/ षडस्माकमनादयं४. ॥॥१॥ 
कार्योपाधिरयं जीवः कारणोपाधिरीश्वर8 | 


कार्यकारणतां हित्वा पूर्णबोधोडवशिष्यते._ ॥२॥ 
£ ये “संक्षैपशारीरक” और “शारीरकभाष्य' में कारिका हैं ॥ 


._./ःः£»+-> आस 8 जज जज ७अकतऊिनअनरनतओनननपखण। 
वह उपाधिग्रस्त हो गया--तो पहले उपाधि कहाँ थी ? कहीं-न-कहीं होगी तो अवश्य | न होती तो कहाँ 
से आजाती ? अभाव से भाव की उत्पत्तिःनहीं हो सकती | जब वह पहले से थी तो किसके आश्रित 
थी ? गुण होने से उसका अधिष्ठानः द्रव्य कोई-न-कोई अवश्य रहा होगा । अद्दैतवाद के अनुसार ब्रह्म से 
अतिरिक्त अन्य कोई चेतन द्रव्य है नहीं | तब अनिवार्यत४ उपाधि ब्रह्म के आश्रित थी | परिणामत$ जब ब्रह्म 
अनादि है तो उसके गुण उपाधि का अनादि होना स्वत£ सिद्ध है | अनादि होने से वह अनन्त भी हो गयी 
और अनाद्यनन्त होने से वह नित्य हो गयी | इस प्रकार उपाधि के ब्रह्माश्रित तथा नित्य होने से ब्रह्म सदा 
उपाधिग्रस्त रहेगा | तब उपाधिजन्य जीव और ईश्वर अनित्य कैसे हो सकते हैं ? 

जीवेशौ०--उद्धृत श्लोकों में पहला अच्युत ग्रन्थमाला काशी से प्रकाशित 'सिद्धान्तलेशसंग्रह' पृष्ठ ६३ 
प्रथम श्लोक 'सिद्धान्तलेशसंग्रह” (अच्युत ग्रन्थमाला काशी) के पृष्ठ ६३ पर टिप्पणी में दिया है (स्वामी वेदा०) । 
“वेदान्तसिद्धान्तादर्श' में पाठ इस प्रकार है--' जीव ईशो विशुद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोर्भिदा | अविद्या तच्चितोयोँगो 
वेदान्ते षघडनादयः ॥' 'अद्दैतिसिद्धि दृष्टिसृष्दयुत्पत्ति प्रकरण में यही पाठ अभियुक्त वचन के नाम से उद्धृत 
है । यहाँ शब्दभेदमात्र है, अर्थ समान है । ट्वितीय श्लोक 'अनुभूतिप्रकाश' अ० १, श्लोक ६१ में देखें । 
'सिद्धान्तलेशसंग्रह' (परिच्छेद १, जीवेशस्वरूपविचार) में लिखा है--संक्षेपशारीरके तु-- कार्योपघिर॒य॑ जीव३ 


कारणोपाधिरीश्वर8” । 
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७६६ सत्यार्थमास्कर 
हम वेदान्ती छ8 पदार्थों अर्थात्‌ एक जीव, दूसरा ईश्वर, तीसरा ब्रह्म, चौथा जीव और ईश्वर का 


विशेष भेद, पाँचवाँ अविद्या- अज्ञान और छठा अविद्या और चेतन का योग इनको अनादि मानते हैं ॥१॥ 

परन्तु एक ब्रह्म अनादि अनन्त, और अन्य पाँच अनादि सान्त हैं, जैसेकि प्रागभाव होता है | जब तक 
अज्ञान रहता है, तब तक ये पाँच रहते हैं और इन पाँच की आदि विदित नहीं होती इसलिए अनादि; और 
ज्ञान होने के पश्चात्‌ नष्ट हो जाते हैं, इसलिए शान्त अर्थात्‌ नाशवाले कहाते हैं ॥२॥ 


पर टिप्पणी में उद्धृत है | 'वेदान्तसिद्धान्तादर्श' में पाठ इस प्रकार दिया है--- 
जीव ईशो विशुद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोर्भिदा । 
अविद्या तच्चितोरयोंगो वेदान्ते पडनादय8 | 

अद्वैतसिद्धि के दृष्टि-सृष्ट्युत्पत्ति प्रकरण में यही पाठ “अभियुक्तवचन' के नाम से उद्धृत है । द्वितीय 
श्लोक 'अनुभूतिप्रकाश' अध्याय १, श्लोक ६१ में देखें । 'सिद्धान्तलेशसंग्रह” (परि० १, जीवेश-स्वरूप विचार) 
में लिखा है--”'संक्षेपशारीरके तु कार्योपाधिरयं जीवः/ कारणोपाधिरीश्वर$ ।“' * 

प्रागभाव--वस्तु की उत्पत्ति से पूर्व अभाव । उत्पत्ति से पूर्व उस घड का अभाव अनादिकाल से है, 
किन्तु घट की उत्पत्ति के साथ उस घटप्रागभाव का अन्त हो-जाता: है, अत8 प्रागभाव अनादि-सान्त हो 
सकता है | 

नवीन वेदान्तियों के अभिमत छह तत्वों का विश्लेषण करनेपर मूलरूप तत्व दो ही रह जाते हैं-एक 
ब्रह्म और दूसरा अविद्या | प्रथम तो पाँच तत्वों. को अनादि-सोन्त मानना तर्कशास्त्र के सर्वमान्य सिद्धान्त 
के विरुद्ध है । जिसका अन्त होता है, उसका आवि/अवश्य“होता है और जिसका आदि होता है उसका अन्त 
अवश्य होता है--“अन्तवत्वे सत्यादिमत्वप्रसंग -आदिमत्वे सत्यन्तवत्वप्रसंग४“ | इस न्याय के अनुसार जिसका 
आदि नहीं है उसका अन्त नहीं हो सकता | तदेनुसार वेदान्तियों के पाँच पदार्थ यदि अनादि हैं तो सान्‍्त 
और यदि सान्‍्त हों तो अनादि कभी/ नहीं हो.सकते । यदि, दुर्जनतोषन्याय से वेदान्तियों के कथनानुसार 
उनके छह पदार्थों को अनादि माने लिया जाए तो उनका अनन्त होना अनिवार्य है | अनादि-अनन्त होने 
से वे नित्य अवश्य होंगे ॥इस प्रकार जीव व प्रकृति का निषेध करते-करते वेदान्तियों को तीन की जगह 
छह तत्व मानने को विवश होना प्पड़ेगा | तब उनका अद्वैतवाद अथवा एकमात्र ब्रह्म की यथार्थता का 
सिद्धान्त धरा रह जाएगा | शंकर और शांकर सम्प्रदाय के आयारयों ने छह अनादि को स्वीकार करके यह 
सिद्ध कर दिया कि ब्रह्म के अतिरिक्त अन्य पदार्थों की भी सत्ता है । 


कारणोपाधि ईश्वर है, अर्थात्‌ जब शुद्ध चेतन ब्रह्म कारणरूप उपाधि से उपाहित होता है, तब वह 
ईश्वर कहाता है | इसी प्रकार कार्योपाधि से उपाहित होनेपर शुद्ध चेतन ब्रह्म की संज्ञा जीव होती है । इस 
प्रकार अद्वैतमत में अविद्या के योग के बिना जीवमाया के योग के बिना ईश्वर नहीं बनता | अनादि क्स्तु 
किसी कारण से उत्पन्न नहीं होती | यदि वह वस्तुत/ किसी कारण का परिणाम है तो वह अनादि नहीं हो 
सकती | इस प्रकार कारण से उत्पन्न होने के कारण ईश्वर तथा जीव अनादि नहीं रहते | इन दोनों का 
चेतन पद में अन्तर्भाव होने से भी इनकी पृथक्‌ गणना करना व्यर्थ है | जब- ईश्वर और जीव ही अनादि 
नहीं रहे तो इन दोनों का विशेष भेद कैसे अनादि रहेगा ? यह ठीक है कि ईश्वर और जीव का भेद अनादि 
है--दोनों रादा से एक-दूसरे से पृथक्‌ अपना अस्तित्व रखते हैं | पर यह भेद इसीलिए है कि दोनों अनुत्पन्न 
हैं और दोनों की स्वतन्त्र सत्ता है, अर्थात्‌ वे स्वरूप से अनादि हैं, तथापि इस भेद को एक अतिरिक्त तत्व 
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मानकर उसकी पृथक्‌ गणना करना सर्वथा असंगत है | यही स्थिति “तच्चितोर्योग8“ अर्थात्‌ अविद्या और 
चेतन के योग की है | वस्तुत४ वह किसी अतिरिक्त पदार्थ के रूप में उत्पन्न नहीं होता | इस प्रकार शुद्ध 
ब्रह्म और अविद्या दो ही पदार्थ बचे रह जाते हैं | इनमें अविद्या अनेक दोषों का घर है | इस प्रकार वेदान्त 
में एकमात्र ब्रह्म ही अनादि पदार्थ रह जाता है, परन्तु वह अविद्या का साथ नहीं छोड़ सकता । शुद्ध चेतन 
ब्रह्म के साथ अनादि अविद्या तत्त्व को स्वीकार करना स्वयं इस बात को स्पष्ट कर देता है कि केवल चेतन 
ब्रह्म समस्त चेतन-अचेतन जगत्‌ की सृष्टि करने में असमर्थ है | चेतन ब्रह्म अचेतन जगत्‌ का उपादान 
नहीं हो सकता और न अनेकविध वैधर्म्य के कारण जीवरूप हो सकता है | इसलिए अद्वैतवाद को 
व्यावहारिक रीति से सक्षम बनाने के लिए अविद्या की कल्पना करना आवश्यक समझा गया | अविद्या का 
ही अपर नाम माया है, जो त्रिगुणात्मक प्रकृति से अतिरिक्त कुछ नहीं है । 

आश्चर्य की बात यह है कि एक शुद्ध ब्रह्म को छोड़कर अन्य पाँचों को वेदान्ती 'मायिक' अर्थात्‌ 
मायाकृत मानते हैं | जैसे “कायिक' शब्द के अर्थ काया से उत्पन्न वस्तु के हैं, वैसे ही व्याकरण की रीति 
से मायिक शब्द के अर्थ माया से उत्पन्न वस्तु के हैं, परन्तु ये लोग व्याकरण की उपेक्षा करके मनमाने अर्थ 
करते और अद्लैतवाद के नामपर वेदान्तसूत्रों की भावना के विपरीत उनको भाष्य करके कल्पना-जगत्‌ की 
सृष्टि करते हैं | तीन अनादि तत्वों को छोड़कर, ब्रह्म और ईश्वर के नाम से दो-दो ईश्वरों, अविद्या, माया, 
अविद्या व चेतन का योग आदि के अनादित्व का नाम तक वेदान्तसूत्रों में. कहीं नहीं मिलता | 


कार्योपाधिरयम्‌--यहाँ प्रश्न उपस्थित होता है कि ब्रह्म को अपने अज्ञानी होने का ज्ञान है या नहीं ? 
यदि उसे अपने अज्ञानी होने का पता है तो अज्ञानी होने का अर्थ “क्या है ? यह कहना कि एक अज्ञानी 
पुरुष को अपने अज्ञानी होने का पता है--सर्वथा. हास्यास्पद और मूर्खतापूर्ण है । और यदि उसे अपने 
अज्ञानी होने का पता नहीं है तो वह ब्रह्म कहाने का अधिकारी नहीं है | इस प्रकार अद्ठैतवाद मात्र शब्दजाल 
बनकर रह जाता है | कार्य के अध्यास के परिणामस्वरूप ईश्वर की सिद्धि तभी हो सकती है जब हम नित्य 
शुद्ध-बुद्ध-मुक्त-स्वभाव ब्रह्म में अज्ञान की कल्पना करें | किसी भी अवस्था में कार्यरूप होनेपर ब्रह्म 
परिणामी तथा अज्ञानी हो जाएगा, किन्तु अह्य के अज्ञानी होने की कल्पना कैसे की जा सकती है ? 
यदि अज्ञान के कारण ब्रह्म परिणामी होगा तो ब्रह्म के साथ अज्ञान भी नित्य हो जाएगा । ज्ञान का 
अभाव और मभिथ्याज्ञान दोनों अज्ञानरूप-हैं | प्रत्येक अवस्था में अज्ञान गुण है जो किसी द्रव्य के आश्रित 
रहेगा | यदि ब्रह्म में अज्ञान होगा तो गुण-गुणी का समवायसम्बन्ध होने से न वह ब्रह्म को छोड़ सकेगा और 
न ब्रह्म उसको । ब्रह्म नित्य है, इसलिए उसका गुण होने से अज्ञान भी नित्य हो जाएगा । अविद्योपाधि के 
नित्य तथा ब्रह्मश्रित होने से ब्रह्म सदा उपाधिग्रस्त और परिणामत& अज्ञानी रहेगा | इस प्रकार अविद्या के 
कारण जन्म-मरण के बन्धन में रहनेवाले अथवा जीवरूप ब्रह्म को उपदेश देने का क्‍या लाभ ? इस प्रकार 
ब्रह्म और जीव को तत्त्वत४ एक माननेपर भेद का और तत्त्वत३ भिन्न माननेपर एकत्व का उपदेश देना व्यर्थ 
है | गीता ने कितने स्पष्ट शब्दों में कहा है-- 
न त्वेवाहं जातु नासं न त्वं नेमे जनाधिपा४ । 
न चैव न भविष्याम४ सर्वे ववमतः  परम्‌ ॥ --गीता २॥१२ 
अर्थात्‌ ऐसा कोई समय न था जब मैं या तू या ये राजा लोग नहीं थे और न कोई ऐसा समय होगा 


जब हम सब नहीं रहेंगे | गीता के इस श्लोक हा टीका करते हुए रामानुज ने लिखा है-.'जिस प्रकार 
परमेश्वर नित्य है उसी प्रकार सब जीवात्मा नित्य हैं | जीवों का सर्वेश्वर परमात्मा से और जीवात्माओं का 
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सत्यार्थभास्कर 

छ्घ्८ 
_-यह तुम्हारे दोनों श्लोक अशुद्ध हैं, क्योंकि अविद्या के योग के विना जीव, और माया के योग 
का अल आज नहीं हो सकता | इससे “तच्चितोर्योग8” जो छठा पदार्थ तुमने गिना है, 


ईश्वर तुम्हारे मत में सिद्ध न 
किया कर अविद्या माया जीव ईश्वर में चरितार्थ हो गया | और ब्रह्म माया और अविद्या के 


वह नहीं रहा, क्योंकि वह अ 
योग के विना ईश्वर नहीं बनता | फिर ईश्वर को अविद्या और ब्रह्म से पृथक्‌ गिनना व्यर्थ है | इसलिए दो 
ही पदार्थ अर्थात्‌ ब्रह्म और अविद्या तुम्हारे मत में सिद्ध हो सकते हैं, छ8 नहीं । 


तथा आपका प्रथम कार्योपाधि-कारणोपाधि से जीव और ईश्वर का सिद्ध करना तब हो सकता है कि 
जब अनन्त नित्य शुद्ध-बुद्ध मुक्त-स्वभाव सर्वव्यापक ब्रह्म में अज्ञान सिद्ध करें | जो उसके एक देश में 
स्वाश्रय और स्वविषयक अज्ञान अनादि सर्वत्र मानोगे, तो सब ब्रह्म शुद्ध नहीं हो सकता, और जब एक देश 
में अज्ञान मानोगे, तो वह परिच्छिन्न होने से इधर-उधर आता-जाता रहेगा | जहाँ-जहाँ जाएगा वहाँ-वहाँ का 
ब्रह्म अज्ञानी, और जिस-जिस देश को छोड़ता जाएगा उस-उस देश का ब्रह्म ज्ञानी होता रहेगा | तो किसी 
देश के ब्रह्म को अनादि शुद्ध ज्ञानयुक्त न कह सकोगे | और जो अज्ञान की सीमा में ब्रह्म है, वह अज्ञान 
को जानेगा | बाहर और भीतर के ब्रह्म के दुकड़े हो जाएँगे | जो कहो कि टुकड़ा हो जाओ, ब्रह्म की क्‍या 
हानि ? तो अखण्ड नहीं, और जो अखण्ड है तो अज्ञानी नहीं | तथा ज्ञान के अभाव वा विपरीत ज्ञान भी 
गुण होने से किसी द्रव्य के साथ नित्य सम्बन्ध से रहेगा यदि ऐसा“है.तो समवायसम्बन्ध होने से अनित्य 


कभी नहीं हो सकता | 


परस्पर एक दूसरे से भेद यथार्थ है | अज्ञानमोहित अर्जुन के प्रति अज्ञाननिवृत्ति के लिए पारमार्थिकरूप में 
जीवात्माओं की नित्यता का उपदेश करते समय “अहम त्वमू, वयम्‌, इमे सर्वे” (मैं, तू, हम, ये सब) इन 
सब पदों का प्रयोग इसी प्रयोजन से किया. गया है.।' 

अन्त४करणोपाधि--जीवात्मा को ब्रह्म का आभोस या प्रतिबिम्ब माननेपर ब्रह्म के प्रतिबिम्ब की कल्पना 
अन्त३करण में की जाती है | अन्त8करण में ब्रह्म के उसी प्रदेश का आभास होगा जो उससे सम्बद्ध है | 
परिच्छिन्न अन्त#करण जिस देह से सम्बद्ध है, वह देह निरन्तर गतिशील रहता है | अन्त2करण भी उसके 
साथ-साथ देशान्तर में जाता रहता है; परन्तु ब्रह्म अथवा ब्रह्म से अभिन्न जीवात्मा में गति का होना सम्भव 
नहीं, क्योंकि कूटस्थ होने से ब्रह्म. सदा, सर्वत्र, समानरूप से विद्यमान है | अन्त४करण के साथ-साथ 
आभास बदलता रहेगा, क्‍योंकि ब्रह्म स्वरूप से अचल एवं अखण्ड है और अन्त४करण परिच्छिन्न अर्थात्‌ 
एकदेशी होने से चलायमान तथा खण्ड-खण्ड है | इसलिए जैसे छाता जहाँ-जहाँ जाता है, वहाँ-वहाँ 
आवरण होने से छाया और जहाँ-जहाँ से हटता जाता है, वहाँ-वहाँ आवरण हट जाने से धूप होती रहती 
है, वैसे ही जहाँ-जहाँ अन्तशकरण जाएगा वहाँ-वहाँ का ब्रह्म अज्ञानी और जिस-जिस देश को छोड़ता 
जाएगा, वहाँ-वहाँ का ज्ञानी होता रहेगा | इस प्रकार सर्वव्यापक और स्वरूपत३ पवित्र ब्रह्म को अन्त2करण 
बिगाड़ते रहेंगे । परिणामत४ अन्तशकरण की उपाधि के योग से ब्रह्म को जीवरूप माननेपर नित्यशुद्ध- 
बुद्धमुक्तस्वभाव. ब्रह्म सदा दूषित होता रहेगा और जिस प्रकार शरीर के किसी भी भाग में पीड़ा होने पर सारे 
शरीर में वेदना होती है, वैसे ही किसी एक अन्तशकरण में अनुभव होनेवाले सुख-दु४ख, अज्ञान आदि से 
होगा | और जब सम्पूर्ण ब्रह्म दुएखी होगा तो उसका जीवभूत कोई भी अंश सुखी नहीं 


सम्पूर्ण ब्रह्म अभिभूत कप 
होगा, सब समानरूप से दु४ खी होंगे | यह प्रत्यक्ष के विरुद्ध होने से ब्रह्म के अन्त४करणोपाधि से जीवरूप 
होने की कल्पना नितान्‍्त मिथ्या है | 

कर, चिदाभास अपने ब्राह्मरूप को कैसे भूल सकता है ? वह किसी जड़ या अचेतन पदार्थ का नहीं, 


77798 5 //5 8 / 87:80 7..4.0.::3.2:5/---- ०४४४ - 


-समुल्लासः 
सप्तम-समु ० 


और जैसे शरीर के एक देश में फोड़ा होने से सर्वत्र दुःख फैल जाता है, वैसे ही एक 
अज्ञान-सुख-दु४ख-क्लेशों की उपलब्धि होने से सब ब्रह्म दाद के अनुभव से' युक्त होगा, और कक 
को शुद्ध न कह सकोगे । वैसे ही कार्योपाधि अर्थात्‌ अन्तः/करण की उपाधि के योग से ब्रह्म को जीव 
मानोगे, तो हम पूछते हैं कि ब्रह्म व्यापक है वा परिच्छिन्न ? जो कहो व्यापक और उपाधि परिच्छिन्न है, 
अर्थात्‌ एक देशी और पृथक्‌पृथक्‌ हैं, तो अन्त४करण चलता फिरता है वा नहीं ? 


"उत्तर---चलता फिरता है | 

३ ० 

प्रश्न---अन्त४करण के साथ ब्रह्म भी चलता फिरता है, वा स्थिर रहता है ? 
“उत्तर--स्थिर रहता है । 


प्रश्न---जब अन्त४करण जिस-जिस देश को छोड़ता है उस-उस देश का ब्रह्म अज्ञानरहित, और 
जिस-जिस देश को प्राप्त होता है उस-उस देश का शुद्ध ब्रह्म अज्ञानी होता होगा । वैसे क्षण में ज्ञानी और 
अज्ञानी ब्रह्म होता रहेगा | इससे मोक्ष और बन्ध भी क्षणभड्ग होगा | और जैसे अन्य के देखे का अन्य 
स्मरण नहीं कर सकता, वैसे कल की देखी-सुनी हुई वस्तु वा बात का ज्ञानःनहीं रह सकता, क्योंकि जिस 
समय नह सुना था वह दूसरा देश और दूसरा काल, जिस समय स्मरण करता वह दूसरा देश और दूसरा 
काल है | 

जो कहो कि ब्रह्म एक है | तो सर्वज्ञ क्यों नहीं ? जो कहो कि अन्त४करण भिन्न-भिन्न हैं, इससे वह 
भी भिन्न-भिन्न हो जाता होगा | तो वह जड़ है, उसमें ज्ञान नहीं हो सकता | जो कहो कि न केवल ब्रह्म 
और न केवल अन्त३करण को ज्ञान होता है, किन्तु अन्तश्करणस्थ चिदाभास को ज्ञान होता है | तो भी 
चेतन ही को अन्त$करण द्वारा ज्ञान हुआ, तो वह नेत्र' द्वारा अल्प-अल्पज्ञ क्यों है ? इसलिए कारणोपाधि 
और कार्योपाधि के योग से ब्रह्म जीव और ईश्वर नहीं बना सकोगे | 

किन्तु ईश्वर नाम ब्रह्म का है, और ब्रह्म से. भिन्न अनादि, अनुत्पन्न और अमृतस्वरूप जीव का नाम 
जीव है | जो तुम कहो कि जीव चिदाभास-का नाम है, तो वह क्षणभड्ग होने से नष्ट 'हो जाएगा तो मोक्ष 
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अपितु सच्चिदानन्दस्वरूप का प्रतिबिम्ब या आभास है | चिदाभास के सिद्धान्त के अनुसार, यदि ब्रह्म अपने 
स्वरूप को भूलकर, एक स्थान पर जन्म मरण के बन्धन में आ जाता है तो अज्ञान के सर्वत्र व्याप्त हो जाने 
से सम्पूर्ण ब्रह्म जन्म-मरण के आवर्तमान चक्र में आये बिना न रहेगा । प्रत्येक जीव के ब्रह्मरूप हो जाने 


पाठ सं० ३४ में है | सं० २ से यह पाछ छूटा हुआ है । इस छूट का कारण 'से' और 'वैसे' में 
सम्बन्धी दृष्टि-दोष ही है | सं०३४ में इस पाठ से पूर्व 'अनुभव' के आगे 'से' पद छूटा है | 
में प्रश्न का निर्देश है, अत$ यह उत्तर वेदान्ती का है । 


१.  'युक्त...वैसे” यह 
समानाक्षर 'से' स 
पूर्व सिद्धान्ती के उत्तर के अन्त 
यह प्रश्न सिद्धान्ती का है | 
यह उत्तर वेदान्ती का है | 

वह अर्थात्‌ अन्त४करण । 
उपलक्षक इन्द्रियमात्र को जानना चाहिए । 
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['अद्वैत' शब्द का अर्थ और उसकी सिद्धि] 


प्रश्न--तो “सदैव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌” -छानन्‍्दो० । अद्वैतसिद्धि कैसी होगी” हमारे मत 
में तो ब्रहा से पृथक्‌ कोई सजातीय, विजातीय और स्वगत अवयवों के भेद न होने से एक ब्रह्म ही सिद्ध 
होता है । जब जीव दूसरा है तो अद्वैतसिद्धि कैसे हो सकती है ? 
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से किसी एक जीव द्वारा किये गये कर्म और उनके फलोपभोग की व्यवस्था नहीं हो सकेगी, क्योंकि 
अभेदरूप से वे सब एक ब्रह्म हैं | अन्तःकरण चलायमान है, अतः चिदाभास क्षणभंगुर है । देखनेवाला अन्य 
होगा तो उसके उत्तराधिकारी को उसकी प्रत्यभिज्ञा या अनुस्मृति कैसे होंगी ? इसी प्रकार अभेदविचार से 
करनेवाला अन्य और भोगनेवाला अन्य होगा | वस्तुत३ ईश्वर ब्रह्म के अनेक नामों में से एक है, ब्रह्म से 
भिन्न उसकी पृथक्‌ सत्ता नहीं है, जबकि प्रत्येक जीव की ब्रह्म से भिन्न स्वतन्त्र सत्ता है | 


सदेव सोम्येदमग्र०--अथर्ववेद का प्रसिद्ध मन्त्र है-- 


न द्वितीयो न तृतीयश्चतुर्थो नाप्युच्यते | न पञ्चमो न षष्ठ£ “स॒प्तमो नाप्युच्यते | नाष्टमो न नवमों 
दशमो नाय्युच्यते ... . . स एब एक एकवृदेक एवं ॥ 


परमेश्वर के एक और अद्वितीय होने का जैसा स्पष्ट त॑था.निर्भ्ान्ते वर्णन इन मन्त्रों में है, वैसा अन्यत्र 
कहीं नहीं मिलेगा | सजातीय, विजातीय एवं स्वगतभेद से शूर्य/ होने से उससे भिन्न, उसके समान या 
उससे बड़ी सत्ता का सर्वथा निषेध है | विभिन्न सम्प्रदायोंवाले. परमेश्वर का जैसा वर्णन करते हैं, उससे वह 
दूसरा, तीसरा, चौथा आदि प्रतीत होने लगती है ॥ उपर्युक्त मन्त्र में एक“ शब्द का तीन बार प्रयोग होने 
से उसके किसी भी रूप में एक से अधिक हौने को॥बलैपूर्वक निषेध कर दिया गया है । प्रकारान्तर से इसके 
द्वारा उसके प्रतिनिधिरूप किसी अवतार आदि की. पूजा का भी स्पष्ट निषेध हो जाता है | विवेच्य सन्दर्भ 
में ब्रह्म को “एकमेवाद्वितीयम्‌” कहकर उपनिषत्कार ने मानो अथर्ववेद के उक्त मन्त्र को सूत्रबद्ध कर दिया 
है | सजातीय, विजातीय तथा स्वग्रुतभेद-से शून्य होने के कारण परमात्मा एक है | एक वृक्ष अन्य वृक्षों का 
सजातीय और पत्थरों का विजातीय है ज़्था एक ही वृक्ष में उसके पत्तों, फलों और शाखाओं में विविधता 
का भेद उसका स्वगतमेदे«्है.| इसी. प्रकार एक मनुष्य दूसरे मनुष्य का सजातीय तथा पश्वादि का विजातीय 
है | एक ही शरीर में आँख नाक, कान, हाथ, पैर आदि विभिन्न अंगों में जो भेद है, वह स्वगतमेद है | 
जीवात्मा, परमात्मा का सजातीय है, क्‍योंकि दोनों चेतन हैं और अनेक बातों में एक दूसरे के समान हैं । 
फिर भी परमात्मा का अपना वैशिष्ट्य है जिसके कारण वह जीवात्मा से भिन्न है । जहाँ जीवात्मा अनेक 
हैं, वहाँ परमात्मा एक है | कोई भी परमात्मा के रामान नहीं | इसलिए ब्रह्म अथवा परमेश्वर एक 
है--अद्वितीय है | ब्रह्म के समान प्रकृति सत्‌ है और नित्य है, किन्तु जड़ और परिणामिनी है | इसके 
विपरीत ब्रह्म चेतन एवं अपरिणामी है | इस प्रकांर विजातीय प्रकृति से उसका वैशिष्टय होने से ब्रह्म 
अद्वितीय है | ब्रह्म निरवयव एवं अखण्ड है, इसलिए उसमें स्वगतभेद भी नहीं है । इस दृष्टि से भी वह 
अद्वितीय है | इस प्रकार उपनिषदों में “एकमेवाब्वितीयम्‌” में “अद्वितीय” से ब्रह्म का एक तथा अन्य पदार्थों 
से उसका विलक्षण होना सिद्ध है, किन्तु इससे ब्रह्मेतर अन्य पदार्थों का निषेध उपपन्न नहीं होता, अर्थात्‌ 
उसका यह अर्थ कदापि नहीं है कि ब्रह्म से भिन्न पृथिवी आदि जड़ पदार्थों तथा मनुष्य, पश्वादि चेतन 
पदार्थों का अस्तित्व ही नहीं है | 


समूचे शरीर में एक ही आत्मा है जो उसका संचालन व नियन्त्रण करता है | इसी कारण शरीर का 
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उत्तर--इस भ्रम में कसी उ क्यों डरते हो ? 'विशेष्य-विशेषण” विद्या का ज्ञान करो कि उसका क्या फल 
है ? जो कहो कि-' विशेषणं भवत्तीति' विशेषण भेदकारक होता है, तो इतना और भी मानो कि 
-- प्रवर्त्तक प्रकाशकमपि विशेषणं भवतीति' विशेषण प्रवर्तक और प्रकाशक भी होता है | तो समझो कि 
अद्वैत विशेषण ब्रह्म का है | इसमें व्यावर्त्तक धर्म यह है कि अद्वैत वस्तु अर्थात्‌ जो अनेक जीव और तत्व 
हैं, उनसे ब्रह्म को पृथक्‌ करता है | और विशेषण का प्रकाशक धर्म यह है कि--ब्रह्म के एक होने की प्रवृति 
करता है | जैसे-- अस्मिन्नगरेइद्वितीयो धनाढयो देवदत्त$; अस्यां सेनायामद्वितीय/ शूरवीरो विक्रमसिंह३' 
किसी ने किसी से कहा कि इस नगर में अद्वितीय धनादूय देवदत्त, और इस सेना में अद्वितीय शूरवीर 
विक्रमसिंह 248०० है | इससे क्‍या सिद्ध हुआ कि देवदत्त के सदृश इस नगर में दूसरा धनाढ्य, और इस सेना 
में विक्रमसिंह के समान दूसरा शूरवीर नहीं है, न्यून तो हैं और पृथिवी आदि जड़ पदार्थ, पश्वादि प्राणी 
और |: भी हैं, उनका निषेध नहीं हो सकता । वैसे ही ब्रह्म के सदृश जीव वा प्रकृति नहीं है, किन्तु 
न्यून | 

इससे यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्म सदा एक है, और जीव तथा प्रकृतिस्थ तत्व अनेक हैं | उनसे भिन्न 
कर ब्रह्म के एकत्व को सिद्ध करनेहारा “अद्दैत्‌" वा “ अद्वितीय' विशेषण है इससे जीव वा प्रकृति का और 
कार्य्यरूप जगत्‌ का अभाव और निषेध नहीं हो सकता, किन्तु ये सब हैं, परन्तु ब्रह्म के तुल्य नहीं | इससे 
न अद्वैतसिद्धि और न द्वैतसिद्धि की हानि होती है | घबराहट में मत पड़ो; सोचो और समझो | 


कार्य अबाध गति से चलता है | इतने विशाल और विलक्षण संसार का व्यवस्थितरूप में संचालन इसीलिए 
सम्भव है, क्योंकि उसका स्वामी तथा नियामक “एकमेवाद्वितीयम्‌” ब्रह्म--/पतिरेक४” है | यदि शरीर में एक 
से अधिक जीवात्मा तथा ब्रह्माण्ड में एक से अधिक परमात्मां होते तो पौराणिक ब्रह्मा, विष्णु, महादेव की 
तरह आपस में लड़ मरते और अराजकता की स्थिति हो जाती | 

अद्वैतसिद्धि--वस्तुत8 'द्वैत! न हो तो 'अद्बैत' की भी सिद्ध-सम्भव न हो सके । अद्दैत* पद 'द्वैत* का 
“नज्‌' (निषेध) के साथ समास होने से निष्पन्न होता है | इसलिए “अद्बैत' के समझने-कहने के लिए 'द्वैत' 
को स्वीकार करना अनिवार्य है | 'अद्वैत' शब्द का अर्थ है--.द्वयोर्भावो द्विता, द्वितैव द्वैतम्‌, न विद्यते द्वैतं 
यस्मिस्तद्‌ अद्दैतम्‌' | 'द्वि' शब्द की. प्रवृत्ति कारणभाव का नाम है 'द्विता' अर्थात्‌ 'द्वि' शब्द की प्रवृत्ति का 
कारण है--भेद | बिना भेद के 'द्वि' शब्द की प्रवृत्ति नहीं हो सकती, अत '“द्विता' का मुख्य अर्थ हुआ-- 
भेद । 'द्विता' से स्वार्थ में 'अण्‌' होकर 'द्वैत' निष्पन्न होता है 'द्विता'-'द्वैत' भेद नहीं है जिसमें वह 'अद्दैत' 
हुआ अर्थात्‌ सजातीय, विजातीय, स्वगतभेदशून्य-अद्वितीय ब्रह्म | इस प्रकार 'द्वैत' का प्रतिषेध ही 'अद्वैत' 
है | 'हैत' के प्रतिषेध के लिए पहले 'द्वैत' की सत्ता माननी होगी क्योंकि “अद्दैत” का प्रादुर्भाव 'द्वैत' के बिना 
सम्भव नहीं । 

अद्दैतवादियों के मत में यदि ब्रह्म से अतिरिक्त कोई दूसरा पदार्थ नहीं है तो द्विताद्वैत की सिद्धि कैसे 
होगी ? और उसके अभाव में अद्बैत कहाँ रहेगा और कैसे ब्रह्म का विशेषण बनेगा ? यदि मिथ्या प्रपज्चरूप 
जगत्स्थ पदार्थों की दृष्टि से सिद्धि मानी जाएगी तो मिथ्या की अपेक्षा से होनेवाला द्वैत भी मिथ्या 
होगा | तब उस मिथ्या द्वैत के अभाव या निषेध का द्योतन करनेवाला अद्ठैत भी मिथ्या सिद्ध होगा | फिर 
वह मिथ्या विशेषण सद्‌ ब्रह्म का कैसे हो सकता है ? इस प्रकार “अद्वैत' शब्द ही'*बता रहा है कि कहीं 
'ट्वैत' - भेद सत्यरूप से अवश्य विद्यमान है और उस सत्य द्वैत-भेद के अभाव का ही निर्देश 'अद्वैत्त' शब्द 
से होता है | इस प्रकार 'अद्दैत' शब्द ब्रह्म के विशेषण के रूप में उसके साजात्य, वैजात्य, स्वगतभेदशून्य 
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(०७२ सत्यार्थभास्कर 
[साधारण से साधर्म्य से एकता नहीं होती] 


प्रश्न--ब्रह्म के सत्‌ चित्‌ आनन्द, और जीव के अस्ति, भाति, प्रियरूप से एकता होती है, फिर क्यों 
खण्डन करते हो | 

उत्तर--किज्चित साधर्म्य मिनलने से एकता नहीं हो सकती है जैसे पृथिवी जड़, दृश्य है, वैसे जल, 
अग्नि आदि भी जड़ और दृश्य हैं, इतने से एकता नहीं होती और इनमें वैधर्म्य-भेकारक अर्थात्‌ विरुद्ध 
धर्म, जैसे--गन्ध, रूक्षता, काठिन्य आदि गुण पृथिवी, और रस, द्रवत्व, कोमलत्वादि धर्म जल, और रूप 
दाहकत्वादि धर्म अग्नि के होने से एकता नहीं । 

जैसे मनुष्य और कीड़ी आँख से देखते, मुख से खाते और पग से चलते हैं, तथापि मनुष्य की आकृति 
दो पद और कीड़ी की आकृति अनेक पग आदि भिन्न होने से एकता नहीं होती । वैसे परमेश्वर के 
अनन्तज्ञान, आनन्द, बल, क्रिया, निर्भ्रान्तित्व और व्यापकता जीव से, और जीव के अल्पज्ञान, अल्पबल 
अल्पस्वरूप, सब श्रान्तित्व और परिच्छिन्नतादि गुण ब्रह्म से भिन्न होने से जीव और परमेश्वर एक नहीं, 
क्योंकि इंनका स्वरूप भी (परमेश्वर अतिसूक्ष्म और जीव उससे कुछ स्थूल होने से) भिन्न है | 


होने से उसके अद्वितीय होने का द्योतक है | इससे जीव का-अभाव या निषेध सिद्ध नहीं होता । 

साधर्म्य-वैधर्म्य--ब्रह्म और जीव के चेतन और कुछ .अन्य/गुणों* में समान होते हुए भी दोनों एक नहीं 
हो सकते, क्‍योंकि वैधर्म्य-भेदकारक अर्थात्‌ विरुद्ध धर्मों का होना उनकी एकता में बाधक है | चीनी और 
नमक के रंग में समानता होनेपर भी चीनी की मिठास और नमक का खारापन चीनी का काम नमक से 
और नमक का काम चीनी से लिये जाने में बाधक है, अत8 थोड़ी समानता पाये जाने से पदार्थों मे 
अभिन्नता नहीं हो सकती | इसी प्रकार किंचित्‌ साधर्म्य होनेपर भी वैधर्म्य के कारण जीव ब्रह्म न कभी एक 
थे, न हैं और न होंगे | 

द्वितीयाद्दै भयं भवति--बृहद्‌० उप०-१|8४।२ में यह पूरा सन्दर्भ इस प्रकार है-- 


““सो5बिभेत्‌ तस्मादेकाकी बिभेति स स हायमीक्षांचक्रे यन्मदन्यन्नास्ति कस्मान्नु बिभेमीति | तत एवास्य 
भयं वीयाय कस्मादृध्यभेष्यद्‌ द्वितीयाब्ै भयं भवति ॥ 


अर्थ--यह जीवात्मा अकेला ही था तथापि (स४ अबिभेत्‌) वह डरने लगा (तस्मात्‌ एकाकी बिगभेति) 
इसी हेतु आज भी अकेला आदमी डरता है (स अयं ह) सो यह भयभीत आत्मा (ईक्षांचक्रे) ईक्षण अर्थात्‌ 
विचार करने लगा (यद्‌ मत्‌ अन्यत्‌ नास्ति) कि मुझसे अन्य तो यहाँ कोई है ही नहीं, (कस्मात्‌ नु बिमेमि 
इति) फिर मैं क्‍यों डर रहा हूँ ? इस प्रकार जब. उसने विचारा तो उसका-भय चला गया | अब भय का 
निराकरण करते हैं कि (द्वितीयाद्‌ वै भयं भवति) दूसरे आदमी से भय होता है| पर दूसरा कोई था 
नहीं | तब (कस्माद्‌ हि अभेष्यत्‌) क्‍यों डरेगा ? 


पहले कहा--'एकाकी बिभेति'--अकेला डरता है | फिर कहा-'द्वितीयाद्‌ वै भयं भवति' दूसरे से भय 
होता है | यदि दूसरे से भय होता है तो पहले क्‍यों डरता था जब दूसरा कोई था ही नहीं । इसी प्रकार 
पहले अकेला था तो डरता था | फिर जब उसका अकेलापन दूर हो गया तो दूसरे से क्‍यों डरने लगा ? 
इस रहस्य को समझने के लिए उपनिषदों की शैली को हृदयड्गम करना आवश्यक है | 


दर्शन में बुद्धितत्त्व प्रधान होता है, काव्य में रागात्मक तत्त्व | उपनिषद्‌ में 
े ; षद्‌ में भावात्मक तत्त्व की प्रधानता 
होने से उनकी शैली में अलंकारिता और रहस्यात्मकता होने के कारण लक्षणा तथा व्यंजना का प्राचुर्य 
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[भिय का कारण अद्दैत बुद्धि] 
प्रश्न-- 
“अथोदरमन्तरं कुरुते, अथ तस्य भयं भवति” | -तै,उप .ब्रह्मण ७ 
'द्वितीयादू वै भयं भवति" ॥ --यह बृहदारण्यक (१।४।२) का वचन है | 
[अर्थ:--] जो ब्रह्म और जीव में थोड़ा भी भेद करता है, उसको भय प्राप्त होता है, क्योंकि दूसरे 
ही से भय होता है ॥ 


उत्तर--इसका अर्थ यह नहीं है, किन्तु जो जीव परमेश्वर का निषेध, वा किसी एक देश-काल में 
परिच्छिन्न परमात्मा को माने, वा उसकी आज्ञा और गुण-कर्म-स्वभाव से विरुद्ध होवे, अथवा किसी दूसरे 
मनुष्य से वैर करे, उसको भय प्राप्त होता हे, क्योंकि 'द्वितीय बुद्धि" अर्थात्‌ ईश्वर का मुझसे कुछ सम्बन्ध 
नहीं, तथा किसी मनुष्य से कहे कि तुझको मैं कुछ नहीं समझता, तू मेरा कुछ भी नहीं कर सकता, वा 
किसी की हानि करता और दुःख देता जाए, तो उसको उनसे भय होता-है | और सब प्रकार का अविरोध 
हो, तो वे एक कहाते हैं | जैसा संसार में कहते हैं कि देवदत्त, यज्ञदत्त और विष्णुमित्र एक हैं, अर्थात्‌ 
अविरुद्ध हैं | विरोध न रहने से सुख, और विरोध से दुख प्राप्त होता है । 


है । परिणामत$ दर्शनों तथा उपनिषदों में वस्तु का प्रस्तुतिकरण -एक दूसरे से भिन्न है | जब विशुद्ध 
दार्शनिक सिद्धान्तों को काव्य का रूप दिया जाता है तो अभिव्यक्ति भावप्रधान हो जाती है | जब मनुष्य 
त्रिगुणात्मक प्रकृति के बन्धनों से छूटकर सारे संसार को अपना घर समझने लगता है (यत्र विश्व॑ भवत्येक- 
नीडम्‌--यजु४०३२।८) उस अवस्था में उसका प्राणिमात्र से ऐकात्म्य-सा हो जाता है | तब वह हार की 
मणियों के परस्पर भिन्न-भिन्न होते हुए भी उनमें अनुस्यूत्त सूत्र के समान सृष्टि के वैविध्य में ओत-प्रोत एक 
आत्मा का दर्शन करने लगता है | तब उसके लिए कोई दूसरा--पराया नहीं रह जाता | किसी से राग-द्वेष 
न होने के कारण न वह किसी से डरता-है और न कोई उससे डरता है । 'द्वितीयाद्‌ वै भयम्‌ भवति” का 
यही अभिप्राय है | 

ईश्वर में इच्छा--ईश्वर सच्चिदानन्दस्वरूप है | अथर्ववेद (१०८४४) में उसे 'अकाम३ . . . . . रसेन 
तृप्त४ कुतश्चन नोन४“ अर्थात्‌ स्वार्थकामना से रहित, आनन्द से तृप्त तथा हर प्रकार से पूर्ण (कहीं से न्यून 
नहीं) कहा गया है | फिर जगद्गरचना किस लिए ? “न हि प्रयोजनमनभिसन्धाय प्रेक्षावन्त३ प्रवर्त्तन्ते'--कोई 
भी समझदार मनुष्य बिना प्रयोजन के किसी कार्य में प्रवृत्त नहीं होता । 

वस्तुत प्रयोजन अपना और पराया दो प्रकार का होता है | कुछ पुरुषार्थ मनुष्य अपनी आवश्यकताओं 
की पूर्त्ति अथवा सुख-समृद्धि के लिए करता है और कुछ दूसरों के लिए | परोपकारप्रिय चेतन स्वभाव से 
परसेवा-निरत होता है | अनेक निरीह, निष्काम एवं निःस्पृह व्यक्ति दूसरों की सुख-सुविधाओं के लिए कार्य 
में प्रवृत्त होते हैं | वहाँ निजी प्रयोजन प्राय४ कुछ नहीं रहता | जहाँ लोग अपने रहने के लिए मकान बनवाते 
हैं वहाँ दूसरों की सुविधा के लिए भी निर्माण करवाते हैं | जहाँ लोग अपने घर में नल लगवाते हैं या कुँआ 
बनवाते हैं वहाँ राजमार्गों तथा सार्वजनिक स्थानों पर दूसरों की प्यास बुझाने के लिए भी कुएँ बनवाते 
हैं । सार्वजनिक औषधालयों, विद्यालयों, पुस्तकालयों आदि के बनवाने में भी लोग इसी भावना से प्रवृत्त होते 


अर्थ यह. . .जीव” इस पाठ के स्थान में 'अर्थ यह नहीं है कि जो जीव' यह पाठ है । 


पे, 
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छछ४ सत्यार्थभास्कर 


प्रश्न--ब्रह्म और जीव की सदा एकता अनेकता रहती है, वा कभी दोनों मिलके एक भी हेते हैं, वा 
नहीं ? 

उत्तर--अभी इसके पूर्व कुछ उत्तर दे दिया है, परन्तु साधर्म्य अन्वयभाव से एकता होती है | जैसे 
आकाश से मूर्त्त द्रव्य जड़त्व होने से, और कभी पृथक्‌ न रहने से एकता | और आकाश के विभु, सूक्ष्म, 
अरूप अनन्त आदि गुण, और मूर्त्त के परिच्छिन्न, दृश्यत्व आदि वैधर्म्य से भेद होता है, अर्थात्‌ जैसे 
पृथिव्यादि द्रव्य आकाश से भिन्न कभी नहीं रहते, क्योंकि 'अन्वय” अर्थात्‌ अवकाश के विना मूर्त्त द्रव्य कभी 
नहीं रह सकता, और “व्यतिरेक' अर्थात्‌ स्वरूप से भिन्न होने से पृथक्ता है | वैसे ब्रह्म के व्यापक होने से 
जीव और पृथिवी आदि द्रव्य उससे अलग नहीं रहते, और स्वरूप से एक भी नहीं होते | 

जैसे घर के बनाने के पूर्व भिन्न-भिन्न देश में मट्ठी, लकड़ी और लोहा आदि पदार्थ आकाश ही में रहते 
हैं । जब घर बन गया तब भी आकाश में है, और जब वह नष्ट हो गया, अर्थात्‌ उस घर के सब अवयव 
भिन्न-भिन्न देश में प्राप्त हो गये, तब भी आकाश में हैं, अर्थात्‌ तीन काल में आकाश से भिन्न नहीं हो 
सकते | और स्वरूप से भिन्न होने से न कभी एक थे, न हैं और न कभी होंगे | इसी प्रकार जीव तथा 
सब संसार के पदार्थ परमेश्वर में व्याप्त होने से परमात्मा से तीनों कालों में अभिन्न और स्वरूप से भिन्न 
होने से एक कभी नहीं होते | आजकल के वेदान्तियों की दृष्टि काणे पुरुष के समान अन्वय की ओर पड़के 
व्यतिरिकमाक से छूट विरुद्ध हो गई है | कोई भी ऐसा द्रव्य नहीं है कि जिसमें सगुण-निर्गुणता, 
अन्वय-व्यतिरेक, साधर्म्य-वैधर्म्य और विशेष्य-विशेषण भाव न (हो ॥ 

[ईश्वर सगुण भी है, और निर्गुण भी] 


प्रश्न--परमेश्वर सगुण है, वा निर्गुण ? 
उत्तर--दोनों प्रकार है | 


विश मी शिल मा पति फ कम रत... सी... की नकल अकाल कक आज कक. अल हम लमलल, 
हैं | उनका ऐसा स्वभाव बन जाता है | ईश्वर में किसी प्रकार की अपूर्णता नहीं है, न ही उसकी कोई 
अतृष्त इच्छा है | इसलिए ईश्वर के पक्ष-में किसी प्रकार के प्रयोजन का निर्देश नहीं किया जा सकता | 
सृष्टि रचना का उद्देश्य जीवों के पूर्वकृत/ कर्मों के फलोपभोग के लिए समुचित सामग्री उपस्थित करना 
है । जिस प्रकार राजा अपनी प्रजा के हिताहित का विचार करके अपेक्षित व्यवस्था करता है, उसी प्रकार 
प्रजापति परमेश्वर प्राणियों के हिताहित का विचार करके सृष्टिनिर्माण की व्यवस्था करता है । 


वेद ईश्वर से प्रकाशित हुए 


यस्मादूचो अपातक्षन्‌०--इस मन्त्र का भाग “कतम$ स्विदेव स४' इस सूक्त के कई मन्त्रों में आता 
है । इसका पदपाठ है-कतम$, स्वितृ, एव, स$“ | ग्रन्थकार ने यह मन्त्र ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका 
(वेदोत्पत्तिविषय व ग्रन्थप्रामाण्याप्रामाण्यविषय) तथा पजञ्चमहायज्ञविधि में भी उद्धृत किया है | ऋ०भा०भू० 
में उपलब्ध व्याख्यान को देखकर लगता है कि ग्रन्थाकार को “कतम8 स्विद्‌ देव/ स३* पाठ मान्य है | वहाँ 
इस मन्त्र की व्याख्या में ग्रन्थकार ने लिखा है-. 

““(यस्मादूचो अपा०) जो सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर है उसी से (ऋच४) ऋग्वेद (यजु३) यजुर्वेद 
(सामानि) सामवेद (अथर्वाड्गिरस) अथर्ववेद, ये चारों उत्पन्न हुए हैं | इसी प्रकार रूपकालंकार से वेदों 
की उत्पत्ति का प्रकाश ईश्वर करता है कि अथर्ववेद मेरे मुख के समतुल्य, सामवेद लोमों के समान, यजुर्वेद 
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प्रश्न--भला एक मियान में दो तलवार कभी रह सकती हैं ? एक पदार्थ में सगुणता और निर्गुणता 
कैसे रह सकती है ? 

उत्तर--जैसे जड़ के रूपादि गुण हैं, और चेतन के ज्ञानादि गुण जड़ में नहीं हैं, वैसे चेतन में 
इच्छादि गुण हैं, और रूपादि जड़ के गुण नहीं हैं, इसलिए यद्‌ गुणैस्सह वर्त्तमानं ततू “सगुणम्‌"; गुणेभ्यो 
यञ्निर्गत॑ पृथर्भूत॑ तत्‌ 'निर्गुणम्‌* जो गुणों से सहित वह “सगुण” और गुणों से रहित वह “निर्गुण' 
कहाता है | अपने-अपने स्वाभाविक गुणों से सहित, और दूसरे विरोधी के गुणों से रहित होने से सब पदार्थ 
सगुण और निर्गुण हैं| कोई भी ऐसा पदार्थ नहीं है कि जिसमें केवल निर्गुणता वा केवल सगुणता हो, किन्तु 
एक ही में सगुणता और निर्गुणता सदा रहती है | वैसे ही परमेश्वर अपने अनन्त-ज्ञान-बलादि गुणों से 
सहित होने से “सगुण” और रूपादि जड़ के तथा द्वेषादि जीव के गुणों से पृथक होने से “निर्गुण" कहाता 
है | 

[निराकार को निर्गुण और साकार को सगुण कहना ठीक नहीं ] 


प्रश्न--संसार में निराकार को निर्गुण, और साकार को सगरुण कहते हैं, अर्थात्‌ जब परमेश्वर जन्म 
नहीं लेता तब 'निर्गुण'", और जब अवतार लेता है तब “सगुण” कहाता है । 
उत्तर--यह कल्पना केवल अज्ञानी और अविद्वानों की है | जिनको विद्या नहीं होती, वे पशु के समान 
यथा-तथा बर्ड़ाया करते हैं | जैसे सतन्निपात ज्वरयुक्त मनुष्य अण्डबण्ड बेकता है, वैसे ही अविद्वानों के कहे 
वा लेख को व्यर्थ समझना चाहिए । 
[ईश्वर न रागी है, और न विरक्त] 


प्रश्न--परमेश्वर रागी है, वा विरक्त ? 
उत्तर--दोनों में नहीं, क्योंकि 'राग' अपने से भिन्न उत्तम पदार्थों में होता है । सो परमेश्वर से कोई 
पदार्थ पृथक्‌ वा उत्तम नहीं है, इसलिए उसमें राग का सम्भव नहीं और जो प्राप्त को छोड़ देवे, उसको 
'विरक्त' कहते हैं | ईश्वर व्यापक होने -से किसी पदार्थ को छोड़ ही नहीं सकता, इसलिए “विरक्त' 
भी नहीं | 
[ईश्वर में इच्छा का संभव नहीं] 


प्रश्न--ईश्वर में इच्छा है, वा नहीं ? 

उत्तर--वैसी इच्छा नहीं | [जैसी जीवों में देखी जाती है ।] 

क्योंकि इच्छा भी अप्राप्त, उत्तम और जिसकी प्राप्ति से सुख-विशेष होवे [उसकी होती है] | तो ईश्वर 
में इच्छा [कैसे] हो सके ? न उसे कोई अप्राप्त पदार्थ, और न कोई उससे उत्तम है और पूर्णसुखयुक्त होने 
से सुख की अभिलाषा भी उसे नहीं है | इसलिए ईश्वर में इच्छा का तो सम्भव नहीं, किन्तु 'ईक्षण' 
अर्थात्‌ जो सब प्रकार की विद्या का दर्शन, और सब सृष्टि का करना कहाता है, वह 'ईक्षण' है | इत्यादि 
संक्षिप्त विषयों से ही सज्जन लोग बहुत विस्तरण कर लेगें । 


शा शाम का -ातधश 4 कवायद: दे, तप ज लक नल, 2 अक >कर हई 
हृदय के समान और ऋग्वेद प्राण की नाई है | (ब्रूहि कतम8 स्विद्‌ एव स४) कि चारों वेद जिससे उत्पन्न 
हुए हैं, सो कौन-सा देव है, उसको तुम मुझसे कहो ? इस प्रश्न का यह उत्तर है कि (स्कम्भं॑ तं०) जो सब 
जगत्‌ का धारणकर्त्ता परमेश्वर है, उसका नाम स्कम्भ है | उसी को तुम वेदों का कर्त्ता जानो और यह भी 
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७७६ सत्यार्थमभास्कर 
[विव ईश्वर से प्रकाशित हुए] 


अब संक्षेप से ईश्वर का विषय लिखकर वेद का विषय लिखते हैं--- 
यस्मादूचों अपातक्षन्‌ यजुर्यस्मांद्पाकंषन्‌ । 
सामानि यस्य लोम॑न्यथर्वाड्गिरसो मुखम्‌ स्कम्भ त॑ ब्रृहि कतम४ स्विदेव स४ ॥ [१॥] 
“ अर्थव०कां० १० | प्रपा २३ | अनु० ४। मं० २०(१०७२०) 
[अर्थ;---] जिस परमात्मा से ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथर्ववेद प्रकाशित हुए हैं, वह कौन-सा 
देव है ? इसका उत्तर--जो सबको उत्पन्न करके धारण कर रहा है, वह परमात्मा है [॥१॥] 
स्वयम्भूयथातथ्यतोडर्थान्‌ व्यदधाच्छाश्व॒तीभ्यः समाभ्य३ ॥२॥ 
जो स्वयम्भू, सर्वव्यापक, शुद्ध, सनातन, निराकर परमेश्वर है, वह सनातन जीवरूप प्रजा के 
कल्याणार्थ यथावत्‌ रीतिपूर्वक वेद द्वारा सब विद्याओं का उपदेश करता है [॥२॥] 
प्रश्न---परमेश्वर को आप निराकार मानते हो, वा साकार ? 
उत्तर--निराकार मानते हैं । 


जानो कि उसको छोड़के मनुष्यों को उपासना करने के योग्य>दूसराकोई इष्टदेव नहीं है, क्योंकि ऐसा 
अभागा मनुष्य कौन है जो वेदों के कर्ता, सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर को: छोड़के दूसरे को परमेश्वर मानके 
उपासना करे |” 


इस मन्त्र में यजु; और ऋकृ के रूपक के विषय में कुछ नहीं कहा है । पुनरपि ग्रन्थकार ने इनके 
रूपकों का सम्बन्ध अथर्ववेद ६।६।१-२ के 'परूंषिं यस्ये-संभारा ऋचो यस्यानूक्यम्‌ | सामानि यस्य लोमानि 
यजुर्दददयमुच्यते" मन्त्रों के आधार पर दर्शाया है ॥ इसमें यजु8 का हृदयत्व तो स्पष्ट है, परन्तु ऋक्‌ का 
प्राणत्व स्पष्ट निर्दिष्ट नहीं है | मन्त्र में ऋक्‌ के. साथ “अनूक्य” शब्द का निर्देश है | सायण ने “अनूक्य' 
का अर्थ “अस्थिसन्धि" किया है, परन्तु यह अर्थ 'परूषि" से गतार्थ मानकर ग्रन्थकार ने “अनूक्य” शब्द का 
'अनूच्यते समवाप्यते इति” ऐसा यौगिक अर्थ मानकर 'प्राण' अर्थ स्वीकार किया प्रतीत होता है । 


“यस्मादृचो5पातक्षन्‌” इस मन्त्र में “अपातक्षन* तथा “अपाकषन्‌“ दोनों ही क्रियाओं से सामान्यतया 
वेदों के प्रादुर्भाव का अर्थ ही अभीष्ट है | “अपातक्षन्‌ क्रिया से समुत्पन्न ऋग्वेद के मन्त्रों में स्तुति विद्याओं 
की सूक्ष्मता द्योतित है | “अपाकषन्‌" क्रिया से सत्कर्मबोधक यजुर्वेद के ज्ञान के कषण में व्यवहार का 
परीक्षण सूचित होता है | इस प्रकार यहाँ अनेक धातुओं का प्रयोग विशिष्ट अर्थ के द्वारा विभिन्न विद्याओं 
के द्योतन के लिए है | एक ही अर्थ में विभिन्न धातुओं का और अनेकार्थवाची एक धातु का प्रयोग वेद में 
काव्यसौष्ठव-प्रदर्शन के लिए है | परमात्मा के द्वारा चारों वेदों की उत्पत्ति में किसी प्रकार का भेद नहीं 
है | काटने के अर्थ में तक्षण और छीलने के अर्थ में कषण यहाँ संगत नहीं । ब्रह्म में अंशांशिभावकल्पना 
व्यर्थ है । जिस प्रकार काटना और छीलना काष्ठ में सम्भव है, उस प्रकार परमात्मा में नहीं हो सकता । 
कूटस्थ तथा निरवयव परमात्मा में तक्षणादि क्रिया सम्भव नहीं । ब्रह्म सृष्टि का निमित्तकारण है, 
निमित्तोपादानकारण नहीं, अत ब्रह्म के अंशरूप में वेदों के प्रादुर्भाव की कल्पना नहीं हो सकती । 


स्कम्भ (स्कम्भ+घज्‌ ) का अर्थ है टेक | हिन्दी का खम्भा शब्द इसी स्कम्भ से विकसित हुआ प्रतीत 
होता है, अत४ यहाँ लाक्षणिकरूप से स्कम्म का अर्थ है आलम्ब या आधार । आप्टे ने अपने कोश में इसका 
एक अर्थ परमेश्वर किया है | उस ईश्वर से वेद का प्रादुर्भाव होने से वही उसका आलम्ब या आधार 


]7070:[053 : / /० .778/ 9४237 ]4]/7753 ४ ५ 


सप्तम-समुल्लास. 
७७७ 


विश रस कमल नल जल अम क जी मिलन ।अ लक नीन पल ज जज अ कल ल लव कल क जल क तल जल काना 
है के यहाँ वेद से केवल मन्त्रसंहिता से तात्पर्य है | उसमें ब्राह्मणग्रन्थों का अन्तर्माव नहीं है, क्योंकि वे तो 
वेदों के व्याख्यानग्रन्थ हैं | व्याख्यानग्रन्थ कभी मूलग्रन्थ नहीं होता | सायणाचार्य ने काण्वसंहिताभाष्य मेँ 
कितना स्पष्ट कहा है-'तत्र शतपथब्राह्मणस्य व्याख्यानरूपत्वाद्‌ व्याख्येयमन्त्रप्रतिपादक8 संहिताग्रन्थः 
पूर्वभवित्वात्‌ जी मी प्रथणो भवति * --अर्थात्‌ शतपथब्राह्मण मन्त्रों का व्याख्यानरूप है, व्याख्येयमन्त्रों का 
प्रतिपादक संहिताग्रन्थ है, जो पूर्व होने के कारण प्रथम है | इस प्रकार व्याख्येय और व्याख्यानग्रन्थ की 
एकरूपता तथा एककालिकता न होने से ब्राह्मणग्रन्थ वेद नहीं | 


वेदान्तसूत्र (शास्त्रयोनित्वात्‌--११३) के भाष्य में शंकराचार्य ने लिखा है--“महत ऋग्वेदादेः 
शास्त्रस्यानेकविद्यास्थानोपबृंहितस्य॒प्रदीपवत्‌ सर्वार्थावद्योतिन$ सर्वज्ञकल्पस्य योनिः कारणं ब्रह्म | न 
हीदृशस्य॒शास्त्रस्य्ग्वेदादिलक्षणस्य सर्वगुणान्वितस्य॒सर्वज्ञादन्यतः सम्भवो5स्ति' अर्थात्‌ अनेक विद्या 
स्थानों से सम्पन्न दीपक के समान सब अर्थों का प्रकाश करने में समर्थ महान्‌ ऋग्वेदादिशास्त्र का योनि 
(कारण) ब्रह्म है | ऐसे ऋग्वेदादिरूप सर्वगुणसम्पन्न शास्त्र की उत्पत्ति सर्वज्ञ॥को छोड़कर अन्य किसी से 
सम्भव नहीं । “ब्रह्माक्षरसमुद्भवम्‌* (गीता ३।१५) की व्याख्या में शंकर लिखते हैं--.अक्षरं ब्रह्म परमात्मा 
समुद्भवो यस्य तदक्षरसमुद्भवं ब्रह्म वेद इत्यर्थ:' अर्थात्‌ अक्षर (परमात्मा) उत्पत्तिस्थान है जिसका ऐसा 
ब्रह्म अर्थात्‌ वेद परमात्मा से उत्पन्न हुआ | वस्तुत$ वेद की न उत्पत्तिहोती, है, न विनाश । मात्र अभिव्यक्ति 
और कारण (ब्रह्म) में विलय होता है | वेदान्तसूत्र 'अतएव च॑ नित्यत्वम्‌” (१३।२६) का भाष्य करते हुए 
शंकर ने महाभारत से निम्न श्लोक उद्धृत किया हैं 

युगान्तेडन्तर्हितान्‌ वेदान्‌ सेतिहासान्‌ महर्षय३ । 


लेमभिरे  तपसा पूर्वमनुज्ञाताः ... स्वयंभुवा ॥ 
सेतिहासाननित्येतिहासयुक्तानित्यर्थ: । 
'पूर्वे कल्पे ये वेदास्त एव परमात्ममूर्तेर्बह्मंण2 सर्वज्ञस्य स्मृत्यारूढास्तानेव कल्पादौ अग्निवायुरविम्य 
आचकर्ष ।' मनु० १२३, कुल्लूकभट्टटीका 
अर्थात्‌--जो पूर्वकल्प में थैं) वे ही- वर्तमान कल्प के आदि में अग्नि आदि ऋषियों से प्रादुर्भूत हुए । 
अव्यक्ताद्‌ व्यक्तयः सर्वाड प्रभवन्त्यहरागमे । 
रात्र्यागमे प्रलीयन्ते तत्रैवाव्यक्तसंज्ञके ॥ --गीता ८१८ 


सृष्टिरचना की सारी व्यवस्थाएँ प्रत्येक सर्ग में समान रहती हैं । स्वयं भगवान्‌ की घोषणा 
है-'सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌" (ऋग्‌० १०१६०।३) । परमेश्वर ने सूर्य और चन्द्रमा को पूर्वकल्प 
के समान बनाया है | यहाँ सूर्य और चन्द्रमा उपलक्षणार्थ हैं | महाप्रलय के अनन्तर जब सर्ग की आवृत्ति 
होती है--पुन४ सृष्टिरचना होती है तो वह पहली सृष्टि के समान होती है । जब सृष्टि पहले जैसी होगी 
तो उसका विधान कैसे भिन्न हो सकता है ? वास्तव में वेदों के ईश्वर में अविच्छिन्नरूप से स्थित होने से 
प्रलयकाल में भी वेदज्ञान के प्रलय न होने के कारण स्वरूपनित्यता है | प्रलय सृष्टि की होती है, ईश्वर 
की नहीं | ईश्वर का ज्ञान सदा बना रहता है | इसीलिए मेधातिथि कहते हैं-.““नैव वेदा३ प्रलीयन्ते 
महाप्रलयेडपि/। न्यायभाष्यकार का कथन है-.. मन्वन्तरयुगान्तरेषु चातीतानागतेषु सम्प्रदायाभ्यासप्रयोगा- 
वेदानां नित्यत्वम्‌” अर्थात्‌ अतीत या अनागत मन्वन्तर वा युगान्तरों से वेद अविच्छिन्न चले आ रहे 

हैं | योगदर्शन के भाष्यकार व्यासमुनि “तस्य वाचक३ प्रणव३* (योग० १|२७) की व्याख्या में कहते 
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७७८ 


सत्यार्थमास्कर 


..सब्तिरेंषदि बाध्यवाअकपओ पत पज़ 7 उतर शहर: वाच्यवाचकशक्त्यपेक्षस्तथैव संकेत३ क्रियते" अर्थात्‌ प्रत्येक सर्ग में उसी वाच्यवाचक 
शक्ति के आधारपर संकेत किया जाता है | इश्वरीय ज्ञान प्रकृति की विकृतिरूप सृष्टि की अपेक्षा नहीं 
रखता । 'न हि छन्दांसि क्रियन्ते नित्यानि छन्दांसि'-अनादि परम्परा से प्राप्त होने के कारण वेदों के 
स्वतन्त्रकूप से बनाये जाने का व्यवहार नहीं किया जाता | उन्हें नित्य मानकर “अनादिनिधना 
वागुत्सृष्टा स्वयभुवा'--परमात्मा द्वारा निर्मित न कहकर 'उत्सृष्ट” कहने का यही अभिप्राय है कि वेद 
व कल होते, प्रत्युत जो प्रलयकाल में व्यवह्तत न होने से अव्यक्त हो जाते हैं, वे ही सर्गकाल में व्यक्त 
जाते हैं । 

“ऋशचो5क्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधि विश्वे निषेदु४ (ऋ० १|१६४।३६)--जिस अविनाशी परमात्मा 
में सर्वविद्यामय ऋगादि चारों वेद और सूर्यादे लोक स्थित हैं, इस प्रमाण से स्पष्ट है कि परमेश्वर के ज्ञान 
में वे वेद सदा वर्त्तमान रहते हैं | सर्गकाल में उनका प्रादुर्भाव तथा प्रलयकाल में अपने कारण (्रह्मं) में 


विलय होने से तिरोभाव होता है | पुस्तकादि के रूप में अनित्य होनेपर भी ज्ञान के रूप में वेदों की नित्यता 
अक्षत है | 


स्वयंभू8 --यह पूरा मन्त्र इस प्रकार है-- 
स पर्यगाच्छुक्रमकायमव्रणमस्नविर ' शुद्धमपापविद्धम्‌ | 
कविर्मनीषी परिभू४ स्वयम्भूर्याथातथ्यतोडर्थान्‌ व्यदधाच्छाश्वतीभ्य2 समाभ्य३ ॥। 
>-यजु४० ४०८ 
इस मन्त्र में परमात्मा की एक संज्ञा “कवि“है।। "कु शंब्दे” इस धातु से कवि शब्द सिद्ध होता है। 
परमात्मा सृष्टि के आदि में वेद के द्वारा सब-विद्याओं का उपदेष्टा होने से कवि कहाता है | उणादिसूत्र 
'अच ३४” (४।११४) की व्याख्या करते हुए ग्रन्थकार ने लिखा है कि मेधावी, विद्वानू, क्रान्तदर्शा और सब 
विद्याओं का उपदेष्टा होने के कारण परमात्मा की कवि संज्ञा है-'कौति शब्दयति उपदिशति स 
कवि४--मेधावी विद्वान्‌ क्रान्तदर्शनो वा+” आचार्य यास्क ने भी प्रसंगवश कवि शब्द का निर्वच्नन करते हुए 
लिखा है-कवि मेधावी क्रान्तदर्शनो भवति कवतेरवा*--निरुक्त १२७ मेधावी को कवि इसलिए कहते हैं, 
क्योंकि वह क्रान्तदर्शी होता है | निरुक्‍्त के व्याख्याकारों ने कवि का अर्थ सर्वज्ञ किया है--.'क्रान्त 
दूरगतदर्शन॑ प्रकाशस्य विज्ञानस्य, अवगन्ता वा सर्वस्य ज्ञाता ।* सर्वद्राष्टा होने से भगवान्‌ कवि है | बृहद्‌० 
उप० में इसी अर्थ का ग्रहण करके कहा है कि उस ईश्वर के सिवा कोई विज्ञाता- सर्वज्ञ नहीं है-.- 
“नान्यो$तो5स्ति विज्ञाता' (बृहदृ० ३७४२३) | एक निर्वचन के अनुसार क्रान्त अर्थात्‌ अतीत-अनागत का 
ज्ञाता होने से भगवान्‌ कवि कहाता है--'क्रान्तं वेत्तीति कविः” । यजुर्वेद के प्राय३ सभी भाष्यकारों ने यही 
निर्वचन किया है | 


उस महाकवि के काव्य के सम्बन्ध में अथर्ववेद (१०८३२) में कहा है--“देवस्य पश्य काव्यं न ममार 
न जीर्यति* अर्थात्‌ प्रभु का काव्य न नष्ट होता है और न पुराना पड़ता है | उस काव्य के दो रूप हैं--एक 
शब्दरूप जिसे वेद कहते हैं और दूसरा अर्थरूप जिसे जगत्‌ कहते हैं | एक ही काव्य के दो पृष्ठ हैं--एक 
पर पद अंकित हैं और दूसरे पर पदार्थ | पहला “न ममार न जीर्यति"-.अजर-अमर है, जबकि दूसरा नित्य 
परिवर्त्तनशील । 


वेद के ईश्वरीय रचना होने में कणाद ने यह तर्क दिया है कि धर्मपदवाच्य पदार्थों के रूप में विस्तृत 
जगत्‌ जिस प्रक्रिया से अभिव्यक्त किया जाता है, उसका 'विवरण उसी रूप में वेदों में पाया जाता है। यह 
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सप्तम-समुल्लास: ७७६ 
[जीवों को अन्‍्तर्यामीरूप से वेदोपदेश] 


हि प्रश्न--जब निराकार हे तो वेद-विद्या का उपदेश विना मुख के वर्णोच्चारण कैसे हो सका होगा ? 
क्योंकि वर्णों के उच्चारण में ताल्वादिस्थान, जिहवा का प्रयत्न अवश्य होना चाहिए | 
उत्तर--परमेश्वर के सर्वशक्तिमान्‌ और सर्वव्यापक होने से जीवों को अपनी व्याष्ति से वेद-विद्या के 
उपदेश करने में कुछ भी मुखादि की अपेक्षा नहीं है, क्योंकि मुख-जिह्वा से वर्णोच्चारण अपने से भिन्न को 
बोध होने के लिए किया जाता है, कुछ अपने लिए नहीं, क्योंकि मुख-जिह्वा के व्यापार करे विना ही मन 
में अनेक व्यवहारों का विचार और शब्दोच्चारण होता रहता है | कानों को अड्‌गुलियों से मूँदके देखो कि 
विना मुख-जिह्वा-ताल्वादि स्थानों के कैसे-कैसे शब्द हो रहे हैं | वैसे जीवों को अन्तर्यामिरूप से उपदेश 
किया है, किन्तु केवल दूसरे को समझाने के लिए उच्चारण करने की आवश्यकता है । 


आन +-आक+नपे करक सम ++ सब सर ३++५ २ 
मान लेनेपर कि इस नामरूपात्मक जगत्‌ का रचयिता परमेश्वर है, यह मानना होगा कि इसकी प्रक्रिया को 
भी वही जानता है, न बनानेवाला मानव नहीं | इससे स्पष्ट है कि ईश्वररचित जगत्‌ और उसकी अभिव्यक्ति 
की प्रक्रियाओं का यथायथ वर्णन वेद में उपलब्ध है | जैसे एक शिल्पी किसी यन्त्र का अथवा एक वैद्य 
किसी ओषधि का निर्माण करता है और उसका विवरण देने के लिए एक ग्रन्थ की रचना करता है तो दोनों 
में सामंजस्य होनेपर यह स्वत सिद्ध हो जाता है कि दोनों एक ही व्यक्ति की रचनाएँ हैं | वैसे ही वेद ब्रह्म 
का सिद्धान्तज्ञान है और सृष्टि उसकी प्रायोगिक (४०४८७): ₹चना है | विश्व की नामरूपात्मक रचना 


में पूर्ण सामंजस्य होने से स्पष्ट हो जाता है कि वेद में कोई बात सृष्टिक्रम के विपरीत नहीं है । इसी 
आधारपर ग्रन्थकार ने लिखा है कि स्वयम्भूं परमेश्वर अपनी सनातन प्रजा (जीवों) के लिए 'यथावत्‌ रीति' 
से (याथातथ्य) वेद द्वारा सब विद्याओं का प्रकाश करता है | 

"स्वयं" पूर्वक “भू सत्तायाम्‌" धातु: से 'स्वयम्भू राब्द सिद्ध होता है। जो आपसे आप है--अपनी सत्ता 
या अस्तित्व के लिए किसी अन्य पर आश्रित नहीं, वह स्वयम्भू कहाता है | निघण्दु के व्याख्याता देवराज 
यज्वा इस शब्द पर.लिखते हैं--.'स्वयं भवति न केनचित्‌ सृज्यते” (निघण्टुटीका १|३। ११)--जिसे कोई उत्पन्न 
नहीं करता, वह स्वयं ही है, इसलिए स्वयम्भू है | 


निराकार ईश्वर से वेदज्ञान का संक्रमण 


भाषा विचारों के आदान-प्रदान का माध्यम है | वाणी से शब्दोच्चारण की आवश्यकता अपने से भिन्न 
व्यक्ति को बोध कराने के लिए होती है, अर्थात्‌ जब उपदेश्य और उपदेष्टा में दूरी हो तो भाव-संक्रमण के 
लिए वर्णोच्चारण की अपेक्षा होती है, परन्तु जब अपने-आपसे बात करनी होती है, अर्थात्‌ जब हम चुपचाप 
बैठकर किसी विषय का चिन्तन करते हैं तो उस समय के संकल्प-विकल्प अथवा प्रश्नोत्तर की शुंखला में 
कण्ठ-तालु-जिह्वा आदि के व्यापार के बिना ही हमारे मन में सूक्ष्मरूप में भाषा बोली जा रही होती है | 
वह मन-ही-मन बोली जा रही सूक्ष्म भाषा हमारे द्वारा बोली जानेवाली स्थूल भाषा के संस्कारों के स्मृतिरूप 
होती है | सृष्टि के आदि में जब परमाता ऋषियों को वेद का ज्ञान देता है तो अन्तर्यामी होने के कारण 
वहाँ विद्यमान होता हुआ उनकी आत्मा में वेद और उसकी भाषा के संस्कार डालकर उन्हें उद्बुद्ध कर देता 
है | तब अर्थों को जानते हुए उस शब्दराशि को वे ऐसे ही उच्चारण करने लगते हैं जैसे कोई व्यक्ति 
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जि सत्यार्थभास्कर 


पृ्वन्यस्त वाक्यों को निद्रा से जागकर उल्लाण झत है। थे उप फप व वाक्यों को निद्रा से जागकर उच्चारण करता है | यह समस्त प्रक्रिया जीवात्मा के मस्तिष्कगत 
हृदयप्रदेश में होती है | वहीं पर स्थित परमेश्वर से जीवात्मा को यह प्रेरणा प्राप्त होती है, अत३ शब्दों के 
उच्चारण द्वारा उपदेश की आवश्यकता नहीं पड़ती । 


एक आत्मा के द्वारा दूसरी आत्मा में भावों का इस प्रकार संक्रमण किया जाना कोई अलौकिक प्रक्रिया 
(४००७७७) नहीं है | मैस्मेरिजम (४०७८०) एक अत्यन्त निम्न स्तर की सिद्धि है | ध्यान की एकाग्रता द्वारा 
किसी व्यक्ति को प्रभावित करनेवाली इस विद्या को जाननेवाला अपनी संकल्पशक्ति से दूसरे व्यक्ति को 
मैस्मेरिज़म द्वारा अपने वश में करके उससे जो चाहे करा सकता है | इस प्रक्रिया द्वारा मैस्मेरिज़म 
करनेवाला अपनी भाषा को दूसरे के मन में संक्रमित कर देता है | इस प्रकार जिस भाषा को प्रयोजक 
जानता है, उसे वह उससे सर्वथा अनभिज्ञ व्यक्ति से बुलवा सकता है | कालिज के अनपढ़ चपरासी से 
अंग्रेजी और जर्मन भाषा में भाषण कराते देखा गया है | जब एक सामान्य जन अभ्यास के द्वारा मनोबल 
से अपनी सुप्त शक्तियों को जाग्रत्‌ करके अपने विशिष्ट सामर्थ्य से अपने से भिन्न व्यक्ति के मन में अपनी 
भाषा और भावों को संक्रमित कर सकता है और प्रभावित व्यक्ति प्रयोजंक अथवा संक्राता की इच्छानुसार 
व्यवहार करने को विवश हो जाता है तो जीवात्मा में स्थित सर्वान्तिर्यामी तथा सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा के 
द्वारा तो ज्ञान का संक्रमण करना अनायास ही सर्वथा सम्भव है | फिर, सर्ग के आदि में जिन चार ऋषियों 
की आत्मा में वह ज्ञान का संक्रमण करता है, वे तो विशिष्ठ संस्कारी आत्मा होते हैं, मानो वेद को प्रकट 
करने के लिए ही माध्यम के रूप में उनका प्रादुर्भाव -हौता है । इस प्रकार अपना ज्ञान देने के लिए 
सर्वान्तिर्यामी परमेश्वर को मुख, जिह्वा आदि अवयवों-की आवश्यकता नहीं पड़ती । 


जैसे परमेश्वर बया नामक चिड़िया को. सुन्दर घोंसला बनाने का ज्ञान देता है; जैसे वह मधुमक्खी को 
अनेक कोष्ठयुक्त छत्ता बनाने और शहद बनाने की रासायनिक प्रक्रिया का ज्ञान देता है; जैसे वह मछली और 
बछड़े को तैरना और बन्दर को उछलनी*कूदना सिखाता है, मोर को नाचना और नवजात शिशु को स्तनपान 
करना सिखाता है, वैसे ही वह मनुष्य को उसके लिए अपेक्षित वेदरूपी ज्ञान प्रदान करता है। 


इन्द्रियों--हाथ-पैर के न होते हुए भी निराकार (अशरीरी) पमेश्वर सृष्टि की रचना करता है | 
साधनरूप में हाथ, पैर आदि अंगों' की आवश्यकता अपने से बाहर क्रिया करने के लिए होती है| सारा 
ब्रह्माण्ड उस विराट प्रभु के विराद्‌ शरीर में स्थित है और वह प्रभु भी सबके भीतर ओत-प्रोत है| जो 
सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान्‌ प्रभु अपने असीम सामर्थ्य से बिना हाथ-पैर के अनन्त ब्रह्माण्ड की रचना कर 
सकता है, उसके लिए बिना वाणी के ऋषियों के मस्तिष्क में ज्ञान का संक्रमण करना अत्यन्त साधारण 
बात है | ह 


आगमशास्‍्त्रों के अनुसार वाणी के चार रूप हैं-.परा, पश्यन्ती, मध्यमा और वैखरी | इनमें 'परा' तो 
आत्मा की मुख्य शक्तिरूप है, उसका कोई स्वरूप निश्चित नहीं किया जा सकता | "पश्यन्ती' वह वाकु है 
जिसमें शब्द और अर्थ एक रूप में रहते हैं, दोनों का विभाग नहीं होता । उसे केवल प्रकाशरूप कहकर 
वर्णन किया गया है | “मध्यमा' में शब्द और अर्थ का विभाग होता है, किन्तु शब्द मन-ही-मन मैंडराते रहते 
हैं, कण्ठ-तालु आदि का कोई व्यापार नहीं होता और न उन शब्दों को कोई सुन सकता है | लोक में इसे 
मन-ही-मन बात करना कहते हैं | चौथी 'वैखरी' कहलाती है | यह दो भागों में विभक्त है--एक 'उपांशु' 
भाषण अर्थात्‌ काना-फूँसी और दूसरा “उच्चै॥ स्वर' का भाषण जिसे सब कोई सुन सकते हैं । इनमें परा, 
पश्यन्ती और मध्यमा में कण्ठ-तालु का व्यापार अपेक्षित नहीं होता । ईश्वर की वाणी मुखर नहीं होती । 
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जिन ऋषियों के मन राजस्‌-तामस्‌ वृत्तियों से असम्पृक्त होते हैं वे जब अपने निर्मल, स्वच्छ, निर्दोष चित्त 
को परमेश्वर की सर्वज्ञता में 'तत्स्थ” करते हैं तो उनके स्फटिकमणितुल्य चित्त में परमेश्वर का ज्ञान अंकित 
होता चला जाता है | इस प्रकार मध्यमा वाकृ द्वारा वेद उन ऋषियों को प्राप्त हुए | परमैश्वर को बोलने 
के लिए न वाणी की आवश्यकता हुई और न ऋषियों को सुनने के लिए कानों की | ऋषियों ने वैखरी वाणी 
द्वारा वेदों को लोक में प्रसारित कर दिया | ऋग्वेद (१०।७१॥३) में कहा है--“तामन्वविन्दन्‌ ऋषिषु प्रविष्टाम्‌" 
अर्थात्‌ ऋषियों में प्रविष्ट वाणी को मनुष्यों ने ग्रहण किया । 


अविद्या और मोह के आवरण का नाश होनेपर, जब आत्मशक्ति का पूर्ण विकास होता है तब परमात्मा 
की ज्योति के प्रकाश में आत्मा द्वारा आनन्द-कोष की प्राप्ति होनेपर ज्ञानमयी परा वाणी की शब्दानुभूति 
होती है | उसके आगे पश्यन्ती, फिर मध्यमा और अन्त में वैखरी वाणी का रूप उद्‌भूत होता हैं| अनन्त 
एकरस जगद्व्यापी परमात्मा में परा-वाणीरूप वेदमन्त्र सदा वर्त्तमान रहते हैं | परमात्मा से मिलनेपर 
जीवात्मा योग में उसके स्वाभाविक गुण आनन्द में लीन परा-वाणी की अनुभूति करते हैं | इसकी पुष्टि 
करते हुए आचार्य शंकर ने वेदान्तभाष्य में लिखा है--'अभीष्ट अर्थ का अनुष्ठान करता हुआ मनुष्य उस अर्थ 
के वाचक शब्द को पहले स्मरण करके फिर उसका अनुष्ठान करतां है--यह हम सबको प्रत्यक्ष है | 
प्रजापति स्रष्टा को भी सृष्टि के पूर्व वैदिक शब्द प्रकट हुए थे । तत्पश्चांतू तदनुसार अर्थों की सृष्टि की, 
ऐसा प्रतीत होता है | इसलिए ताल्वादि की सहायता के बिना ही शब्द की*अनुमूति हुई--यह मत सयुक्तिक 
और सप्रमाण है | 

अन्नेर्वा ऋग्वेद; -शतपथब्राह्मणान्तर्गत यह पूँरा सन्दर्भ इंस प्रकार है-- 

“'प्रजापतिर्वाइइदमग्रडआसीत्‌ू । एक5एव सोंडकामयत स्यां प्रजायेयेति । सो5श्राम्यत्स तपो$तप्यत 
तस्माच्छान्तात्तेपानात्त्रयो लोका$असृज्यन्त पृथिव्यन्तरिक्षे द्यौ& ॥१/ 

स इसमांस्त्रीललोकानभितताप । तेभ्यस्तप्तेभ्यस्त्रीणि ज्योतींष्यज!यन्ताग्निर्योड्यं पवते सूर्य: ॥२॥ 

स5इमनि त्रीणि ज्योतींष्यभितताप 4. तेभ्यस्तप्तेभ्यस्त्रयों वेदाइअजायन्तास्नेऋग्वेदो वायोर्यजुर्वेदः 
सूर्यात्सामवेद8 ॥३॥ 

स॒ इसमास्त्रीन्वेदानभितताप । तेभ्यस्तप्तेभ्यस्त्रीणि शुक्राण्यजायन्त कि बी भूरित्यूग्वेदादू. भुवष्ड्ति 
यजुर्वेदात्स्वरिति सामवेदात्तदृग्वेदेनैव होत्रमकुर्वत यजुर्वेदेनाध्वर्यव॑ सामवेदेनोद्‌गीं यदेव त्रय्यै विद्यायै शुक्र 
तेन ब्रह्मत्वमथोच्चक्राम [६१५।८।६-४] या 

+- , प्रजापति ही था | उसने चाहा कि मैं सन्‍्तानवाला हो जाऊँ | उसने श्रम । 

तप कथा | 82% और तप से तीन लोक उत्पन्न हुए--पृथिवी, अन्तरिक्ष और दा ॥१॥ उसने इन तीन 
लोकों को तपाया | उन तपे हुओं से तीन ज्योतियाँ उत्पन्न हुई--पहली अग्नि, दूसरी वह जो बहती है, वायु 
और सूर्य ॥॥॥ उसने इन तीन ज्योतियों को तपाया | उन तपे टी से तीन वेद उत्पन्न हुए--अग्नि से 
ऋग्वेद, वायु से यजुर्वेद, सूर्य से सामवेद ॥३॥ उसने इन तीन वेदों को तपाया । उन तपे हुओं से तीन शुक्र 
उत्पन्न हुए--ऋग्वेद से भू, यजुर्वेद से भुव३, सामवेद से स्व४ | ऋग्वेद से होत्र को बनाया, यजुर्वेद से 
अध्वर्यव को, सामवेद से उद्‌गीथ को | त्रयी विद्या में जो शुक्र था उससे ब्रह्मत्व निकला ॥४॥ 
के मध्य मानवोत्पत्ति के साथ ही परमेश्वर ने अग्नि, वायु, आदित्य तथा 


के प्रकाश किया । अग्नि आदि नामों से अभिहित भौतिक पदार्थों का 


अडिगरा के माध्यम से चारों वेदों का 
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अहम, परमेश्वर निराकार, सर्वव्यापक है, तो अपनी अखिल वेदविद्या का उपदेश जीवस्थ स्वरूप से 
जीवात्मा में प्रकाशित कर देता है, फिर वह मनुष्य अपने मुख से उच्चारण करके दूसरे को सुनाता है 
इसलिए ईश्वर में यह दोष नहीं आ सकता | 
[किनके आत्मा में और कब वेदों का प्रकाश हुआ] 


प्रश्न--किनके आत्मा में कब वेदों का प्रकाश किया ? 

उत्तर--*अन्नेर्वा ऋग्वेदो वायोर्यजुर्वेदः सूर्यात्‌ सामवेद/” ॥ --शत० ११|५।८|३ 

प्रथम सृष्टि की आदि में परमात्मा ने अग्नि, वायु, आदित्य तथा अड्गिरा इन ऋषियों” के आत्मा में 
एक-एक वेद का प्रकाश किया ॥ 


[चार ऋषियों से ब्रह्मा को वेद प्राप्त हुए] 


प्रश्न--*“यो वे ब्रह्माणं विदधाति पूर्व यो वै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै' । 
--यह उपैन्तिषद्‌ (श्वेता० ६।१८) का वचन है | 
इस वचन से ब्रह्माजी के हृदय में वेदों का उपदेश किया है.| फिर अग्न्यादि ऋषियों के आत्तमा में 
क्यों कहा ? 


ग्रहण करके उनमें अलौकिक देवत्व की कल्पना करना युक्तियुक्त नहीं होगा, क्योंकि जड़ पदार्थ ज्ञान के 
ग्रहण करने, उसका व्याख्यान तथा प्रवचन करने और उसका दूसरों में संक्रमण करने में सर्वथा असमर्थ 
हैं | काव्यशास्त्र का सिद्धान्त है-'मुख्यार्थबाघें लक्षणा:- जहाँ, मुख्य, प्रसिद्ध अर्थात्‌ अभिधार्थ सम्भव नहीं 
होता, वहाँ लक्षणा से काम लिया जाता .है.। जो अर्थ जिस शब्द या.पद का वाच्य नहीं है, उस अर्थ के 
लिए भी विशेष कारण से उसका प्रयोग होता 'है | वेद के शब्द यौगिक (धातुज) अथवा योगरूढ़ हैं | इस 
बात को ध्यान में रखकर ही उनके अर्थ किये जाने चाहिएँ | अग्नि, वायु, आदित्य और अंगिरा ईश्वरीय 
प्रेरणा से उसके ज्ञान को प्राप्त करनेवाले मानवदेहधारी विशिष्ट जीव थे | इस विषय में सायणाचार्य ने 
अपने ऋग्वेदभाष्य की उपक्रमणिका में लिखा है-जीवविशेषैरग्निवाय्वादित्यैवेंदानामुत्पादितत्वात्‌* अर्थात्‌ 
सायण ने भी अग्नि, वायु आदि को जीवविशेष ही माना है | 

“यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व यो वै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै” (श्वेत० ६।१८) के आधार पर कहा जाता है 
कि सृष्टि के आदि में वेदों का प्रकाश ब्रह्माजी के हृदय में किया था और ब्रह्माजी से अग्नि आदि ऋषियों 
ने प्राप्त किया था | इस प्रसंग में ग्रन्थकार द्वारा मनुस्मृति से उद्धृत श्लोक विवेच्य हैं | मनुस्मृति के 
अन्यान्य संस्करणों में प्राय४ "त्रयं ब्रह्मा सनातनम्‌” पाठ मिलता है, जबकि ग्रन्थकार ने यहाँ भी और 
ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका में भी "त्रयं ब्रह्म सनातनम्‌” पाठ दिया है, परन्तु अर्थ उभयत्र 'ब्रह्मा' पाठानुसारी 
है । उद्धृत श्लोक में प्रथमाविभक्त्यन्त कर्त्ता “ब्रह्मा” है । और “अग्निवायुरविभ्य३' पज्चम्यन्त प्रयोग है । 
इससे 'ब्रह्मा ने' अग्नि आदि से', न कि “अग्नि आदि ने 'ब्रह्मा से' अर्थ बिल्कुल स्पष्ट है | और फिर 
चतुर्मुख ब्रह्मा का तो यहाँ दूर तक प्रसंग नहीं है । 


इस प्रसंग में ग्रन्थकार का निम्न वक्तव्य द्रष्टव्य है 


१, सायणाचार्य ने भी “ऋग्भाष्योपक्रमणिका' में उक्त वचन को उद्धृत करके अग्नि, वायु, सूर्य--आदित्य को जीवविशेष 
कहा है--- जीवविशेषैरग्निवाय्वादित्यैरवेंदानामुत्पादितत्वात्‌' । 
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सप्तम-समुल्लास: ७८३ 
उत्तर--ब्रह्मा के आत्मा में अग्नि आदि के द्वारा स्थापित कराया | देखो मनुस्मृति में क्या लिखा है-- 
अग्निवायुरविभ्यस्तु त्रयं ब्रह्म सनातनम्‌ | 
दुदोह यज्ञसिदृध्यर्थमृग्यजुशसामलक्षणम्‌ ॥ 
के -मनु० १२३ 
जिस परमात्मा ने आदिसृष्टि में मनुष्यों को उत्पन्न करके अग्नि आदि चारों महर्षियों के द्वारा चारों 
वेद ब्रह्मा को प्राप्त कराये और उस ब्रह्मा ने अग्नि, वायु, आदित्य और अड्गिरा से ऋग्‌, यजु8, साम और 
अथर्ववेद का ग्रहण किया । 
प्रश्न--उन चारों ही में वेदों का प्रकाश किया अन्य में नहीं, इससे ईश्वर पक्षपाती होता है । 


उत्तर--वे ही चार सब जीवों से अधिक पतवित्रात्मा थे | अन्य उनके सदृश नहीं थे, इसलिए पवित्र 
विद्या का प्रकाश उन्हीं में किया । 


अयकि “वेदोत्पत्ति ब्रह्मा से हुई, ऐसा आजकल के पण्डित कहते हैं | परन्तु भाई ! इसमें उनकी भूल है, 
क्योंकि मनुजी ने लिखा है कि ब्रह्माजी ने अग्नि, वायु, आदित्य और अंगिरा इनेः चार ऋषियों से वेद सीख 
फिर आगे वेद का प्रचार किया । ब्रह्माजी का चतुर्मुख ऐसा नाम है; इससे यह नहीं समझना चाहिए कि 
सचमुच उनके चार ही मुख होंगे | यदि सत्य में ऐसे चार मुख होते .तो फ़िर ब्रह्माजी को सचमुच बड़ा ही 
दुःख हुआ होता और फिर बेचारे सुख से कैसे सोते ? तो ऐसा नहीं-है, किन्तु “चत्वारों वेदा मुखे यस्य 
इति चतुर्मुखब४” ऐसा समास करना चाहिए । प्रथमारम्भेः में ईश्वरज्ञान से इन चार ऋषियों के ज्ञान में वेद 
प्रकाशित हुए और ब्रह्माजी ने उनसे सीखे और पश्चात्‌ःउन्होंने सारी दुनियाभर में फैलाये और उनसे मनुष्यों 
को ज्ञान प्राप्त हुआ | अग्नि, वायु, आदित्य, अंगिरा इन चार ऋषियों को वेद प्रथम प्राप्त हुए | इसपर कोई 
कहेगा कि आदि में ये चार ऋषि ही क्‍यों थें) अधिके क्यों न थे, तो ये शंकाएँ पाँच या तीन होते, तब भी 
बनी रहतीं |” --पूनाप्रवचन ५, १३ जुलाई+१८७५ | 
मनु और शतपथब्राह्मण के पूर्वोद्धृत वचनों में ऋगृ, यजु॥, और साम नाम से तीन वेदों का वर्णन 
किया, जबकि चार वेदों का होना प्रसिद्ध हैं | इसमें क्या रहस्य है ? वस्तुतस्तु वेद चार ही है | मनु का 
ऋगू, यजु४, सामरूप वेदत्रयी सप्रयोजन है | यज्ञ में विनियोगार्थ, जैसाकि उसके “यज्ञसिदृध्यर्थम्‌* शब्दों 
से स्पष्ट है, वेदों को तीन कहा गया है | ऋक्सर्वानुक्रमणी के भाष्य में षड्गुरुशिष्य ने भी लिखा है-- 
विनियोक्तव्यरूपश्च त्रिविध३ सम्प्रदर्श्यते । 
ऋणग्यजु४सामरूपेण मन्त्रों वेदचतुष्टये ॥। 
शतपथ के वचन में भी ऋग्‌, यजु४, साम त्रयीविद्या की दृष्टि से कथन है | अथर्ववेद भी चतुर्थ वेद 
है । उक्त दोनों बातों के लिए प्रमाण है-- 
त्रयीविद्यामवेक्षेत वेदेषूक्तामथाड्‌गत३ । 
ऋकसामवर्णक्षरतो यजुषो5थर्वणस्तथा ॥ --महा० शान्ति १३५ 
अर्थात्‌ृ--ऋग्‌, यजु३, साम और अथर्व वेद चार हैं, पर इनमें त्रयीविद्या का प्रतिपादन है | यह बात 
महाभारत में ही नहीं है, ब्राह्मणग्रन्थों में भी त्रयीविद्या का उल्लेख मिलता है | 
मनु० में 'ब्रह्मा' पाठान्तर भी है | ग्रन्थकार ने यहाँ तथा 'ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' (पृष्ठ २१,३२२) में इस श्लोक का 
जो अर्थ किया है, वह 'ब्रह्मा' पाठानुसारी है | दोनों ग्रन्थों में उद्घृत पाठ में 'ब्रह्म' शब्द ही है । 


६.7! 
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७८४ सत्यार्थभास्कर 
, 
अथ केन ब्रह्मत्वं क्रियत इति त्रय्या विद्ययेति ॥ --ऐत० ब्रा० २५८ 
इसी प्रकार. 


तेषामृग्‌ यत्रार्थथशेन पादव्यवस्था । गीतिषु सामाख्या | शेषे यजु8शब्दश ॥--मीमांसा २/१।३५-३७ 
अतः शतपथ के उक्त वचन में ऋगू, यजु8, साम का कथन त्रयीविद्या की दृष्टि से ही किया गया 
है | अन्यत्र उसी शतपथब्राह्मण में अथर्ववेदसहित चारों वेदों का वर्णन आया है-- 
एवं वा अरेडस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतदृग्वेदो यजुर्वेद” सामवेदो$थर्वाड्गिरस$ । 
--शत० १४।५॥४।१०; बृहदृ०्ठप० ४५४११ 
यस्मादूचो० इत्यादि के अतिरिक्त प्रमाण-- 
विद्याश्च वा अविद्याश्च यच्चान्यदुपदेश्यम्‌ । 
शरीरें ब्रह्म प्राविशवूच/ सामाथो यजु॥ ॥ --अथर्व० ११८२३ 
तमृचश्च सामानि च यजूंषि च ब्रह्म चानुव्यंचलन्‌ | --अथर्व० १५॥६।८ 
ब्रह्म नाम अथर्ववेद का है, इसमें प्रमाण है-- 
चत्वारो वा इमे वेदाः ऋग्वेदो यजुर्वेदः सामंवेदों ब्रह्मवेद३ । --गोपथप्पूर्व०१।१६ 
ऋग्वेद एव भर्गो यजुर्वेद एव मह३ सामवेद एव-यशो ब्रह्मवेद एव सर्वम्‌ | 
->गोपथ ५॥१६ 
तस्माचज्ञात्सर्वहुत ऋच३. सामानि जज्ञिरे । 
छन्दा * सि जज्निरे तस्मांद्‌ यजुस्तस्मादजायत | 
-“ऋगृू० १०६०६; अथर्व० १६।६।१३: यजु8० ३१६ 
अथर्ववेद के लिए पूर्वप्रयुक्त अथर्वाड्गिरस्‌ और ब्रह्म शब्द के समान यहाँ ऋगू० यजु४०, साम के साथ 
छनन्‍्द शब्द अथर्ववेद के लिए आया: है-। अथर्ववेद के लिए छन्दांसि का प्रयोग बृहदृू० उप० में भी हुआ 
है--'यदिदं किंचर्चो यजूंषि सामानि चऋन्दांसि' (बृहदृ० १२५) | ऋग्वेद व यजुर्वेद दोनों में उक्त मन्त्र 
उपलब्ध होने से अथर्ववेद का उनका समकालीन होना स्वत सिद्ध है । 
शाखाग्रन्थों में भी अनेकत्र चार वेदों का उल्लेख हुआ है | तद्यथा-- 
ऋशग्भि४ शंसन्ति यजुर्भिय्यजन्ति सामभि£ स्तुवन्ति अथर्वभिर्जपन्ति । 
>“5काीठक० ४०।७ 
ऋग्वेद भगवो5ध्येमि यजुर्वेद सामवेदमाथर्वणं चतुर्थम्‌ । ---छान्दोग्य० ७।१२ 
तत्रापरा ऋग्वेदो यजुर्वेद/ः सामवेदो$थर्ववेद३ | -:मुण्डक० १॥१५ 
चत्वारि शूड्गा वेदा वा एता उक्ता? | --निरक्त 
चरणव्यूह, गृह्यसूत्रों में वेद चार हैं-- 
यत्र यदुक्त चातुर्वद्यं चत्वारो वेदा विज्ञाता भवन्ति | ऋग्वेदो यजुर्वेद/ सामवेदो5थर्ववेदश्चेति । 


चरणव्यूहपरिशिष्ट १॥२ 
जुहोति पृथिव्ये ऋग्वेदाय यजुर्वेदाय सामवेदाय अथर्ववेदाय । १॥२३ 


--बैखानसगृह्य० २१२ 
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ऋग्वेदश सामवेदश्च .यजुर्वेदश्च पाण्डव । 
अथर्ववेदश्च तथा सर्वशास्त्राणि चैव हि | --महा० सभा० ११३२ 
'वेद तीन हैं', उपर्युक्त प्रमाणों के रहते यह श्रान्ति नहीं होनी चाहिए | इस विषय में अधिक विस्तृत 
जानकारी के लिए हमारे 'वेद-मीमांसा' तथा “भूमिका-भास्कर भाग १० ग्रन्थों के अन्तर्गत “वेदाविर्भाव” विषय 
को देखें | 
वेद सदा से चार हैं -भट्टभास्कर ने 'तैत्तिरीयसंहिताभाष्य' में, दुर्गाचार्य ने निरुक्त (१२०) की टीका मेँ 
तथा महीधर ने यजुर्वेदभाष्य के प्रारम्भ में भागवतपुराण के बारहवें स्कन्ध के छठे अध्याय के आधार पर 
लिखा है कि ब्रह्मा से परम्परा द्वारा प्राप्त वेद के चार विभाग महर्षि वेदव्यास ने किये | विष्णुपुराण (३६) 
में कहा है--आद्य एको यजुर्वेदश्चतुर्धा व्यकल्पयत्‌' अर्थात्‌ आदिकाल में यजुर्वेद ही था | उसके चार 
विभाग वेदव्यास ने किये | अग्निपुराण में भी लिखा है-- 
आद्यो वेदश्चतुष्पादशः शतसाहस्रसम्मित३ । 
एक आसीद्‌ यजुर्वेदस्तं चतुर्धा व्यकल्पयत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ चार भागों में विभक्त होने से पूर्व एक यजुर्वेद था जिसमें शत्तसाहस्न अर्थात्‌ एक लाख मन्त्र 
थे । मत्स्यपुराण (१४४१०) तथा विष्णुपुराण (३।॥३।१६) ने भी इंसका अनुमोदन किया है । 
परन्तु स्वयं वेदों, वेदोत्तर तथा महाभारतपूर्व वाडूमय और अन्य आप्त वचनों से प्रमाणित है कि सृष्टि 
के आदि में ही एक साथ चारों वेदों का प्रादुर्भाव हुआ. था | वेदव्यास द्वारा वेद के चार विभाग किये जाने 
की कल्पना अयुक्त तथा सर्वथा असंगत है । व्यास के पूर्ब उपनिषद्‌ तथा ब्राह्मणग्रन्थ अस्तित्व में आ चुके 
थे और उनमें वेदों की शाखाओं तथा उन शाखाओं में प्रक्षेपों तक का वर्णन मिलता है | जिस यजुर्वेद के 
व्यास द्वारा चार भागों में विभक्त किये जाने की.बात कही जाती है, उसी का मन्त्र है-- 
'सुपर्णोइसि गरुत्मान्‌ - - - - - स्तोम आत्मा एन्दांस्यडगानि यजूंषि नाम | साम ते तनू । 
| >+यजु४० १२४४ 
यह मन्त्र कई स्थानों पर आया है, जैसे--शत० ६॥७।२।६; तैण्सं ० ४।१॥१०५; मै०्त्राण्सं० १६८ 
शांखायगृह्म० १।२२।१५ 
यजुर्वेद का ही एक अन्य मन्त्र है-“ऋचो नामास्मि यजूंषि नामास्मि सामानि नामास्मि | 
--यजु३० १८६७ 
जब स्वयं यजुर्वेद बार-बार चारों वेदों के नाम ले रहा है तब 'प्रारम्भ में एक यजुर्वेद था, कालान्तर 
में उसके चार भाग हुए' जैसी बात कैसे मानी जा सकती है ? “वेदमीमांसा' में जिन प्रमाणों को हमने अपने 
मत की पुष्टि में प्रस्तुत किया है, वे निर्विवादरूप से महाभारतकाल से पहले के हैं | उनके होते हुए वेदव्यास 
द्वारा एक वेद के चार किये जाने की बात सर्वथा असंगत है | 
चतुष्पाद्‌ वेद--जिस प्रकार सिर, हाथ, पैर, पेट आदि सब मिलकर एक शरीर होता है और आत्ता, 
बुद्धि, मन व स्थूलशरीर मिलकर एक शरीर कहाता है, वैसे ही चारों वेद मिलकर एक वेद (ज्ञान) कहाते 
हैं | इसी रूप में वे चतुष्पाद्‌ हैं | ज्ञान की दृष्टि से चारों वेदों में एकता है, परन्तु जैसे शरीर में प्रत्येक 
अंग और प्रत्येक अन्त#करण की अपनी सत्ता और विशेषता है, वैसे ही प्रत्येक वेद की अपनी सत्त्वरूप 
विशेषता है, जिसके कारण प्रत्येक वेद का अन्य वेदों की अपेक्षा स्वतन्त्र अस्तित्व है | 


70503 : / /ईगाठठए"ठ5"775ठ४ःप्ः 


3५-+>__०>>>>न ७... थी 


७८६ सत्यार्थभास्कर 


यह हो सकता है वेदव्यास ने अपने समय में भिन्न-भिन्न बहुत-सी शाखाएँ बन जाने के कारण ब्राह्मण 
और श्रौतसूत्र आदि का निश्चय कर दिया हो कि किस-किस शाखा का कौन-सा ब्राह्मण है | यह भी सम्भव 
है कि उन्होंने शाखाओं का प्रवचन और व्याख्यान किया हो और इस प्रकार वे वेदों का प्रचार व प्रसार करने 
में विशेष सहायक रहे हों | सत्यार्थप्रकाश के प्रथम संस्करण में इस विषयम में ग्रन्थकार ने 'लिखा है... 

यह बात (कि वेदव्यास ने वेद रचे हैं ) मिथ्या है, क्योंकि व्यासजी ने भी -वेद पढ़े थे और उनका 
पितामह पराशर, उसका पितामह शक्ति और प्रपितामह वशिष्ठ और बृहस्पति आदि ने भी पढ़े थे | जो व्यास 
ने बनाये होते तो वे कैसे पढ़ते, क्योंकि व्यासजी तो बहुत पीछे भये हैं और जो उनका वेदव्यास नाम पढ़ा 
है वह इस रीति से पड़ा है कि उन्होंने वेदों को पढ़के और पढ़ाये हैं जिससे सब जगत्‌ में वेदों का पठन 
और पाठन फैलाया और वेदों में उनकी बुद्धि विशाल थी कि यथावत्‌ शब्द, अर्थ और सम्बन्ध से वेदों को 
जानते थे | सो इनका नाम वेदव्यास रखा गया |“ 


अग्नि आदि को ही वेदज्ञान क्‍यों ? सृष्टि के आदि में परमेश्वर ने ब्रह्मवित्‌ अग्नि आदि नामक परम 
पवित्र आत्माओं में ऋग्वेदादि का प्रकाश किया | इस विषय में ऋग्वेद (१०।७१॥१) में कहा है-- 
बृहस्पते प्रथमं वाचो अग्र॑ यत्‌ प्रैरत नाम॑धैयं देधाना३ । 
यदेषां श्रेष्ठ यदरिप्रमासीत्‌ प्रेणा तदेषां निहित गुहाविः ॥ 
सृष्टि के आदि में पदार्थों के नामरूप को ग्रहण करते हुए ऋषियों के हृदय में बृहस्पति ने अपनी श्रेष्ठ 
वाणी को प्रेरित किया | हृदयगत प्रेरणा के लिए. किसी-के मुख से सुनना आवश्यक नहीं होता-..'स्वरं 
तदन्त४करणेन गृह्यते“--हृदय में हुई प्रेरणा को शुद्धान्तः करणवाला व्यक्ति अनायास ही ग्रहण कर लेता 
है | अग्नि आदि ऋषि जिनका परमेश्वर ने अपने ज्ञान के संक्रमण के लिए वरण किया, वे मोक्ष की अवधि 
में दीर्घकाल तक उसी में लीन रहकर<लौटनेवालें विशिष्ट जीव थे । अतएव इस महान्‌ कार्य के लिए 
सर्वश्रेष्ठ माध्यम थे | ईश्वर में प्रणिधान (स्थिति) होने से उनके अन्त#करणों के दीप्त होनेपर परमेश्वर के 
योग के द्वारा प्रत्यक्ष हो जाने से वेदों का-प्रकाश हुआ, अर्थात्‌ निर्मल बुद्धि के ज्ञानग्राहक स्वाभाविक गुण 
के कारण. वेद ऋषियों के आत्मा “मैं संक्रान्त (प्रतिभासित) हुए । 
वेदाविर्भाव के विषय में एक-यह कल्पना है कि सृष्टि के आदि में केवल एक विद्वान्‌ को सम्पूर्ण वेद 
का ज्ञान मिला था, जिसका नाम अग्नि था | उनकी कल्पना का आधार ऋग्वेद का यह. मन्त्र है-- 
अग्निर्जागार तमृच४ कामयन्ते अग्निर्जागार तमु सामानि यन्ति । 
अग्निर्जागार तमय॑ं सोम आह तवाहमस्मि सख्ये न्‍्योका३ ॥ --५।४४।१५ 
इस मन्त्र के अनुसार ऋचाएँ, सामगान आदि एक अग्नि को ही प्राप्त होते हैं जो जागता रहता है, 
परन्तु यहाँ अग्नि किसी व्यक्तिविशेष का नाम नहीं है | अग्नि शब्द अनेकार्थवाची है | शतपथब्राह्मण के 
अनुसार--आत्मैवाग्निः (६।७।१।२०); अग्निर्वे देवानां सुद्ददयतम३ (१|६।२।१०); अग्निर्वे सर्वेषां पाप्मनापहन्ता 
(७।३।२।१६); अग्निर्वँ देवानां व्रतपति३ (१।१॥१।२); अग्निर्वा आयुष्मान्‌ (१३।८।४८) । 
मन्त्रार्थ इस प्रकार है-जों जागता रहता है, ऋग्वेद के मन्त्र अर्थात्‌ उत्तम स्तुति, अर्चना, सत्कार 
आदि भी उसी को चाहते हैं, जो अविद्यारूपी निद्रा से जाग उठता है, उसी को सामवेद के गान या सबके 
समान व्यवहार प्राप्त होते हैं | जो अग्नि के सदृश वर्त्तमान जाग्रत्‌ होता है, उसको भी सामवेद कहे विज्ञान 
प्राप्त होते हैं ।' 


बननडे)(:[ [725 : >>» गण 2 20)73277_ पा ७ पर का + ले # 


सप्तम-समुल्लास: ७८७ 


विदों का प्रकाश संस्कृत में ही क्‍यों ?] 


प्रश्न--किसी देशभाषा में वेदों का प्रकाश न करके संस्कृत में क्‍यों किया ? 

उत्तर--जो किसी देश-भाषा में प्रकाश करता, तो ईश्वर पक्षपाती हो जाता, क्योंकि जिस देश की 
भाषा में प्रकाश करता उनको सुगमता, और विदेशियों को कठिनता वेदों के पढ़ने-पढ़ानें की होती | इसलिए 
संस्कृत ही में प्रकाश किया, जो किसी देश की भाषा नहीं | और वेदभाषा अन्य सब भाषाओं का कारण हैं', 
उसी में वेदों का प्रकाश किया | जैसे ईश्वर की पृथिवी आदि सृष्टि सब देश और देशवालों के लिए एक-सी 
और सब शिल्पविद्या का कारण है, वैसे परमेश्वर की विद्या की भाषा भी एक-सी होनी चाहिए, कि सब 
हक को पढ़ने-पढ़ाने में तुल्य परिश्रम होने से ईश्वर पक्षपाती नहीं होता और साब भाषाओं का कारण 
भी है। 


इस प्रकार के अर्थ के साथ वेदमन्त्र की संगति बैठकर उसका भाव स्पष्ट-हो जाता है | तात्पर्य यह है कि 
जो विद्वान्‌ जागता रहत्ता है वही सम्पूर्ण वेद के तत्व को यथावत्‌ जानता है, आलसी या प्रमादी नहीं । 


संस्कृत में क्‍यों ? वेद का ज्ञान किसी देश या जातिविशेष के लिए नहीं हैं, इसलिए परमेश्वर ने वेदों 
का प्रकाश किसी देशविशेष या जातिविशेष की भाषा में न देकर विश्वभाषा संस्कृत में दिया | संस्कृत का 
संसारभर की भाषाओं का मूल होना प्राय निर्विवाद है | 


विश्व की प्राचीन एवं अर्वाचीन भाषाओं का अध्ययन-करलेवाले विद्वान्‌ इस निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि 
इटेलियन, फ्रैंच, इंग्लिश, जर्मन, स्पेनिश, केल्टिक, टयौटोनिक, ग्रीक, लेटिन, लिथुनियन, अल्बेनियन आदि 
यूरोपियन भाषाओं, जेन्द, पर्शियन, पश्तो, बलूची) कुर्द व आर्भिनियन आदि एशियन भाषाओं और हिन्दी, 
पंजाबी, बंगला, उड़िया, असमिया, गुजराती/ मराठी, तेलगु, कन्नड़, तमिल, मलयालम, कश्मीरी, सिन्धी 
आदि भाषाओं का मूल एक ही है | इन सब भाषाओं में शब्दकोश और व्याकरण की भी आश्चर्यजनक 
समानता है | इसका कारण यही हो सकता है कि इन विविध भाषाओं के बोलनेवालों के पूर्वज किसी 
अत्यन्त प्राचीन कालखण्ड में किसी एक स्थान पर रहते थे और एक भाषा बोलते थे | कालान्तर में जब 
वे अनेक शाखा-प्रशाखाओं' में -विभक्त होकर विविध प्रदेशों में बस गये, तो उनकी भाषा विविध रूपों में 
विकसित होती गयी | पर मूलत# एक होने के कारण वह समानता बनी रही जो आज हमें आश्चर्यजनक 
प्रतीत होती है | जिस प्रकार गुजराती, मराठी, बंगला आदि विविध भारतीय भाषाओं का उद्भव संस्कृत से 
हुआ है, वैसे ही यूरोप और एशिया की विभिन्न भाषाओं का स्रोत भी संस्कृत है | तुलनात्मक तथा 
ऐतिहासिक भाषाविज्ञान के जनक बॉप ने कहा था--'मैं नहीं मानता कि ग्रीक, लेटिन और दूसरी यूरोपीय 
भाषाएँ संस्कृत से निकली हैं - - - - इसकी अपेक्षा मैं यह मानना अधिक उचित समझता हूँ कि ये सभी 
भाषाएँ किसी एक ही मूल भाषा के विविध रूप हैं जिसे संस्कृत ने अधिक अविकलरूप में सुरक्षित रक्‍्खा 
है ।' निश्चय ही, यहाँ जाने-अनजाने बॉप ने मूल 'वैदिक भाषा' की ओर संकेत किया है | 

जब मूलत४ एक भाषा थी तो उसके बोलनेवाले भी एक वर्ग या एक जाति के लोग रहे होंगे । उनके 
संचलन या बिखराव से ही उस भाषा का क्षेत्र विस्तार और कालान्तर में प्रभावक्षेत्र में प्रव्रजित होनेवाले 


इस विषय का विस्तार से प्रतिपादन ग्रन्थकार ने स०प्र० प्रथम संस्करण के इसी समुल्लास में. तथा पूना के पाँचवें 
व्याख्यान (पूना-प्रवचन पृ० ३६ रालाकट्र० सं०) में किया है | इस विषय में वेदवाणी 'वेदाइक” संवत्‌ २०१७ में श्री 
मीमांसकजी का “भाषाविज्ञान और स्वामी दयानन्द' लेख भी देखें । 


कै 
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७८८ सत्यार्थभास्कर 


3 नर दिलीलि जी लिमनशशिलिशमकिनिकी नि शिशिशि शकिििल्‍यखीए। 
जनों के अनुरूप ही उस भाषा का विकास हुआ होगा | जब यह बात सत्य है कि अटलाण्टिक महासागर 
के समुद्रतट से भारत के विस्तृत क्षेत्र में जो भाषाएँ बोली जाती हैं उन सबका एक ही उद्गम है, तो साथ 
ही यह भी स्वीकार करना होगा कि उनके बोलनेवाले लोग एक ही विशाल समुदाय के अंग हैं जो अत्यन्त 
प्राचीनकाल में एक ही स्थानपर निवास करते थे । विलसन ने विष्णुपुराण के अंग्रेजी की भूमिका में लिखा 
है कि सब भाषाओं के मूल में संस्कृत होने से संसार के सभी राष्ट्रों के एक ही स्थान से निकलकर यकत्र-तत्र 
सर्वत्र फैलने का निश्चय होता है-- 

“वा6 धीणंतं€$४ ० 6 $9छादा। श्वाए्रुप82९० ज़एएट ६ ०णाएणा णांश्ञा)। एण ॥6 709 जञ9८0ए 5८४८0 ॥क्रांजा5 


ब302850 |॥056 तांग्रल्थ5५ एफ धर ॥३०८७।९८ शत ॥शा0ल ॥ णा१ुप८टचआांणा80॥8 08 ॥6ए ॥05 ॥3ए९ थी अज़रछ0 
०0००6 गा 5णा€ व्थाएंट्व 590 ॥ 9 एक 0 06 2॥06 5 ॥90॥00 0ए पाशात0,” 


--+78/7४ 27475, (24 7864 


भारत, ईरान, यूरोप आदि के निवासी जाति की दृष्टि से एक हैं और उनके रूप-रंग, भाषा आदि में 
जो अन्तर दिखाई देता है, उसका कारण जल-वायु की भिन्नता और चिरकाल से एक-दूसरे से दूर रहना 
ही है | मैक्समूलर के अनुसार-- 

“वक्ता प्र85 4 ॥76 एगशा ॥6 ग5 025005 07 #6 79 079)-4॥० एटा5दवा)5, ॥6 (0९८॥८५, (0८ ।0९५॥॥॥ ५ 


5]9ए९७, छा (९७5, 800 ॥6 05 जार [जाएं 0/०0% ज्ीएा) पी उक्षाा2 थाटा05प725, 789, पा0८ (॥९ इशार 
700. " थक्रयाण]लष |,०टफपा€5 ० 50002 270 २९॥६०), डा 500७४, ?. 2]-2 


“एक समय था जब भारतीयों, ईरानियों, .यूनानियों, रोमनों, रूसियों, कैल्टों (वेल्स व पश्चिमी फ्रॉँस 
के निवासी) और जर्मनों के पूर्वज एक “ज्वारदीवारी के अन्दर ही नहीं, एक छत के नीचे रहते थे ।” 
भाषासाम्य ऐसी प्रत्यक्ष बात है जिसे झुठलाया' नहीं।जा सकता था | फलत४ यह एक सामान्य सिद्धान्त बन 
गया कि जिनकी भाषाएँ मातृस्वरूपा वैदिक भाषा [प्राय/ यह माना जाता रहा है कि सब भाषाओं की जननी 
संस्कृत है, परन्तु अनेक विद्वानों कामत है कि संस्कृत अपने समय की सदृश भाषाओं की माता नहीं, बहन 
है । इन सब भाषाओं की जननी-अति प्राचीनकाल की कोई भाषा रही होगी जो अब कहीं नहीं बोली 
जाती | वह वेदों की समसामयिक वैंदिक भाषा ही हो सकती है | दूर तक गहराई में जाकर खोज करनेपर 
इस मत की पुष्टि होती है-भाष्यकार] से निकली हैं, उनके पूर्वज एक ही थे, अर्थात्‌ किसी समय वे सब 
एक ही साथ रहते थे और सबकी एक ही भाषा थी । कालान्तर में वे इतस्तत३ बिखर गये । 
परिणामत४ एक-दूसरे से दूर हो जाने के कारण धीरे-धीरे भाषाओं में अन्तर पड़ता गया । कालान्तर 
में वह इतना बढ़ गया कि उसने साम्य को दबा-सा दिया, परन्तु स्थूलशरीर के बदल जाने पर 
अदृश्यरूप सूक्ष्मशरीर, कारणशरीर व लिंगशरीर अभी भी वैसा ही बना हुआ है | (इसके लिए देखें: 
हमारी “आरयों का आदिदेश और उनकी सभ्यता' पृष्ठ ६४-६८) | यह सब जानने के बाद कौन कह सकता 
“ कि वेदों का संस्कृत में प्रकाश करके परमेश्वर ने किसी देश या जाति के प्रति पक्षपात या अन्याय किया 

? 


भाषा के विषय में प्रथम संस्करण के अन्तर्गत ग्रन्थकार का निम्न लेख द्र॒ष्टव्य है. 


प्रश्न--वेद संस्कृतभाषा में क्‍यों रचे ? क्‍या ईश्वर की भाषा संस्कृत ही है ? जो देशभाषा में रचते तो 
सब मनुष्य परिश्रम के बिना वेदों को समझ लेते | और संस्कृत जानने के हेतु व्याकरणादिक सामग्री पढ़नी 
चाहिए | इसके बिना वेदों का अर्थ कभी मालूम न होगा | 
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सप्तम-समुल्लास: ७८६ 


उत्तर--संस्कृत में इस हेतु वेद रचे हैं कि छोटे पुस्तक में सब विद्या आजाएँ और जो भाषा में रचते 
तो बड़े-बड़े ग्रन्थ हो जाते और एक देश ही का उपकार होता, सब देशों का नहीं | और जितनी देशभाषा 
हैं उनमें रचते तब तो पुस्तकों का कारोबार (व्यवहार) ही न होता | इस्से परमेश्वर ने सर्वज्ञ (सबके लिए 
सुबोध) भाषा में वेद रचे हैं कि किसी देश की भाषा न रहै और सब भाषा जिससे निकलें, क्योंकि संस्कृत 
किसी देश की भाषा नहीं जैसे ईश्वर किसी देश का नहीं, किन्तु सब देशों का स्वामी है | वैसे ही संस्कृत 
भाषा है कि किसी एक देश की नहीं । 


प्रश्न--देवलोक और आर्यववर्त्त देश की प्रथम भाषा संस्कृत थी | इसी को मुसलमान लोग जिन्न भाषा 
कहते हैं, क्‍योंकि जैसी प्रवृत्ति संस्कृत की पहिले आर्यावर्त्त में थी वैसी किसी देश में न थी | जिस देश में 
कुछ प्रवृत्ति भई होगी सो आर्यावर्त्त ही से भई होगी | अब भी आर्यावर्त्त में अन्य देशों से संस्कृत की अधिक 
प्रवृत्ति है । इससे यह निश्चय होता है कि संस्कृतभाषा आर्यावर्त्त की मुख्य माषा थी | 


उत्तर--यह देवलोक की भाषा नहीं, क्‍योंकि “बृहस्पति३ प्रवक्ता इन्द्रश्चाध्येताट--यह महामाष्य का 
वचन है | इन्द्र ने बृहस्पति से संस्कृत पढ़ी और बृहस्पति ने अंगिरां प्रेजापत्ति से, उन्ने मनु से, मनु ने विराट 
से, विराट ने ब्रह्म से, ब्रह्मा ने हिरण्यगर्भादिक देवों से, उन्ने#ईश्वर से जो देवलोक की भाषा होती तो 
क्यों पढ़ते और पढ़ाते, क्योंकि देशभाषा तो परस्पर व्यवहार से ऑ जाती है | इससे देवलोक की भाषा 
संस्कृत नहीं और जब ब्रह्मादिकों की भाषा नहीं तो. ओर्योवर्त्त देशवालों की कैसे होगी ? कभी नहीं । परन्तु 
ऐसा जाना जाता है कि आर्यावर्त्त देश में प्रवृत्ति पैहले अधिक थी | सब ऋषि, मुनि और राजा लोग 
आर्यवर्त्देशवासी लोगों ने परम्परा से संस्कृत पढ़ा और पढ़ाया है | इससे आर्यावर्तदेश की भी संस्कृतभाषा 
नहीं और मुसलमान लोग इसको जिन्न भाषा कहतें हैं सो तो केवल ईर्ष्या में कहते हैं, जैसेकि 
आर्यावर्त्तदेशवासियों का नाम हिन्दू रख दिया सो यह संस्कृत जिन्न भाषा भी नहीं । जिन्न तो मूत, प्रेत, 
पिशाचों ही का नाम है | भूत, प्रेत और“पिशाच होते ही नहीं | इससे यह बात अत्यन्त मिथ्या है, क्‍योंकि 
उनको ऐसी पदार्थविद्या और-धर्माधर्मविवेक की बुद्धि ही नहीं | फिर ये संस्कृतविद्या सर्वोत्तम को कैसे कह 
सकते वा रच सकते हैं | और रचते होते तो अन्य देशों में भी रच लेते तथा किसी पुरुष से अब भी 
कहते । इससे ऐसी बात सज्जन लोगों को न मानना चाहिए | 


प्रश्न--देशभाषा भिन्न-भिन्न कैसे बन गयीं और किससे बन गयीं ? 


उत्तर--सब देशभाषाओं का मूल संस्कृत है | जब संस्कृत बिगड़ती है, त॑ब 'अपभ्रंश” कहाता है | फिर 
अपभ्रंश से देशभाषा होती है | जैसे 'घट' शब्द से घड़ा, 'घृत' शब्द से घी. .'दुग्ध' शब्द से दूध, 'नवनीत' 
शब्द से नैनू (नौनी), 'अक्षि' शब्द से आँख, “कर्ण” शब्द से कान, 'नासिका' शब्द से नाक, 'जिह्वा' शब्द 
से जीभ, “मातृ” शब्द से मदर, “यूयम्‌' शब्द से यू, “वयम्‌' शब्द से वी इत्यादिक जान लेना | और एक 
पदार्थ के अनेक नाम हैं, जैसे कि “गौ' नाम गाय का, ग्मा, ज्मा, क्षमा इत्यादि ये २१ नाम पृथिवी के 
हैं | सो भिन्न-भिन्न देशों में भिन्न-भिन्न २१ नामों से भिन्न-भिन्न अपभ्रंश होने से भिन्न-भिन्न भाषा बन जाती 
है | और एक नाम अनेक अर्थों का होता है, जैसे सिंह, वानर, घोड़ा, सूर्य, मनुष्य, देव और चोर इत्यादि 
का नाम “हरि” है | इससे भी भिन्न-भिन्न देशों में भिन्न-भिन्न भाषा होती है। क्योंकि किसी देश में 'सिह' नाम 
से उस पशु का व्यवहार किया । किसी देश में हरि शब्द से वानर का ग्रहण किया, किसी देश में हरि से 
घोड़े का ग्रहण किया, किसी देश में हरि से सूर्य लिया, किसी देश में हरि शब्द से चोर को लिया | इस 
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(७६० सत्यार्थमास्कर 
[विदों के ईश्वरकर्तृत्व में प्रमाण] 


प्रश्न--वेद ईश्वरकृतत हैं, अन्यकृत नहीं, इसमें क्‍या प्रमाण ? 

उत्तर--जैसा ईश्वर पवित्र, सर्वविद्यावित्‌, शुद्धगुणकर्मस्वभाव, न्‍्यायकारी, दयालु आदि गुणवाला है, 
वैसे जिस पुस्तक में ईश्वर के गुण-कर्म-स्वभाव के अनुकूल कथन हो वह ईश्वरकृत, अन्य नहीं और 
जिसमें सृष्टिक्रम, प्रत्यक्षादि प्रमाण, आप्तों के और पवित्रात्मा के व्यवहार से विरूद्ध कथन न हो वह 
ईश्वरोक्त | जैसा ईश्वर का निर्भ्म ज्ञान वैसा जिस पुस्तक में भ्रान्तिरहित ज्ञान का प्रतिपादन हो वह 
ईश्वरोक्त । जैसा परमेश्वर है और जैसा सृष्टिक्रम रक्‍्खा है, वैसा ही ईश्वर, सृष्टि, कार्य-कारण और जीव 
का प्रतिपादन जिसमें होवे, और जो प्रत्यक्षादि प्रमाण-विषयों रो अविरुद्ध, शुद्धात्मा के स्वभाव" से 
विरुद्ध न हो, वह परमेश्वरोक्त पुस्तक होता है | इस प्रकार के वेद हैं, अन्य बाइबल, कुरान आदि 
पुस्तकें नहीं | इसकी स्पष्ट व्याख्या बाइबल और कुरान के प्रकरण में तेरहवें और चौदहवें समुल्लास 
में की जाएगी । 


3 3 नम न सनक _क न्‍ न सय कन++०++-+ न +++++क+तल+>न+++++++++ सी... 2+>>3+५>++ ५3५०८ 25 
हेतु से देशभाषा भिन्न-भिन्न हो गई और मनुष्यों के उच्चारणभेद सेथभी भिन्न-भिन्न भाषा हो जाती है | 
जैसे-.'ज्ज्‌' ये दोनों अकार से मिलने से “ज्ञ* अक्षर होता है | सो आजकल! इसका लेख 'ज्ञ' ऐसा हो गया 
है | इस एक अक्षर के अन्यथा उच्चारण से तीन भेद हो गये हैं ॥ गुजराती लोग 'गकार' और 'नकार' का 
उच्चारण करते हैं | महाराष्ट्रिक दाक्षिणात्य लोग दकार/ और ज्॒कार का उच्चारण करते हैं | तथा बंगाली 
लोग तालव्य श, मूर्धन्य ष और दन्त्य स इन तीनों के स्थानो!में तालव्य शकार का उच्चारण करते हैं | मध्य 
और पश्चिम देशवाले तीनों के स्थान में दु्तत्य तसकार का ही उच्चारण करते हैं | किसी की जीभ कठिन 
होती है, तो वह शब्दों का अन्यथा उच्चारण केरताहै | दाक्षिणात्य लोगों ने घी का नाम “तूपर' रख लिया 
और उत्तर देश पर्वतवासियों न घी कौ५नाम चोखों रख लिया | गुजरातियों ने चावल का नाम चोखा रख 
लिया । इससे भी देश-देशान्तर की भाषा भिन्न-भिन्न हो गयी | इसी प्रकार अन्य कारणों का भी विचार कर 
लेना ।” पृष्ठ २५०-५२ 

वेदों का ईश्वरकर्त्तुत्व--किसी भी संगठन अथवा समाज संचालन करने के लिए उसके संविधान का 
होना अनिवार्य है, अत४ संगठन के साथ-साथ ही उसके नियमोपनियम बनाये जाते हैं, जिनका पालन 
करना उससे सम्बद्ध व्यक्तियों क्रे लिए आवश्यक होता है | जब साधारण व्यक्ति भी विधि-विधान के बिना 
छोटे-से समाज का संचालन नहीं करता तो यह कैसे सम्भव है कि ईश्वर सृष्टि तो बना दे, परन्तु जिसके 
भोगापवर्ग के लिए सृष्टि की रचना की उस मनुष्य को उस सृष्टि के विषय में कोई जानकारी न दे | आदि 
सृष्टि में जब पहले-पहले मनुष्य का इस पृथिवी पर आविर्भाव हुआ तो वह सर्वथा अनभिज्ञ था । सृष्टि में 
उसे बहुत कुछ देखने को मिला, किन्तु विविध पदार्थों के न वह नाम जानता था, न उनके गुण-दोषों को 
जानता था और न उनके उपयोग के विषय में उसे कुछ पता था | अपने शरीर तक के विषय में वह कुछ 
नहीं जानता था, वह अकेला नहीं था, बहुतों के साथ था, परन्तु किसके साथ कैसे व्यवहार 
करे---एतद्विषयक ज्ञान से भी वह सर्वथा शून्य था | ऐसी अवस्था में सृष्टि के रचयिता एवं संचालक 
परमात्मा का कर्त्तव्य था कि वह मनुष्य को प्रत्येक पदार्थ के नाम, गुण तथा उपयोग के विषय में पूरी 
जानकारी दे और यहाँ रहने के लिए अपेक्षित समस्त नियमों से अवगत करे | स्वयं कट्टर इसाई होनेपर 
भी प्रो० मैक्समूलर ने इस युक्ति को अपनी पुस्तक '$ल०॥०० था० ॥१०(४०/'" में इस प्रकार व्यक्त किया 
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अर्थात्‌ यदि धरती और आकाश का रचयिता कोई ईश्वर है तो उसके लिए यह अन्यायपूर्ण होगा कि 
वह मूसा से पूर्व उत्पन्न अपने करोड़ों पुत्रों को अपने ज्ञान से वंचित रक्खे | तर्क और धर्मों के तुलनात्मक 
अध्ययन दोनों घोषित करते हैं कि परमेश्वर अपना ज्ञान सृष्टि के आदि में सब मनुष्यों के कल्याणार्थ प्रदान 
करता है । 


इस प्रकार सृष्टि में चराचर जगत्‌ के संचालन, धारण, पोषण आदि के लिए अपेक्षित विधान का 
निर्माण करना अनिवार्य था | इसी में उसके 'विधाता' (विधायक-विधांन-बनानेवाला) नाम की सार्थकता 
थी । मनुष्यमात्र के प्रति पक्षपातरहित समानव्यवहार की दृष्टि से यह भी आवश्यक था कि ऐसा विधान 
सृष्टि के आरम्भ में बने, अत8 परमेश्वर ने सृष्टि की उत्पत्ति के साथ ही वेद के रूप में अपेक्षित ज्ञान का 
प्रकाश किया | महाभारत (शान्ति० २३२२४) में वेदव्यास कहते हैं-- 
अनादिनिधना नित्या वागुत्सृष्टा स्वयम्भुवा । 
आदौ वेदमयी दिव्या यत$ सर्वा प्रवृत्तय३ ॥ 
सृष्टि के आदि में स्वयम्भू परमात्मी से ऐसी दिव्यवाणी का प्रादुर्भाव हुआ जो नित्य है और जिससे 
संसार में सब प्रकार की प्रवृत्तियों का सूत्रपात हुआ । 
जो लोग वेद का सृष्टि के आरम्भ में प्रादुर्भूत होना नहीं मानते वे भी इतना तो मुक्तकण्ठ से स्वीकार 
करते हैं कि कोई भी धर्मग्रन्थ-वेद से पुराना नहीं है, यह निर्विवाद है | 
ज्ञाता, ज्ञेय और ज्ञान में अविनाभावसम्बन्ध है अर्थात्‌ वे तीनों एक साथ रहते हैं | प्रत्येक अवस्था में 
आत्मा को ज्ञाता स्वीकार किया जाता है । ज्ञाता के मान लेने पर ज्ञेय (चराचर जगत्‌ ) भी स्वीकार करना 
होगा, क्‍योंकि यदि जानने को कुछ नहीं है तो ज्ञाता अन्यथासिद्ध है | इन दोनों (ज्ञाता व ज्ञेय) की स्वीकृति 
में तीसरा ज्ञान स्वत$ सिद्ध है | इस प्रक्रिया में ज्ञान, ज्ञाता का अनुषड्गी है | इसलिए सृष्टि के आरम्भ 
में ज्ञाता मनुष्य के आविर्भाव के साथ ही वेदज्ञान का आविर्भाव सर्वथा अनिवार्य एवं स्वाभाविक है | यजुर्वेद 
में कहा है-- 
यस्मिन्नचः सामयजू *£ षि यस्मिन्‌ प्रतिष्ठिता रथनाभाविवाराः । 
यरिमिश्चित्तं सर्वमोतं 'प्रजानां तन्‍मे मन शिवसंकल्पमस्तु ॥ 
>“यजु8० ३४५ 
अर्थात्‌ मनुष्य के आत्मा में सम्पूर्ण वेदज्ञान विद्यमान है, परन्तु उसकी अनुभूति एवं अभिव्यक्ति रजोगुण 
तथा तमोगुण का आवरण हटने और आवश्यक नैमित्तिक उद्बोधन होनेपर ही होती. है ।. 
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सत्यार्थभास्कर 


__ अैंकीब वैशारित पल हक तप 7 [7 75७ वैचारिक परम्परा का यह निष्कर्ष है कि वेद अपौरुषेय हैं, अस्मदादि किसी मनुष्य--चाहे वह 
ऋषिकोटि का ही क्‍यों न हो- की रचना नहीं है | ब्राह्मण, उपनिषद्‌, स्मृति, दर्शन, रामायण, 
आदि सब एक स्वर से इस मान्यता के पोषक हैं | वेदों की अन्तशसाक्षी हम पहले ही उपस्थित कर चुक़े 
हैं । अब हम इसकी पुष्टि में कुछ तर्क प्रस्तुत करते हैं. | 


जो वस्तु बनाई जाती है उसके कर्त्ता का स्मरण किसी-न-किसी रूप में अवश्य होता है, किन्तु वेद 
के कर्त्ता का स्मरण अभ्नान्तरूप में आज तक किसी को नहीं हुआ | इससे सिद्ध है कि वेद का कर्त्ता 
मनुष्य नहीं है । यदि होता तो उसका स्मरण अवश्य होता | कदाचित्‌ यह कहा जाए कि ऐसे बहुत से भवन 
कूप आदि मिलेंगे जिनके बनानेवाले का किसी को स्मरण नहीं, किन्तु फिर भी उन्हें स्वतः निर्मित नहीं 
माना जा सकता | इसी प्रकार शब्दसमूहरूप का भी कोई-न-कोई कर्त्ता अवश्य रहा होगा | इसका समाधान 
यह है कि जीर्ण-शीर्ण भवन आदि के कर्त्ता का स्मरण आज न होनेपर भी कभी-न-कमभी, किसी-न-किसी 
को किसी-न-किसी रूप में अवश्य रहा होगा, किन्तु वेद के कर्त्ता का स्मरण कभी किसी को रहा हो-ऐसा 
पता नहीं चलता । मीमांसादर्शन की व्याख्या तन्त्रवार्त्तिक (पृष्ठ १०१). में भट्टककुमारिल ने कहा है--/ कर्तु: 
वेदा४“ अर्थात्‌ कर्त्ता का स्मरण न होने से वेद अपौरुषेय हैं | सांख्यदर्शन के रचयिता 
महर्षि कपिन ने भी यही बात कही है --'न पौरुषेयत्वं तत्कर्ु१ पुरुषस्याभावात्‌” (सां०द० ५४६), अर्थात्‌ वेद 
का कर्त्ता आज तक उत्पादित नहीं हुआ, इसलिए वेद किसी मनुष्य के बनाये हुए नहीं हैं | इस विषय में एक अन्य 
हेतु देते हैं... 


युक्त तथा अमुक्त दोनों ही वेद की रचना करने में असमर्थ हैं | अमुक्त जीव तो श्रम, प्रमाद और 
विप्रलिप्सा आदि दोषों से युक्त होने के कारण 'सर्वज्ञाननय” वेद की रचना करने के योग्य नहीं हैं। 
ब्रह्मनिष्ठ मुक्त जीव भी स्वभाव से अल्यज्ञ “होने कै. कारण उसकी रचना करने में सक्षम नहीं है | फिर, 
मुक्तावस्था में तो जीव ब्रह्मानन्द में लीन हुआ ऑनन्द का उपभोगमात्र करता है | उस अवस्था में उसका 
कर्तृत्व तिरोहित रहता है | 


प्रत्येक ग्रन्थ किसी-न-किसी की रचना होता है | तब वेदरूप ग्रन्थ अकस्मात्‌ कहीं से आविर्भूत हो 
गये, यह कैसे माना जा सकताहै | सृष्टि-प्रलय की व्यवस्था अनुमान तथा शब्दप्रमाणों से सिद्ध है, फिर 
उसका अपलाप कैसे किया जा सकता है ? जबकि जगत्‌ का परिवर्त्तनशील होना प्रत्यक्ष है | तब 'न 
कदाधिदनीदृशं जगत्‌“ (जगत्‌ सदा से इसी रूप में चल रहा है), यह सिद्धान्त कैसे ठहर सकता है ? जब 
एक बार प्रलय होनेपर फिर से वेद प्रकट होंगे तो उनका कोई-न-कोई कारण तो अवश्य मानना होगा । 
अत यही सिद्धान्त युक्तिसंगत ठहरता है कि जिस प्रकार जगन्नियन्ता परमात्मा ने सब जगत्‌ को बनाया 
उसी प्रकार उसने वेदों को प्रादुर्भूर कर उनके द्वारा जगत्‌ को शिक्षित किया | “बुद्धिपूर्वा वाक्य- 
कृतिववेदे"--वेदों की रचना बुद्धिपूर्वक की गयी प्रतीत होती है, इसलिए किसी बुद्धिमान्‌ सत्ता को ही उनका 
कारण मानना होगा | तब सकलबुद्धिनिधान परमेश्वर ही उनका कारण हो सकता है । प्रति कल्प में 
जब-जब सृष्टि होती है तब-तब वेद इसी रूप में प्रादुर्भूत होते हैं | किसी प्रकार का परिवर्तन न होने के 
कारण वेदों के बनाये जाने का व्यवहार नहीं किया जाता | 'अनादिनिधना नित्या वागुत्सृष्टा स्वयम्भुवा' में 
परमात्मा द्वारा 'निर्मिता' न कहकर *“उत्सृष्टा' (प्रकट किये गये) कहने का यही अभिप्राय है कि नित्य 
वाणीरूप वेदों को परमात्मा ने प्रकाशित किया | भगवद्गीता (३।१५) की व्याख्या करते हुए आचार्य शंकर 
ने लिखा है-- 
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“कर्म (ब्रह्मोदूभवम्‌ ) ब्रह्म वेद/ स उद्भव कारणं यस्य तत्कर्म ब्रह्मोद्भवम्‌ । ब्रह्म पुनर्वेदाख्यम्‌ 
(अक्षरसमुद्भवम्‌ पुल ब्रह्म परमात्मा समुद्भवो यस्य तदक्षरसमुद्भवं ब्रह्म वेद इत्यर्थ॥ ।” 

तात्पर्य यह है कि कर्म की उत्पत्ति वेद से और वेद की उत्पत्ति परमात्मा से है | आनन्दतीर्थ, रामानुज 
आदि ने भी प्राय४ इन्हीं अर्थों में वेदों के ब्रह्मनि३श्वसित होने का प्रतिपादन किया है | न 


ईश्वर की सत्ता को स्वीकार करके यह बात सहज ही समझ में आ जाती है कि उससे प्रादुर्भूत ज्ञान 

में स्वयं उसके स्वरूप (गुण-कर्म-स्वभाव) का वर्णन 'याथातथ्य'--जैसा वह है, वैसा ही होना चाहिए | यह 

कैसे सम्भव है कि स्वयं परमेश्वर ही अपनी रचना में अपना यथायथ वर्णन न करे | ईश्वर 

सच्चिदानन्दस्वरूप, निराकार, निर्विकार, न्‍्यायकारी, अजन्मा आदि (जैसाकि यजुर्वेद के ४०वें अध्याय के 

थ्वें मन्त्र में और आर्यसमाज के दूसरे नियम में वर्णित है) है | जिस धर्मग्रन्थ में इससे विपरीत ईश्वर के 

जम का वर्णन है, वह ईश्वरप्रदत्त होने का दावा नहीं कर सकता | वेद ही इस कसौटी पर खरा उतरता 
| 


सृष्टि की रचना और उसका संचालन ईश्वरीय व्यवस्था तथा प्राकृतिक नियमों के अधीन है | वे सभी 
नियम त्रिकालाबाधित हैं । प्रत्येक पदार्थ के गुण-कर्म-स्वभाव सदा#एक-से रहते -हैं | अभाव से भाव क़ी 
उत्पत्ति, कारण के बिना कार्य, अग्नि आदि द्रव्यों का अपने स्वाभाविक गुणों का परित्याग, बिना माता-पिता 
के संयोग के सन्तानोत्पत्ति, बिना कर्मफल भोगे कृतकर्म का क्षय, जड़ से चैतन्य की उत्पत्ति, जीव की 
सर्वज्ञता, ईश्वर का जीवों की भाँति जन्म-मरण के बन्धन में पड़ेना, पृथिवी का चयटी होना, राहु द्वारा ग्रसे 
जाने के कारण सूर्य और चन्द्र को ग्रहण लगना; सूर्य. को जब चाहे और जहाँ चाहे रोक देना इत्यादि 
सृष्टिक्रम के विरुद्ध होने से मिथ्या हैं । 'बुद्धिपूर्वा वाक्यकृतिरवेदे"--वेद में जो कुछ है, बुद्धिपूर्वक है | उसमें 
सृष्टिक्रम के विरुद्ध कुछ नहीं है | हो भी कैसे सकता है, जबकि सृष्टि और वेद दोनों एक ही ईश्वर की 
रचना हैं | 

जेम्स हेस्टिंग्ज ने अपने सन्दर्भग्रन्थ *४70/४००००८०४० ० रिशांट्रांणा 6 &065' में लिखा है-59थ॥7 
[99970वव0े। ॥00 ॥0 906 ॥6 300: 04 000[९5९०॥॥0॥९८ ॥९ 300६& 0[ 'षिश्वाता८." अर्थात्‌ स्वामी दयानन्द ने ईश्वरीय 
पुस्तक (वेद) को प्रकृति की पुस्तक (सृष्टि) के अनुकूल सिद्ध करने का यत्न किया | वास्तव में यदि वेद 
और सृष्टि दोनों एक ही सत्ता के कार्य हैं तो दोनों में सामंजस्य होना स्वाभाविक तथा अनिवार्य है| ऐसा 
होना नहीं, प्रत्युत न होना आश्चर्यजनक होगा | यदि भूगोल की पुस्तक का लेखक और उसमें लगे 
मानचित्र (नक॒शे) का बनानेवाला एक ही व्यक्ति हो तो नह कैसे हो सकता है कि मानचित्र में तो दिल्ली 
को यमुना के किनारे स्थित दिखाये और पुस्तक के पृष्ठों में उसे सतलुज के किनारे स्थित लिखे । संसार 
में कोई भी घटना सृष्टिक्रम के विरुद्ध नहीं घट सकती, भले ही अपनी अल्पज्ञता के कारण हम उसकी 

कर सकें | 

3 न के मनीषी डब्ल्यू०डी० ब्राउन ने वेद की इस विशेषता का निरूपण करते हुए अपनी पुस्तक 
( ५८०४८ एटॉंड्रांणा' में लिखा है-- 


+50एटा)णा।) ० मे 
“ए<ठंट रिलरांड्टांणा # ॥ण०एह॥9 5०टंक्रार ज्वारार 5सं९००९ ॥029ुणा प्राव्ट ॥8009 0 0थ्वात, [९7९ 0९००६७ 

293 णा $ट९70९९ 270 ७07॥050.009 .” 

अर्थात्‌ वैदिक धर्म पूर्णतया वैज्ञानिक धर्म हैं, जहाँ विज्ञान और धर्म हाथ-में-हाथ डालकर अर्थात्‌ 

सहयोगी बनकर चलते हैं | यहाँ धर्म विज्ञान और दर्शन पर आधारित हैं । 


45 085 
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७६४ सत्यार्थभास्कर 


> *झुई जेकलिपट भाव दिया 4 बजाज थे प्र 777 7 / न जैकालियट नामक विद्वान्‌ ने मत-मतान्तरों के सृष्टि-उत्पत्तिविषयक मन्तव्यों का तुलनात्मक. 


अध्ययन करने के बाद लिखा- 
“/50णांश्रातए ० ! ]॥6 00 २९८०९॥॥। णा, ४९७४, [5 06 8] 7९५८९।४(४०१५ [॥९ 0१]५ ०१९ ५४05८ |0९४६ हे 
एलल्य ॥श्चाताणाए जता गरात्तला) इलंलातए," 


“76 896 ॥॥ ॥709, ४०. ॥, (कर. ]. 


अर्थात्‌ आश्चर्यजनक तथ्य है कि एकमात्र हिन्दुओं का ईश्वरीय ज्ञान वेद ही है, जिसके सृष्टिरचना 
विषयक सिद्धान्त आधुनिक विज्ञान की मान्यताओं के अनुरूप हैं | 

वैदिक धर्म के सिद्धान्तों तथा मान्यताओं के वैज्ञानिक आधार के कारण ही भारत में वैज्ञानिकों पर वैसे 
अत्याचार कभी नहीं हुए जैसे बाइबल आदि को ईश्वरीय ज्ञान माननेवाले यूरोप में पृथिवी को गोल कहने 
और अनेक लोकों की सत्ता माननेवाले गैलिलियो और ब्रूोनो आदि वैज्ञानिकों पर हुए और जिनका विस्तृत 
वर्णन डॉ० विलियम ड्रेप ने अपनी पुस्तक 'प्ांप्रणा॥ 0॥6 002 %लए<छा) $20706 970 7२८॥९०/' में किया 
है । 

मानव का ज्ञान यत्किचित्‌ अज्ञानमिश्रित रहता है, अत8 वह निर्भ्रान्त नहीं हो सकता | ईश्वर में भ्रम, 
प्रमाद, विप्रलिप्सा आदि दोषों की सम्भावना नहीं, अतः साक्षात्कृत धर्मा ऋषियों के आत्मा में सीधे परमेश्वर 
की प्रेरणा से प्राप्त ज्ञान भी इन दोषों से मुक्त होना चाहिए । बेंद में जो वाक्यरचना है, पद व पदसमूह 
की आनुपूर्वी है, वह सब बुद्धिपूर्वक है | वेद के इस रूप'में भ्रम, प्रमाद आदि की सम्भावना नहीं हो 
सकती । निर्भ्रान्त परमेश्वर से प्रादुर्भूर होने के कारण वह निश्नौन्‍्त है | 

बाइबल का परमेश्वर स्वयं भ्रम, प्रमाद आदि दोषों से आक्रान्त है । इसलिए उसे अपनी भूलों पर 
पश्चात्ताप करना पड़ता है | 6०॥८७७ के छठे अध्याय" में सृष्टि में मनुष्य के उत्पन्न करने पर परमेश्वर के 
पश्चात्ताप करने का वर्णन है-- 

##॥0 ॥ 079९॥०१ ॥86 [,.00 ॥09 #९ 090९ ॥9॥ ० ॥86 €श॥ क्रा0 ॥ ह8760५९० ॥ंतरा ७ 5 ॥९॥. 870 0७ ।.00 
$06-- शा 0९६॥0/ 7 जाग ॥ ॥8५९ ट९३/८०, 7णा ॥॥९ [80० 0। [9९ €थ॥॥; 0 ॥। 700०॥/८० 7९ 0॥9  ॥३४६ 
77906 ॥॥॥." ः 

इससे पहले लिखा है -“000 706 ॥97 0 #$ ०५७ 798०.” अर्थात्‌ परमेश्वर ने मनुष्य को अपने जैसा 

बनाया | जिसे उसने अपने जैसा बनाया उसे देखकर भी उसे इतना दुःख हुआ कि तत्काल उसे नष्ट कर देने 
की घोषणा कर डाली | नीतिकारों का कथन है--'विषवृक्षमपि संवर्ध्य स्वयं छेत्तुमसाम्प्रतम्‌ ।* किन्तु परमेश्वर 
अपनी जिस वृतति को (वह भी ऐसी जिसे उसने अपने जैसा बनाया था) नष्ट करने को तैयार हो गया, वह 
कितनी बुरी रही होगी । भ्रम, प्रमाद, लिप्सा आदि से ग्रस्त होने के कारण ही बाइबल के परमेश्वर को अपने 
किये पर पछताना पड़ा | ईश्वरीय ज्ञान होने का दावा करनेवाले प्राय/ सभी ग्रन्थ इसी प्रकार की बातों से भरे 
पड़े हैं । यही उनके मानवीय रचना होने का प्रमाण है। सदसदूविवेक में मनुष्य की अन्तरात्मा का महत्त्वपूर्ण 
योगदान है | 'सतां हि सन्देहपदेषु वस्तुषु प्रमाणमन्त४करणप्रवृत्तवय:' आदि अनेकत्र उपलब्ध प्रमाणों से 
मन॥साक्षी की उपयोगिता स्पष्ट है, परन्तु उसे पर्याप्त अथवा अन्तिम नहीं माना जा सकता । भिन्न-भिन्न 
व्यक्तियों में भिन्न-भिन्न रूप में उत्पन्न संवेदन या अनुभव अच्छे-बुरे या पाप-पुण्य का एक समान मापदण्ड 
निर्धारित नहीं कर सकते, क्‍योंकि मनुष्य होने के नाते उनके वे अधुभव भ्रम, प्रमाद आदि दोषों से मुक्त नहीं हो 
सकते | ईश्वरीय ज्ञान होने के कारण केवल वेद ही इस कसौटी पर खरा उतरता है | 


][408:5 //55 गो / व आज लग 
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पूर्ण एवं नित्य परमेश्वर से प्रादुर्भूत ज्ञान भी नैसर्गिक ज्ञान का बोधक होने से पूर्ण व नित्य होना 
चाहिए । आदिकवि सर्वज्ञ व मनीषी है, अत४ सर्ग के आदि में समूचे ज्ञान का एकसाथ आविर्भाव होना ही 
तर्कानुमोदित है | परमेश्वर के एकरस होने से उसका ज्ञान भी एकरस या अपरिवर्त्तनशील होगा | यदि उसे 
समय-समय पर बदलते रहना पड़े तो ईश्वर में अज्ञान तथा अपूर्णता का दोष प्राप्त होगा | समय-समय 
पर मन्त्र-प्रकाश या आयत नाज़िल होते रहने की बात उसे मनुष्य जैसा अल्पज्ञ तथा भ्रान्त बना देगी । 
मनुष्यों की समय-समय की आवश्यकताओं तथा तदनुसार अपनी भूलों के परिमार्जन पर ही यह कल्पना 
अश्रित है, परन्तु अल्पज्ञों का उदाहरण सर्वज्ञ पर नहीं घटाया जा सकता । मनुष्य द्वारा स्थापित तथा 
संचालित संसद्‌ अथवा विधानसभाएँ नई-नई परिस्थितियों से निपटने के लिए अपने बनाये कानूनों में 
संशोधन-परिवर्धन करती रहती हैं-पुराने कानूनों को निरस्त कर नये कानून बनाती रहती हैं | यह सब 
जीव की अल्पज्ञता के कारण होता है । त्रिकालदर्शी होने से परमेश्वर को परिस्थितियों के अनुरूप अपने 
नियमों में परिवर्त्तन नहीं करना पड़ता | मनुस्मृति (१२६६) में कहा है-- 

उत्पद्यन्ते च्यवन्ते च यान्यतोइन्यानि कानिचित्‌ 
तान्यर्वक्कालिकतया निष्फलान्यनूतानि च ॥ 

वेद से भिन्न अनेक ग्रन्थ बनते हैं और नष्ट होते रहते हैं | वे सब अर्वाक्काल (प्राचीन परम्परा के 
विपरीत) होने से निष्फल और मिथ्या होते हैं | परन्तु 'पश्य देवस्य काब्यं न ममार न जीर्यति'--परमेश्वर 
का काव्य वेद न कभी पुराना पड़ता है और न नष्ट होता है | 

वेद के सिद्धान्तों में कालभेद से किसी प्रकार -का उलटफेर करना नहीं पड़ता । मनुष्य का ज्ञान 
बदलता रहता है | भूल प्रतीत होनेपर वैज्ञानिकों को स्वयं अपनी मान्यताएँ बदलते देखा गया है | बड़े-बड़े 
विज्ञानवेत्ताओं ने कठोर परिश्रम करके वर्षों के अनुसन्धान के फलस्वरूप जो सिद्धान्त स्थिर किये उन आगे 
आनेवाले वैज्ञानिकों ने बदल डाला । डार्विन के विकासवाद (४५००४००) अथवा फ्रायड के मनोविश्लेषण 
(०5५०॥०-आ।।>अं5) का आज वह स्वरूप नहीं रहा जो उन्होंने मूलत४ निर्धारित किया था | यही अवस्था 
आइंस्टीन के सापेक्षवाद (४००७७ ण३०॥०४५5$) की है, परन्तु ईश्वर में भ्रमादि दोषों के न होने से उसके 
ज्ञान वेद में आज तक कोई भूल नहीं निकली | जहाँ-जहाँ आधुनिक विज्ञान ने वैदिक सिद्धान्तों से मतभेद 
दिखाकर संघर्ष किया वहाँ-वहाँ घूम-फिरकर आधुनिक विज्ञान को ही वैदिक सिद्धान्त को स्वीकार करना 
पड़ा | उसके अनेक उदाहरण हैं | निदर्शनार्थ यहाँ दो-चार उदाहरण उपस्थित किये जाते हैं-- 

१. आधुनिक विज्ञान ने पहले अपने कल्पित ऑक्सीजन, हाइड्रोजन आदि को मूलतत्त्व माना | 
अन्वेषण से उनकी संख्या बढ़ती गई--६५-६३- ..---**- | किन्तु अब विज्ञान के मत में शताधिक तत्व मौलिक 
नहीं, जन्य हैं | मौलिक तत्त्व तो तीन ही रह गये--इलेक्ट्रॉन, प्रोटोन और न्यूट्रॉन जो हमारे सत्त्व, रजस्‌ 
व तमस्‌ के अपर नाम हैं | 

२. सृष्टि की अब तक की आयु के विषय में भी मतभेद रहा । वेदोक्त युगप्रक्रिया के अनुसार सृष्टि 
कुछ कम दो अरब वर्ष पुरानी मानी जाती है | पाश्चात्यों के धर्मग्रन्थ केवल ५००० वर्ष पुरानी बताते थे । 
विज्ञान भी पहले बहुत थोड़ी बताता था, 2 भूगर्भविज्ञान ने उसकी आँखें खोल दीं । अब पाश्चात्य 
वैज्ञानिक भी क्रमश१ दो अरब वर्ष तक प गये हैं, परन्तु भारतीय शास्त्रों की भाँति वे वर्ष, मास, दिन 
आदि की पूरी-पूरी गणना अभी तक नहीं कर पाये | उसमें अभी न जाने कितना समय लगेगा । 

३. वैदिक विज्ञान शब्द को आकाश का गुण मानता है । पाश्चात्य विज्ञान अभी तक उसे वायु का 
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७६६ सत्यार्थभास्कर 


हराकर नस न केक न ०३५५५ भला कक ४०५५ न ल्‍क से समर सरल कार पक अब के न्‍- ५० न लक रमन लज नरम भ+आनक> 
गुण सिद्ध करने में लगा रहा, परन्तु रेडियो के आविष्कार ने उसकी थ्यूरी बदल दी | आज वे मान गये 
कि जितने काल में जितनी दूर शब्द पहुँचता है, वायु की गति उतनी नहीं | अब शब्द को ईथर या स्पेस 
का गुण माना जाने लगा है | ईथर और स्पेस दोनों ही हमारे यहाँ आकाश शब्द के अन्तर्गत हैं | 


४. वृक्ष, लता आदि को विज्ञान पहले चेतन नहीं मानता था । वेदादि शास्त्र सदा से इन्हें चेतन 
मानकर जीव की भोगयोनि मानते रहे हैं | स्वनामधन्य जगदीशचन्द्र वसु ने वैज्ञानिक परीक्षणों के द्वारा 
वृक्षादि में प्राणसत्ता सिद्ध कर वैदिक विज्ञान को मान्यता प्रदान की | 


५. पाश्चात्य वैज्ञानिकों ने सूर्यमण्डल में रहनेवाले कालेपन को अभी-अभी जाना है, परन्तु वैदिक 
विद्वान्‌ वेदों के माध्यम से इस रहस्य को आदिकाल से ही जानते हैं | आदित्यमण्डल के मध्य भाग में 
कालापन होने से वेदों में आदित्य को बहुधा “कृष्ण" नाम से पुकारा गया है, जैसे--“कृष्णो हक वृषभों 
यदीदम्‌' (ऋ० १७६२) | यहाँ कृष्ण शब्द से आदित्यरूप अग्नि का निर्देश है | जैमिनिब्राह्मण में कहा 
है--असावेव संवत्सरो योइसौ तपति | तस्य यद्‌ भाति तत्‌ संवत्‌, यन्मध्ये कृष्णं मण्डलं तत्सर इत्यघिदैवतम्‌" 
(जै० ब्रा० २२८) अर्थात्‌ जो यह तपता है, वह संवत्सर है | उसमें -जो प्रकाश करनेवाला भाग है वह संवत्‌ 
है और जो बीच में कृष्ण भाग है, वह सर है | आदित्यमण्डलश्में रहनेवाले ये काले धब्बे चलते रहने से 
सर्प कहाते हैं | इन सर्पों के कारण ही ताण्ड्यब्राह्मण (२५।१५॥४) में* 'सर्प्या वा आदित्या४” कहा है | 


वेद के सम्बन्ध में दो दृष्टिकोण हैं | पश्चात्य-दृष्ठिकोण के अनुसार वेद मानवीय मस्तिष्क की 
प्रारम्भिक चेतना की अटपटी चक्तियाँ हैं | उनमें नोपरस्पर कोई संगति है और न सुलझे हुए विचारों की 
स्थापना । वे धार्मिक विश्वासों के विजड़ित पोथे हैं. जिनंका अधिकांश बुद्धिगम्य नहीं है | मानवजाति के 
सीखतड़ बच्चे जिस आश्चर्य से जगत्‌ को देखते हैं उसी की छाया वेदमन्त्रों में है । इसी सूत्र को पकड़कर 
पिछले सौ-सवा-सौ वर्षों से वेदों के अनेक भाष्य और व्याख्याग्रन्थ पश्चिमी विद्वानों द्वारा लिखे गये | अपने 
देश में भी उनके मानसपुत्र वैदिक विद्वान्‌-भीइन्हीं अर्थों में रुचि लेते हैं । उनके लिए ब्राह्मणग्रन्थों में की 
गयी वेद की व्याख्या अधिकांश में अनास्था की वस्तु है । इसके विपरीत भारतीय परम्परागत दृष्टि वेद को 
सम्पूर्ण ज्ञान की शब्दमयी अभिव्यक्ति के रूप में देखती हुई घोषणा करती है-- 


भूत॑ भव्यं भविष्यच्च स्व वेदात्‌ प्रसिध्यति | --मनु० १२६७ 


भूत, वर्त्तमान और भविष्यत्‌ सम्बन्धी सम्पूर्ण ज्ञान का आधार वेद है | सायणाचार्य ने अनपे 
तैत्तिरीयसंहिता-भाष्य के उपोद्घात्‌ में कहा है-- 
प्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तूपायो न बुध्यते । 
एत॑ विदन्ति वेदेन तस्माद्‌ वेदस्य वेदता ॥। 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष से या अनुमान से जो अर्थ नहीं जाना जाता, वह वेदों से अवश्य जाना जाता है | यही 
वेदों का वेदत्व है | 
इस प्रकार सब तरह के अतीन्द्रिय ज्ञान की उपलब्धि का स्रोत वेद है | जब ईश्वर सर्वज्ञ है और वेद 
उस सर्वज्ञ परमेश्वर द्वारा मानवमात्र के कल्याणार्थ प्रदत्त ज्ञान है तो वह उसके लिए अपेक्षित पूर्ण ज्ञान 
होना ही चाहिए | उसकी अपूर्णता स्वयं वेदत्व का ही विघात करेगी । मनु का तो स्पष्ट मत है-.'स 
सर्वोडमिहितो वेदे सर्वज्ञाननयो हि स३” (मनु० २७), अर्थात्‌ वेद में सब धर्म अर्थात्‌ विद्याओं का विधान 
किया है, क्‍योंकि वेद सम्पूर्ण विद्याओं का कोष है | दूसरे शब्दों में समस्त विद्याएँ और ज्ञान वेद में हैं वेद 
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को 'सर्वज्ञानमय” कहा जा सकता है । यास्काचार्य ने वेद की विशेषता बताते हुए कहा--'पुरुषविद्या$ 
नित्यत्वात्‌ कर्मसम्पत्तिर्मन्त्रो वेदे” (नि० १२) | अल्पज्ञ होने से मनुष्य की विद्या तो अनित्य है, परन्तु नित्य 
परमेश्वर का ज्ञान होने से वेद सम्पूर्ण कर्मों का बोधक है । आज हम भले ही इस बात को सर्वाश में सिद्ध 
न कर सकें, किन्तु वेद में समस्त विद्याएँ होनी चाहिएँ, इसका बाध तो कोई नहीं कर सकता | 


वाचस्पतिमिश्र ने वेद को लौकिक तथा पारलौकिक सुख के साधनों का मूल बताते हुए लिखा--“तथा 
चाभ्युदयनि३ श्रेयसोपदेशपरो5पि वेदराशिरीश्वरप्रणीतस्तदृबुद्धिसत्वप्रकाशादेव भवितुमहति ।' 


'शास्त्रयोनित्वात्‌' वेदान्तदर्शन के इस सूत्र (११|३) की व्याख्या में आचार्य शंकर लिखते हैं-महत 
ऋग्वेदादे४ शास्त्रस्यानेकविद्यास्थानोपबृूंहितस्य प्रदीपवत्‌ सर्वार्था द्योतिन१ सर्वज्ञकल्पस्य योनि कारणं 
ब्रह्म । अर्थात्‌ अनेक विद्याओं से परिपूर्ण प्रदीप के समान सब पदार्थों का प्रकाश करनेवाले महान्‌ 
ऋग्वेदादि शास्त्र का कारण (आदिमूल) ब्रह्म है | 


याज्ञवल्क्यस्मृति का वचन है-- 
न वेदशास्त्रादन्यत्तु किज्चिच्छास्त्रं हि विद्यते 
निशसूतं सर्वशास्त्रं तु वेदशास्त्रात्सनातनात्‌ ॥। 


'समस्त शास्त्रों का मूल वेद है'-याज्ञवल्क्यस्मृति का यह वचन अक्षरश8 सत्य है | वैदिक वाड्मय 
के जितने भी महत्वपूर्ण ग्रन्थ हैं, सभी किसी-न-किसी रूप-में बेद से जुड़े हैं | शिक्षा, कल्प, व्याकरण 
निरुक्त, छन्‍द और ज्योतिषविषयक समस्त ग्रन्थ वेदाड्गों' के अन्तर्गत हैं | विज्ञान और दर्शनविषयक हमारे 
महान्‌ ग्रन्थ न्याय, वैशेषिक, सांख्य, योग, वेदान्त और मीमांसा वेद के उपांग कहाते हैं | आयुर्वेद, धनुर्वेद, 
अर्थवेद, और गन्धर्ववेद का नाम ही उपवेद है5.। समस्त उपनिषद्‌ ईशोपनिषद्‌ का विस्तार हैं और 
ईशोपनिषद्‌ यजुर्वेद का चालीसवाँ अध्याय ही है | ब्रोह्मणादि तो हैं ही वेद के व्याख्यानग्रन्थ | श्रौत तथा 
गृह्यादिसूत्र वेद द्वारा निर्दिष्ट कर्मकाण्ड में सहायक ग्रन्थ हैं | इन मुख्य ग्रन्थों में व्यावहारिक तथा 
पारमार्थिक सभी विद्याओं का समावेश हो जाता है | व्यक्ति, परिवार, समाज, पशु-पक्षी-पालन, कृषि, 
सिंचाई, वर्षा, उद्योग-धन्धे, यातायात, ओषधि एवं चिकित्साविज्ञान, भौतिकी, रसायनशास्त्र, जीवविज्ञान, 
वनस्पतिशास्त्र, ज्योतिष, गणित, अन्तरिक्षविज्ञान, राजनीति, शस्त्रविद्या, सैन्यसंचालन, ऋतुविज्ञान, शिक्षा, 
भूगर्भविद्या, भाषाविज्ञान आदि एक भी ऐसा विषय नहीं जिसका ज्ञान मनुष्य के वैयक्तिक अथवा सामूहिक 
तथा ऐहिक अथवा पारलौकिक जीवन के लिए आवश्यक हो और वेद में उपलब्ध न हो । 

पूर्वपक्ष--वेद में निहित ज्ञान के सम्बन्ध में यह कहा जाता है---'सर्वोच्भिहितो वेदे सर्वज्ञानमयों हि 
स४“--अर्थात्‌ वेद में सब धर्म अर्थात्‌ नियमों का प्रतिपादन किया गया है, क्योंकि वेद सम्पूर्ण ज्ञान का स्रोत 
है | दूसरे शब्दों में वेद में समस्त विज्ञान व विद्याएँ हैं। इसीलिए वेद को 'सर्वज्ञानमय' कहा गया है, परन्तु 
यह मान्यता अक्षरश$ या पूरी तरह युक्तिसंगत नहीं है | किसी भी विशेषज्ञ आचार्य द्वारा जब किसी विषय 
का प्रतिपादन करने के लिए किसी ग्रन्थ की रचना की जाती है तो रचना के यथासम्भव सर्वांगपूर्ण होनेपर 
भी रचयिता का ज्ञान अवश्य ही उसकी अपेक्षा अधिक रहता है | पाणिनिमुनिकृत अष्टाध्यायी व्याकरणशास्त्र 
का अद्भुत ग्रन्थ है । तब भी यह नहीं कहा जा सकता कि उसमें पाणिनिमुनि का सम्पूर्ण ज्ञान आ गया 
है । फिर प्रभु का ज्ञान तो उसी के समान अनन्त है | वह ऋणग्वेदादि चार पुस्तकों में कैसे समा सकता 
है ? 'अनन्ता वै वेदा8“--ज्ञान अनन्त है | उसे किसी सीमा में नहीं बाँधा जा सकता, अत३ यही समझना 
चाहिए कि सृष्टि के आदि में मनुष्य को जो ज्ञान मिला, वह ईश्वर का पूर्ण ज्ञान न होकर उसका एक 
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अंशमात्र है | चार संहिताओं को जो वेद कहा जाता है, उसका यह अभिप्राय नहीं कि वेद इतना ही है [स 
इसमें 'अनन्ता वै वेदा४” यह प्रमाण तो है ही, विचार करने पर भी यही समझ में आता है कि ज्ञान को 
किसी सीमा में, अर्थात्‌ चार पुस्तकों में नहीं बॉँधा जा सकता | हे 
उत्तरपक्ष--यह ठीक है कि कग्वेदादि शास्त्र जिनका ऋषियों ने व्याख्यानरूप अनेक शाखाओं में 

विस्तार किया, वे सर्वज्ञ ब्रह्म के अनन्त ज्ञान का एक अंश ही हैं | वेद को सर्वज्ञानमय कहने का अभिप्राय ५ 
यही है कि वेद में निर्दिष्ट ज्ञान जीव की अपेक्षा से सम्पूर्ण है | ज्ञानी पुरुषों के संसर्ग से अज्ञानी आत्मा 
का ज्ञान बढ़ता है | परमेश्वर द्वारा प्रदत्त वेदरूपी ज्ञान से तथा उसके साक्षात्कार से जीव के ज्ञान का 
विकास होता है, परन्तु अल्पज्ञ होने के कारण वह परमेश्वर के समान अनन्त ज्ञान का भण्डार नहीं बन 
सकता । परमेश्वर के अनन्त ज्ञान को प्राप्त करने का न उसमें सामर्थ्य है और न उसे उसकी आवश्यकता 
है तथापि अपने अभ्युदय और निःश्रेयस के लिए जीव को जितने ज्ञान की आवश्यकता है, उसकी अपेक्षा 
से वेद का ज्ञान पूर्ण है । इस विषय का स्पष्टीकरण यजुर्वेद में किया है-< 

यावती द्यावापृथिवी यावच्च सप्त सिन्धवो वितस्थिरे" ५ 

तावन्तमिन्द्र ते ग्रह्मूर्जा गृहणाम्यक्षितं मयि गृह्णाम्यिक्षितम्‌ ॥ 
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--यजु४० ३८२६ 

इस मन्त्र में आया हुआ 'तावन्तम्‌” पद पदार्थों की उस मर्यादाको प्रकट कर रहा है जितनी मात्रा 
में उनका ज्ञान आत्मा को होता है | भूलोक और द्युलोक/मैं पदार्थों से उसका सम्बन्ध है, अत३ उतना ही 
ज्ञान उसके लिए अपेक्षित था और वह उसे वेद <के रूप में दे दिया गया | 'अनन्ता बै वेदा३” में अनन्त 
पद का प्रयोग औपचारिक भी हो सकता है--'अनन्तंसुखिवत्‌' | वेद शब्द से यहाँ समस्त वैदिक साहित्य 
भी अभिप्रेत हो सकता है, क्योंकि इस वचन*के कथन के समय तक वेद के व्याख्यान--शाखा, ब्राह्मण, 
आरण्यक, उपनिषद्‌, वेदांग, उपांग, उपवेद, श्रौत; गृह्यसूत्र आदि के रूप में विशाल साहित्य का निर्माण 
हो चुका था और यह प्रवाह अनवरत चांलू था, परन्तु वेद संख्या में चार नहीं, अनन्त हैं, “अनन्ता वै वेदा३* 
का यह अर्थ कभी नहीं किया गया । 


स्वामी दयानन्द की “वेदों में विज्ञानविषयक मान्यताओं" का विवेचन करते हुए योगी अरविन्द ने अपने 
निबन्ध “[)99979709 8700 (0८ ५८५४” में लिखा है-- 


“वृह्नह्न6 5 7रणाांपए शि85८ व॥ [28एथ90375 क्‍0९8 90 १९१३ ८०तरभ्ा75 00॥5 0 5इटंटा०ट ४५ 7९] ३७ एप 0 


एलांशि0, | जी] एटा 300 गराए 0ज्ा ०णाणंटांगा #9 ५४९१३ ०07975 (९ 006० 0०5 0 इटंट१९८ जाता पर पण्क्टा 
छएण]6 0065 70 30 8 9055655; 800 ॥7 (09 2४७९, ॥6 ॥85 70९7 पा6९६5॥३॥८० (97 0०2८5 ४४०० (6 6९८[७॥ ध॥० ए८ 


० ५ट्ठांट जरांड007.7 . 

अर्थात्‌ दयानन्द की इस धारणा में कि वेदों में धर्म और विज्ञान दोनों की सचाइयाँ पाई जाती हैं, कोई 
भी उपहासास्पद या कल्पनामूलक बात नहीं है | मैं इसके साथ अपनी भी धारणा जोड़ देना चाहता हूँ कि 
वेदों में विज्ञान की वे सचाइयाँ भी पाई जाती हैं, जिन्हें आधुनिक विज्ञान अभी तक नहीं जान पाया है | 


ऐसी अवस्था में स्वामी दयानन्द ने वैदिक ज्ञान की गम्भीरता के विषय में अतिशयोक्ति से नहीं, न्यूनोक्ति 
से ही काम लिया है | 


अमरीकन विदुषी श्रीमती हवीलर विल्लौक्स (१5. ५४८८८ ५५०५) ने इस विषय में अपने उद्‌गार इन 
शब्दों में व्यक्त किये हैं-- 
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सप्तम-समुल्लासः ७६६ 


'ु। (799) 45 6 870 0 ॥6 हाय ४९००४४--॥०७ ॥05 ।ला)वा।(॥0॥0 ७४0९5, ०0॥(क्षा]9 ॥0। (॥॥|५ 7९॥0|0७५ 
९8५ णिः एलशाल्लि ध्रीलि 70 8]50 विलछ5$ जला इठंलाएल ॥85 80९९० [॥0५०० ॥पट, ड6०॥टा9, रिक्षतंधा, .॥000॥5, 
#ा5॥.5, थी। 5९९॥ (0 ०९ (0शआ ॥0 ॥९ 5९८४४ ५॥० [00॥0 ॥॥6 ५८०४५." 


यह भारत उन महान्‌ वेदों की भूमि है जो अद्भुत ग्रन्थ हैं, जिनमें पूर्ण जीवन के लिए न केवल 
उपयोगी धार्मिक सिद्धान्त बताये गये हैं, अपितु इन तथ्यों का भी प्रतिपादन किया गया है जिन्हें विज्ञान ने 
सत्यापित किया है | बिजली, रेडियम, इलेक्ट्रॉन, वायुयान आदि सभी कुछ वेदों के द्रष्टा ऋषियों को ज्ञात 
प्रतीत होता है | 

महाराष्ट्र के सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ श्री नारायण भवानीराव पावगी ने अपने ग्रन्थ “५८०८ ॥#09--]४७छाषटा 0। 
?००४७॥८॥' में वेद के विषय में लिखा हैं: 

“पृज्ञर २८०85 कार (९ 0णपगाशा) ॥९80 0[ दा09]९02०, ॥ार 7 $0प्ाटट एा ॥5[ए09॥07 ॥89, ॥0 शञाव॥0 
7९90जञ्ञाणए रण तंशा76€ जां50णा 870 ९एछा) ढलला9। (७॥॥5५." 

अर्थात्‌ वेद सम्पूर्ण ज्ञान का आदिस्रोत, ईश्वरीय प्रेरणा का मुख्य आधार;-यहाँ तक कि दिव्य बुद्धि तथा 
नित्य सत्य का महान्‌ भण्डार है | 


अपने दूसरे विश्वविख्यात ग्रन्थ *५८०८ ए॥०5 ० 5०००९,' में श्री पावगी ने 'येन द्यौरुगा पृथिवी च 
दृढा' (ऋग्‌० १०।१२१|१), “या ओषधी पूर्वा जाता देवेभ्यस्त्रियुगं पुरा/ (ऋगृ० १०।६७।१), “स प्राचीनान्‌ 
पर्वतान्‌ दूंहदोजसा5धराचीनमकृणोदपामप३ (ऋग्‌० २१६६१५); "य£ पृथिवीं व्यथमानामदूृंहद्‌ य३ पर्वतान्‌ 
प्रकुपितां अरम्णात्‌ (ऋग्‌० २।१२।२) इत्यादि मन्त्रों के आधार पर वेदों में भूगर्भविद्या का मूल बताते हुए 
लिखा है-. 

“] 99 48८ 05 00900णा।9५ 00 7॥7॥70 06 [680८७ ५00 शाए ध्व्वा 0 ८णावतालांणा, व ॥ए ४०१४६ 


€णाथ्वा। पराश्याप 07785 70 एटा [त0णा 0 ॥५०009, 85 ॥09 07 8 770 0705॥90500]6 [[टावा५ ७९श।॥ (क्व ॥85$ 
50] ।दा97९0 पघा९5०0०0." 


अर्थात्‌ मैं बिना किसी प्रत्याख्यान के-भय के पाठकों को याद कराना चाहता हूँ कि वेदों में ऐसी 
बहुत-सी बातें हैं जिनका अभी तक किसी को ज्ञान नहीं | वे उस साहित्यिक पूँजी की अक्षय खान है जो 
अभी तक अज्ञात है | 

बम्बई के सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ डाक्टर वी०जी० रेले ने वेदों में जीवविज्ञान का विस्तृत वर्णन पाकर अपने 
बहुचर्चित ग्रन्थ “[7८ ५००४८ 0०% में लिखा-- 

+()पाः ज़र्ला। काबाणाल्व ता0ए०१9९ ण ॥6 ॥टलाए0ए5 5५चञला ९5. 50 8८टपावाट[५ जाती पाए वालय। 
क९5लांए0णा 7 ॥॥र एछ0]0 छंएटा ॥ 6 सि9ए०९००३ ॥9 3 १०९७० कां5९5 व हर गा) टाटा ९ ४९७४७ धाए 7९४॥।) 


72॥26005 9005 0 ज्राजाला ॥69ए बवाल 0005 0 88079 ॥॥0 097950]089५ 0 ॥#९ गटाए0७5५ ५५७८7, ४॥000 ॥0 
(700पफएटी त०ए०5९९ ० जांदा 759206श्टांट3 0९60८॥075 8॥0 [॥050][-ंट्व) 5५9९एपव्चाणा5 ट्याता0त #ए ८णाएट।५ 


77900." 

अर्थात्‌ हमारा आजकल का नाड़ी-संस्थान का रचनासम्बन्धी ज्ञान ऋग्वेद के जगद्विषयक वर्णनों से 
इतना मेल खाता है कि मन में प्रश्न उठता है कि क्‍या वेद वास्तव में धर्मग्रन्थ हैं या वे शरीरविज्ञान और 
नाडीसंस्थान के रचनाविषयक ग्रन्थ हैं, जिन्हें पूरी तरह जाने बिना मनोवैज्ञानिक तथा दार्शनिक स्थापनाओं 
को ठीक-ठीक नहीं समझा जा सकता | 

श्री पन्‍यम नारायण गौड़ ने अपनी महत्त्वपूर्ण पुस्तक *[#0क्‍फटांणा ॥0 ॥#९ ९७५४९५० ० ॥९ 200 ('लापा५' 
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में इस बात को सप्रमाण सिद्ध किया है कि वेदों में भौतिकी तथा रसायनशास्त्र के तत्त्व स्पष्टतया पाये जाते 
हैं| पुस्तक के मुखपृष्ठ पर ही पुस्तक के नाम के साथ उसके नाम का स्पष्टीकरण करते हुए लिखा 
है -+(णाज्नागाएं 8 7ए४ गलत (४ १९ गराणत[|ओअणक्वाणा 0 ॥ए ५एत5 0 ९जशाा)णा।॥| ७७७ [॥0शाए (90 ॥6 
१९व85 वाएच्या5इएड ता ९ात इलंला(( ६," अर्थात्‌ इस पुस्तक में वेदों की क्रमबद्ध व्याख्या की नई प्रणाली बताई 
गयी है और इस बात को सिद्ध किया गया है कि वेद शुद्ध वैज्ञानिक ग्रन्थ हैं । 


बाइबल आदि की तरह वेद मत या सम्प्रदायविशेष के प्रतिपादक अथवा रूढ़ अर्थों में धार्मिक मी 
नहीं हैं | वैदिक धर्म में भौतिक तथा नैतिक जगत में कार्य करनेवाले सब अचल नियमों का, जिन्हें वेद में 
ऋत और सत्य नाम से पुकारा गया है, समावेश है | चराचर जगत्‌ की उत्तपत्ति-स्थिति-प्रलय और मनुष्य 
के आध्यात्मिक, आधिभौतिक तथा आधिदैविक जीवन से सम्बन्धित सभी विषयों का प्रतिपादन वेदों में पाया 
जाता है। 


ईश्वरीय ज्ञान देश-काल से परिच्छिन्न नहीं होता | वह सदा एकरूप अनादि और अनन्त है | यदि 
ऐसा न होता तो यह मनुष्यमात्र का पथप्रदर्शक नहीं हो सकता था जो. ज्ञान किसी देश व काल में सीमित 
रह जाता है, वह ईश्वरीय ज्ञान होने का दावा नहीं कर सकता | देशभेद व कालभेद उन पदार्थों में आश्रय 
पाता है जो कभी और कहीं उद्भव में आते हैं | वेद शाश्कत ब्रह्म का रूप हैं | सर्गकाल में भी उसकी 
उत्पत्ति नहीं, केवल अभिव्यक्ति होती है | इसी प्रकार प्रलयकाल में उसका विनाश नहीं, कारण ब्रह्म में 
विलय होता है | देश-काल से असम्पृक्त ब्रह्म का ज्ञान वैद उसी के समान नित्य है | 


वेदों में अनेक पद ऐसे मिलते हैं जिनसे उनमें. ऐतिहासिक तथा भौगोलिक वर्णन होने का भ्रम होता 
है | ऐसे शब्दों से व्यक्तिविशेष या स्थानविशेष की. प्रतीति होने के दो कारण हैं | मनुस्मृति का वचन 
है वेदशब्देभ्य एवादौ पृथक्‌ संस्थाश्च निर्मे' अर्थात्‌ मनुष्यों ने अपने तथा अपने व्यवहार में आनेवाले 
पदार्थों के नाम वेदों में से चुन-चुनकर रख- लिये । कानपुर में किन्हीं पं० वेणीमाधव के चार पुत्र थे | उन्होंने 
उनके नाम राम, लक्ष्मण, भरत और शत्रुघ्न रंख लिये | तीन चार वर्ष पहले की बात है बम्बई में घूमते हुए 
हमने एक मकान के बाहर उसके नामप्ईट पर 'रामायणम्‌” लिखा देखा | उत्सुकतावश पूछनेपर पता चला 
कि यह फिल्मजगत्‌ के जानेश्माने अभिनेता शत्रुघ्न सिन्हा का मकान है | उसके शेष भाइयों के नाम भी 
राम, लक्ष्मण और भरत हैं ॥#उनमेँ से एक के दो बच्चों के नाम भी लव-कुश हैं | स्पष्ट है कि नाम इन 
परिवारों से रामायण में नहीं ग्रेये, अपितु रामायण से इन परिवारों में आये । तात्पर्य यह कि वेदों में ये शब्द 
पहले से थे । बाद में लोग शब्दों के अर्थ के अनुरूप उनका अपने लिए प्रयोग करने लगे | जैसे--जो सबको 
मित्रमाव से देखे या जिसे सब लोग अपना मित्र समझें, ऐसे किसी भी व्यक्ति की संज्ञा 'विश्वामित्र' हो 
सकती है | वेद में इस शब्द का प्रयोग इन्हीं अर्थों का वाचक है | कालान्तर में किसी व्यक्तिविशेष को ऐसा 
जानकर उसको इस नाम से पुकारने लगे | 'अयोध्या' शब्द का अर्थ अजेय (॥५970८0०८) है | बाह्य आक्रमणों 
से सुरक्षित अजेय किसी भी नगरी का नाम अयोध्या रक्‍्खा जा सकता है | युद्ध में स्थिर (डटा रहनेवाला) 
व्यक्ति अपना नाम युधिष्ठिर रख सकता है | 

वेद में अनित्य इतिहास नहीं--इस विषय में यास्काचार्य की स्पष्ट घोषणा है कि वेदों में अनेकत्र 
आलंकारिक या औपचारिक वर्णन हैं | वेदविषयक इस सिद्धान्त को न समझने के कारण ही वेदों में व्यक्ति 
अथवा स्थानविशेष का उल्लेख होने की प्रतीति होती है | इस विषय का युक्ति-प्रमाणपुरस्सर विस्तृत 
विवेचन हमने अपनी “बेदमीमांसा में वेदार्थप्रक्रिया प्रकरण में किया है | 
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सप्तम-समुल्लासः के 
[विना ईश्वरीय ज्ञान के स्वतः विद्वत्ता सम्भव नहीं ] 


प्रश्न--वेद की ईश्वर से होने की आवश्यकता कुछ भी नहीं, क्योंकि मनुष्य लोग क्रमश$ ज्ञान बढ़ाते 
जाकर पश्चात्‌ पुस्तक भी बना लेंगे | 

उत्तर--कभी नहीं बना सकते, क्‍योंकि विना कारण के कार्योत्पत्ति का होना असम्भव है | जैसे 
जड्गली मनुष्य सृष्टि को देखकर भी विद्वान्‌ नहीं होते, और जब उनको कोई शिक्षक मिल जाए तो विद्वान्‌ 
हो जाते हैं । और अब भी किसी से पढ़े विना कोई भी विद्वान्‌ नहीं होता | इस प्रकार जो परमात्मा उन 
आदि सृष्टि के ऋषियों को वेदविद्या न पंढ़ाता, और वे अन्य को न पढ़ाते तो सब लोग अविद्वान्‌ रह 
जाते | जैसे किसी के बालक को जन्म से एकान्त देश, अविद्वानों वा पशुओं के संग में रख देवें, तो वह 
जैसा सड्ग है, वैसा ही हो जाएगा | इसका दृष्टान्त जड्गली भील आदि हैं । 


उपर्युक्त विशेषताओं के आधार पर वेद ही ईश्वरीय ज्ञान सिद्ध होता है | अन्य कोई भी धर्मग्रन्थ इन 
कसौटियों पर खरा नहीं उतरता । 


ईश्वरीय ज्ञान की आवश्यकता 


मानवबुद्धि जड़ होने से किसी अन्य की प्रेरणा की अपेक्षा रखती है | बुद्धि एक जन्मजात शक्ति है, 
किन्तु ज्ञान अर्जित सम्पत्ति है | मनुष्य को स्वत४ ज्ञान की उपलब्धि नहीं होती । उसे आरम्भ में गुरु-ज्ञान 
प्राप्त हो जाए तो वह अपने अनुभव, चिन्तन, संवेदन और बुद्धि के द्वारा उस ज्ञान का विकास कर सकता 
है, अर्थात्‌ पशुओं की भाँति केवल स्वाभाविक ज्ञान के आश्रित न रहकर वह नैमित्तिक ज्ञान के सहारे ज्ञान 
की सीढ़ी पर चढ़ते चले जाने में समर्थ हो जाता है | मनुष्ययोनि की यही विशेषता है | इसी व्यवस्था में 
मनुष्ययोनि की सार्थकता है | यही ऐसी योनि है जिसमें रहकर जीव को विकास का अवसर मिलता है, 
परन्तु यह विकास स्वत$ नहीं होता | समुचित साधनों के रूप में नैमित्तिक ज्ञान के द्वोरा ही सम्भव होता 
है | इसी को लक्ष्य कर शास्त्रों में कहा है--मातृमान्‌ पितृमान्‌ आचार्यवान्‌ पुरुषो वेद“--अर्थात्‌ माता, पिता 
तथा आचार्य की सहायता से हीं मनुष्य ज्ञानवान्‌ होता है | 

अफ्रीका में गृहीतजन्म हब्शीपुत्र को इंग्लैण्ड में लाकर वहीं किसी गृहस्थ में रखकर उसका 
पालन-पोषण किया जाए तो वह अंग्रेजों की भाँति व्यवहार करेगा | इसके विपरीत यदि किसी अंग्रेज बालक 
का अफ्रीका के किसी हब्शी के घर में रखकर पालन-पोषण किया जाए तो वह हब्शियों जैसा व्यवहार 
करेगा । गुजरात में उत्पन्न बालक गुजराती और बंगाल में उत्पन्न बालक बंगला बोलता है | इस सबका 
कारण यही है कि जहाँ जिसको जैसा सीखने का अवसर मिलता है वह वैसा ही सीखता और व्यवहार 
करने लगता है | जंगली जातियों में ही नहीं, आधुनिक सभ्य सुशिक्षित समाज में भी किसी बड़े-से-बड़े 
विद्वान्‌ का बालक भी बिना पढ़े विद्वान्‌ नहीं बन जाता | 

स्वाभाविक ज्ञान की दृष्टि से मनुष्य पशुओं से पीछे है । पशु को तैरना सिखाना नहीं पड़ता, परन्तु 
तैरने की कौन कहे, जब तक अंगुली पकड़कर चलाया न जाता तब तक मनुष्य का बालक चल भी नहीं 


सकता । 
स्वाभाविक ज्ञान नैमित्तिक ज्ञान की प्राप्ति में सहायक तो हो सकता है, किन्तु स्वयं विकसित होकर 
मनुष्य के व्यवहारादि के लिए पर्याप्त नहीं हो सकता । स्वाभाविक ज्ञान से युक्त बच्चों को भी पढ़ने के लिए 
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८०२ 


जबतक आर्यववर्त्त देश से शिक्षा नहीं गई थी, तबतक मिस्र, यूनान और यूरोप देश आदिस्थ मनुष्यों 
में कुछ भी विद्या नहीं हुई थी । और इंग्लैण्ड के कुलूम्बस आदि पुरुष अमेरिका में जब तक नहीं गये थ, 
तब तक वे सहस्रों, लाखों, क्रोड़ो' वर्षों से मूर्ख अर्थात्‌ विद्याहीन थे | पुन$ सुशिक्षा के पाने से विद्वान्‌ हो 
गये हैं। वैसे ही परमात्मा से सृष्टि की आदि में विद्या-शिक्षा की प्राप्ति से उत्तरोत्तर काल में विद्वान्‌ 
होते आये । 


अध्यापक के पास जाना पढ़ता है | यदि मात्र स्वाभाविक ज्ञान के सहारे मनुष्य अपने अनुभव से ज्ञान प्राप्त 
कर सकता तो जंगलों में रहनेवाला प्रत्येक व्यक्ति बिना पढ़े ही कभी-न-कभी गणित या व्याकरण का 
आचार्य, डॉक्टर, इंजीनियर और विज्ञानवेत्ता बन गया होता, परन्तु अफ्रीका, अमरीका और आस्ट्रेलिया के 
द्वीपों में जहाँ शिक्षा की व्यवस्था नहीं है, हज़ारों-लाखों वर्षों से बसे हुए हब्शी लोग आज भी पशुवत्‌ जीवन 
व्यतीत कर रहे हैं | भारत में भी सुदूर पर्वत्तीय प्रदेशों और जंगलों में रह रही भील, सन्‍्थाल, नागा आदि 
जातियाँ आज तक असभ्य बनी हैं | कौन कह सकता है कि उनमें चेतना या संवेदना का सर्वथा अमाव 
है | यदि स्वभाव से मनुष्य उन्नति कर सकता तो उनकी दशा अबतक ज्यों-की-त्यों क्यों बनी रहती ? 
दूसरी ओर हम यह भी देखते हैं कि जैसे-जैसे शिक्षित और सभ्य देशों के लोग इन पिछड़े क्षेत्रों में पहुँचकर 
स्कूल आदि की व्यवस्था करते जाते हैं, वैसे-वैसे वे लोग शिक्षितप्होते चले जाते हैं | जो काम स्वत& लाखों 
वर्षों में न हो पाया, प्रयत्न करनेपर वह कुछ ही वर्षों में _हो गया | 

समाजशास्त्री भी यह स्वीकार करते हैं कि मनुष्य, जैसे भी हो, समाज से ज्ञान ग्रहण करता है | 
इसीलिए यदि आज भी किसी मानव को समाज से पृथकूकर दिया जाए तो वह सर्वथा अज्ञ रह जाएगा 
और उसका व्यवहार पशुवत्‌ होगा | समय-सेम्रय पर जो परीक्षण किये गये हैं उनसे यही पता चला कि 
यदि किसी बालक को पैदा होते ही अपनेन्‍्माताशपितों और मानवसमाज से पृथक्‌ करके जंगल में पशुओं 
के बीच छोड़ दिया जाए तो वह पशुओं 'की भाँति ही व्यवहार करेगा | वैसे ही चले-फिरेगा और वैसी ही 
बोली बोलेगा | आकृति के सिवा उस मान्नवशिशु में और उन पशुओं में कोई अन्तर नहीं होगा | जन्म के 
तत्काल बाद से भेड़ियों की माँद में पलनेवाले रामू और कमला की कहानी तो देशभर में चर्चा का विषय 
बनी रही | ये बच्चे भेड़ियों>की तरेह चारों हाथों-पैरों से चलते थे, उन्हीं की तरह कच्चा मांस खाते थे, 
और बोलने के नाम पर उन्हीं की“तरह गुर्राते थे | मानवसमाज से दूर पशुओं के बीच रहकर वे पशु ही 
बन गये थे | 


आहार-निद्रा-भय-मैथुन तथा आत्मसंरक्षण विषयक पशु-जगत्‌ का कार्य नैसर्गिक ज्ञान से चल सकता 
है; परन्तु धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष जिसके जीवन का लक्ष्य है, वह मनुष्य नैमित्तिक ज्ञान के बिना आगे 
नहीं बढ़ सकता | विकासवाद के अनुसार मनुष्य की बुद्धि ज्ञान व अनुभव के द्वारा धीरे-धीरे विकसित होकर 
स्वत ज्ञान-प्राप्ति में समर्थ हो जाती है | यह कहा जाता है कि यद्यपि एक मनुष्य अपने जीवनकाल में 
स्वतः ज्ञान प्राप्त नहीं कर सकता, तथापि वंशानुक्रम से धीरे-धीरे विकास करता हुआ ज्ञान का संचय कर 
लेगा । साधारण दृष्टि से देखनेपर यह बात ठीक-सी प्रतीत होती है, परन्तु गहराई से विचार करने पर 
इसका खोखलापन स्पष्ट हो जाता है | 


१4. यह अतिशयोक्ति है, इसका तात्पर्य 'चिरकाल' से है, क्‍योंकि ग्रन्थकार ने स्वयं ११वें समुल्लास के आरम्भ में महाराजा 
युधिष्ठिर के राजसूययज्ञ में अमेरिका के राजा अर्जुनपुत्र बश्रुवाहन का सम्मिलित होना लिखा है । उस समय अमेरिका 
देशवासी ज्ञान-विज्ञान से युक्त थे, अन्यथा सहस्रों कोसों का सागर पार करके भारत में कैसे पहुँचते ? 
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सप्तम-समुल्लासः ८०३ 
च्न्इ्ा पूर्वेषामपि गुरु कालेनानवच्छेदातू | --योगसू० १॥२६॥ 

जैसे वर्त्तमान समय में हम लोग अध्यापकों से पढ़ ही के विद्वान्‌ होते हैं, वैसे परमेश्वर सृष्टि के 
आरम्भ में उत्पन्न हुए अग्नि आदि ऋषियों का गुरु अर्थात्‌ पढ़ानेहारा है, क्योंकि जैसे जीव सुषुप्ति और 
प्रलय में ज्ञानरहित हो जाते हैं, वैसा परमेश्वर नहीं होता | उसका ज्ञान नित्य है । इसलिए यह निश्चित 
जानना चाहिए कि विना निमित्त से नैमित्तिक अर्थ सिद्ध कभी नहीं होता । 


दीपक हे पर पतंगा आता है नि जल जाता है | जब से दीपक और पतंगा हैं तभी से ऐसा होता आ 
रहा है | पतंगों के लाखों- वर्षों के अनुभव ने उन्हें वह ज्ञान नहीं दिया जिससे वे भविष्य में जलने 
से बच जाते | सिखाने से तो सर्कस में बन्दर, हाथी, घोड़े आदि पशु कई प्रकार के करतब दिखाते हैं, 
परन्तु स्वतन्त्ररूप ॥। उनका “>> आज भी वैसा ही है जैसा लाखों वर्ष पहले था | मनुष्योचित व्यवहार 
का प्रदर्शन करने में दक्ष चिंपाजी भी चिड़ियाघर में आकर ही कुछ सीख पाता है, और यह भी प्रशिक्षक 
के द्वारा | पशुजगत्‌ में ही नहीं, मानवजगत्‌ में भी यही नियम काम कर रहा है।। कोई परिवार चाहे कितना 
ही शिक्षित और ज्ञानी हो और कितनी ही पीढ़ियों से उसमें शास्त्रों का अध्ययन-अध्यापन चला आ रहा हों, 
उस परिवार की सन्तति भी बिना स्वयं पढ़े-लिखे विद्वान्‌ बन जाए, यह झम्भव नहीं | ज्ञान का यदि क्रमिक 
विकास होता तो भावी सनन्‍्तति में वह स्वत संक्रमित होता रहता यदि कहीं दों सहोदर भाइयों में एक 
की शिक्षा की समुचित व्यवस्था कर दी जाए और दूसरा उस शैक्षिक व्यवस्था से वंचित रहे तो दूरारा एक 
ही वंश-परंपरा में सगा भाई होनेपर भी मूर्ख रह जाएगा । ज्ञान-प्राप्ति का नैमित्तिक साधनों पर अवलम्बित 
रहना ही इसमें कारण है । 


यदि जीवात्मा स्वाभावत४ उन्नति करता होता तो सृष्ट्युत्पत्ति के लाखों-करोड़ों वर्ष बीतनेपर अब तक 
ज्ञान की पराकाष्ठा हो गयी होती | स्कूल-कालिंज होते भी तो कभी के बन्द हो गये होते | बहुत-से सर्वज्ञ 
हो गये होते, किन्तु वास्तविकता यह है कि-यदि आज भी बच्चों को स्वतन्त्र छोड़ दिया जाए तो वे उन्नति 
के स्थान पर अवनति करने लगेंगे | ऊपर“चढ़नें की भाँति उन्नति, परिश्रम और तपस्या माँगती है और 
मनुष्य उससे बचना चाहता है, क्योंकि वह-स्वभाव से सरलता व सुगमता चाहता है । वर्त्तमान युग की 
तथाकथित उन्नति मानवगुणों के बिकासे-का नहीं, उसके सुख, सुगमता और सरलता का इतिहास है । 
वस्तुत४ मानवीय गुणों का हास/हो रहा है | आदि मानव आज के मनुष्य से मानवीय सामर्थ्य में अधिक 
उन्नत था, यह निर्विवाद है | इसकी साक्षी किसी ऐसे मानवीय व्यवहार में ढूँढी जा सकती है जिसका आदि 
मानव में होना प्रमाणित हो और जो आज भी विद्यमान हो | वह है भाषाविज्ञान | वैदिक भाषा संस्कृत से 
और संस्कृत भाषा ग्रीक और लैटिन आदि भाषाओं से अधिक सक्षम, विविध उच्चारणों को अंकित करने में 
अधिक समर्थ है और अधिक गठित भी । वर्त्तमान भाषाएँ उच्चारण करने में सुगम और स्मरण करने में 
सुसाध्य तो हैं, परन्तु न तो उनमें प्राचीन भाषाओं का-सा लालित्य है, न भावाभिव्यक्ति की क्षमता और न 
थोड़े शब्दों में बहुत कुछ कहने का सामर्थ्य । आधिभौतिक, आधिदैविक और आध्यात्मिक सभी दृष्टियों से 
आज की तुलना में आदिमानव कहीं अधिक उन्नत था | 

जब यह निश्चय हो गया कि मनुष्य किसी के सिखाये बिना कुछ नहीं सीख सकता तो प्रश्न उठता 
है कि पहली पीढ़ी के मानवों ने जीवन का व्यवहार किससे सीखा होगा ? जिस प्रकार वर्त्तमान में हमने 
माता-पिता आदि से ज्ञान प्राप्त किया है वैसे ही हमारे माता-पिता आदि ने अपने माता-पिता आदि से और 
उन्होंने भी अपने माता-पिता आदि से ज्ञान प्राप्त किया होगा | यह क्रम चलते-चलते जब सृष्टि के 
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सत्यार्थभास्कर 


प०्४ं 


[अग्नि आदि को वेदार्थ किसने जनाया] 


प्रश्न--वेद संस्कृतभाषा में प्रकाशित हुए, और वे अग्नि आदि ऋषि लोग उस संस्कृतभाषा को नहीं 
जानते थे, फिर वेदों का अर्थ उन्होंने कैसे जाना ? 


आदिकाल में अमैथुनी सृष्टि तक पहुँचेगा, जहाँ पृथिवी पर मानव की सर्वप्रथम प्रादुर्भूत पीढ़ी मिलेगी, तब 
निश्चय ही परमेश्वर के अतिरिक्त अन्य कोई शिक्षक नहीं मिलेगा, अत£ मनुष्यमात्र के कल्याणार्थ परमेश्वर 
द्वारा अमैथुनी सृष्टि में उत्पन्न मनुष्यों को वेद के रूप में नैमित्तिक ज्ञान का मिलना सर्वथा युक्तियुक्त है । 
उन मनुष्यों द्वारा अपनी सनन्‍्तति अथवा शिष्यों में ज्ञान का संक्रमण हुआ | यही क्रम अब तक चला आ रहा 
है | इस प्रकार संसार में आज जितना भी ज्ञान है, उसका आदिमूल परमेश्वर ही ठहरता है | इसीलिए 
महर्षि पतञ्जलि ने अपने योगदर्शन में “स पूर्वेषामपि गुरु कालेनानवच्छेदात्‌” कहकर परमात्मा को गुरुओं 
का गुरु बताया है | योगदर्शन के इस सूत्र का आशय यही है कि आदिकाल में जब सर्वप्रथम मानवों का 
आविर्भाव हुआ तो उनके मार्गदर्शन के लिए आवश्यक सब बातें परमग्रुरु परमात्मा ने उनके आत्मा में स्फूर्त 
कर दीं । इसी ज्ञानराशि को वेद नाम से अभिहित किया गया है५। 


कोलम्बस--ग्रन्थकार ने उसे इंग्लैंड का लिखा है, जबकि श्री युधिष्ठिर मीमांसक ने उसे पुर्तगाल का 
बताया है | वास्तव में वह इटली का था और अमरीका की खोज उसने स्पेन की सहायता से की थी | 
हम यहाँ उसके प्रामाणिक जीवनवृत्त से आवश्यक अंश«उद्धेत कर रहे हैं-- 
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इस विवरण से स्पष्ट है कि कोलम्बस का न इंग्लैंड से कोई वास्ता था, न पुर्तगाल से | 


वेदार्थज्ञान--ऋचाओं के आविर्भाव के साथ अन्तःप्रेरणा से ही ऋषियों को उनके अर्थ का उद्बोधन 
हुआ | यहाँ अर्थ पद से पदार्थ का ग्रहण होता है | पदार्थ ही शब्द का अर्थ है | पद वेद में थे, पदों के 
अर्थ-पदार्थ सृष्टि में थे | उन पदार्थों के अस्तित्व में आने पर उनके वाचक शब्द ईश्वरीय व्यवस्था के 
अनुसार उच्चारित हुए | उस उद्बोधन के आधार पर ही ऋषियों ने सृष्टि में उपलब्ध पदार्थों का नामकरण 
किया | वेद के मूल शब्द यौगिक थे | अब वे योगरूढ़ होने लगे | जब तक शब्द यौगिक या योगरूढ़ि रहते 
हैं के तक उनके अर्थ बहुव्यापी होते हैं | कालान्तर में वे शब्द पारिभाषिक बनते गये और अनेक अर्थों में 
रूढ़ि बन गये । 


ऋषियों की आत्मा में शब्दमय ज्ञान हुआ--'अन्योडन्यमभिहर्यत वत्सं जातमिवाध्न्या' (अथर्व० ३३०१) 
अर्थात्‌ आपस में तुम ऐसे प्यार करो जैसे गाय अपने सद्योजात बच्चे से करती है | इन शब्दों के साथ ही 
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सप्तम-समुल्लासः 
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उत्तर--परमेश्वर ने जनाया, और धर्मात्मा, योगी, महर्षि लोग जब-जब जिस-जिसके अर्थ को जानने 
की इच्छा करके ध्यानावस्थित हो परमेश्वर के स्वरूप में समाधिस्थ हुए, तब-तब परमात्मा ने अभीष्ट मन्स्रों 
के अर्थ जनाये | जब बहुतों के आत्माओं में वेदार्थ-प्रकाश हुआ, तब ऋषि-मुनियों ने वह अर्थ और 
ऋषि-मुनियों के इतिहासपूर्वक ग्रन्थ बनाये | उनका नाम 'ब्राह्मण' अर्थात्‌ ब्रह्म जो वेद उसका व्याख्यान 
ग्रन्थ होने से 'ब्राह्मण”' नाम हुआ और-. 


ऋषियों की आत्मा में बछड़े को प्यार करती हुई गाय का चित्र भी अंकित हो गया | जिस प्रकर एक 


इंजीनियर पहले अपने मन में किसी मकान या पुल का चित्र बना लेता है और फिर उस चित्र के आधार 
पर वैसे ही मकान या पुल का निर्माण कर लेता है, उसी प्रकार वेद के शब्दों से सूचित होनेवाले विभिन्न 
पदार्थों के, परमात्मा द्वारा अपने मन में पैदा किये गये चित्रों के आधार पर आदिसृष्टि के ऋषियों ने 
उन-उन पदार्थों की रचना कर डाली | 


कृषिसम्बन्धी अथर्ववेद ३।१७ तथा ऋग्वेद १०१०१ से छह मन्त्रों का उपदेश देते समय परमात्मा 
ने ऋषियों के मन में इन मन्त्रों से सूचित होनेवाले पदार्थों के चित्र उत्पन्न-कर दिये | हल तथा उसका 
जुआ, बैल के गले में पड़नेवाले जोत, हल में जुती हुई बैलों की जोड़ी, खेत में बोया हुआ बीज, खेत में 
खड़ी हुई खेती, दराँती और उससे काटी जाती हुई फसल, बैलों से गाहना और फिर छाज में डालकर 
उड़ाना आदि सब पदार्थों और उनसे होनेवाली क्रियाओं के चित्र ऋषियों ने मन में उत्पन्न हुए | आदिम 
ऋषियों ने फिर यह सब-कुछ दूसरों को सिखा दिया-। इस प्रकार एक-दूसरे से सीखने की परम्परा चल 
पड़ी | इस प्रकार आरम्भ में परमेश्वर द्वारा ज्ञान-का प्रवाह चालू कर देने पर मनुष्यों की बुद्धि का विकास 
होता गया । कालान्तर में अपने अनुभव और ज्ञान के आधार पर नये-नये पदार्थ भी बनाने लग गये । 
अन्ततश ब्राह्मण आदि के रूप में व्याख्याग्रन्थ रचे गयें।। “ऋषे्दृष्टार्थस्य प्रीतिर्भवत्याख्यानसंयुक्ता” (निरुक्त 
१०।१०)। मन्त्रार्थद्रष्टा ऋषि की रुचि स्वदृष्ट मन्त्रार्थ को समझाने के लिए उसे कथा से संयुक्त करने में 
होती है | तदनुसार ही यास्क ने यत्र-तत्र मन्त्रार्थ के साथ 'अत्रेतिहासमाचक्षते”/ लिखकर इस बात का 
संकेत किया है | इसी भाव से भगवान्‌ वेदव्यास ने 'इतिहासपुराणाभ्यां वेदं॑ समुपबृंहयेत्‌ में “समुपबुंहयेत्‌” 
पद का निर्देश किया है, किन्तु ”इतिहासवचनमिदं प्रतिभाति, इतिहासे च॑ विधौ सति आदिसत्तादोषो वेदे 
प्रसज्येत' (मीमांसायाम्‌--भाष्यकार शबरस्वामी) अर्थात्‌ यह इतिहास जैसा प्रतीत होता है (वास्तव रु 
इतिहास नहीं होता) | यदि वास्तव में इतिहास माना जाए तो वेद को सादि अथवा अनित्य मानना होगा। 

ऋषि मनत्रार्थद्रष्टा-मन्त्रों के साथ निर्दिष्ट ऋषि मन्त्रार्थद्रष्टा हैं, मन्त्रकर्त्ता नहीं । मन्त्रकर्त्ता 
(रचयिता) माननेपर वेदों का अपौरुषेयत्व नष्ट हो जाएगा | प्राचीनकाल से मनीषिजन मन्‍्त्रोंपर विचार करते 
आ रहे हैं | लौकिक लाभ के प्रलोभन से अनुपहतचित्त जिन मनीषियों ने अपने मनन-चिन्तन के द्वारा 
समय-समय पर मन्त्रगत धर्म (तत्त्व) का दर्शन (साक्षात्‌ ) किया उनका कृतज्ञतापूर्वक स्मरण करने के लिए 
उनके नामों को तत्तत्‌ मन्त्रों के साथ जोड़ दिया गया | 

“दूसरों को पढ़ाना भी'--इसपर पं० युधिष्ठिर मीमांसक की टिप्पणी है-- 

“जिन ऋषियों को वेदार्थ (मन्त्रार्थ ) दर्शन हुआ उनके दो भेद हैं | एक--जिनसे पहले मन्त्रार्थ का 
प्रकाशन अन्य ने नहीं किया । और पूर्व ऋषियों द्वारा अर्थ-प्रकाशन कर देनेपर भी जिन्होंने पुन दर्शन 
करके पढ़ाया | इसी दृष्टि से कई सूक्तों और मन्त्रों के एक से अधिक ऋषियों का निर्देश मिलता है । 


१. ब्रह्मणो वेदस्य व्याख्यानानि ब्राह्मणानि | 'तस्य व्याख्यान इति च॒ व्याख्यातव्यनाम्न&' (अष्टा० ४|३।६६) से अण्‌ । 
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८०६ सत्यार्थभास्कर 


“ऋषयो मन्त्रदृष्टय; मन्‍्त्रान्‌ सम्प्रादु&" | --निरु० ७२ 


जिस-जिस मन्त्रार्थ का दर्शन जिस-जिस ऋषि को हुआ, और प्रथम ही जिसके पहिले उस मन्त्र का 
अर्थ किसी ने प्रकाशित नहीं किया था, किया और दूसरों को पढाया भी, इसलिए अद्यावधि उस-उस मन्त्र 
के साथ ऋषि का नाम स्मरणार्थ लिखा आता है | जो कोई ऋषियों को मन्त्रकर्त्ता बतलावें, उनको 
मिथ्यावादी समझें | वे तो मन्त्रों के अर्थ-प्रकाशक हैं । 


अथवा--यह भी भाव हो सकता है कि कई ऐसे भी ऋषि हो सकते हैं, जिन्होंने प्रथम दर्शन तो किया, परन्तु 
लोक में अर्थ-प्रकाशन नहीं किया | गोपथब्राह्मण उ० ६॥१ में लिखा है--'तान्‌ वा एतान्‌ सम्पातान्‌ विश्वा- 
मित्र: प्रथममपश्यतृ--'एवा त्वामिन्द्र वजिन” (ऋ० ४।१६) तान्‌ विश्वामित्रेण दृष्टान्‌ वामदेवोइसृजत्‌ ।' 
मन्त्रार्थ का अध्यापक भी ऋषि होता है--ताण्ड्य ब्रा० १३।३।२४ में शिशु आंगिरस के विषय में लिखा 
है--'ते देवाउब्ब॒वन्‌ एष (शिशुरांगिरस४) वाव नो पिता यो मन्त्रकृतू' | यही प्रकरण मनु० में भी है-- 
अध्यापयामास वै पितृन्‌ शिशुरांगिरस? कवि३ । 
अज्ञों भवति वै बाल पिता भवति मन्त्रद४/॥ २३॥१५१, १५३ 

यहाँ अध्यापन करनेवाले शिशु आड्गिरस को मन्त्रद्रष्टा कहा है ॥ 

वेदों के अनुक्रमणीग्रन्थों में किस मन्त्र का कौन ऋषि#है, इसका निर्देश किया है । 

“ऋषयो मन्त्रदृष्टय४, मन्त्रान्‌ सम्प्रादु$“--यह पाठ<दौ*उद्धरणों का एकीकरणरूप है | 'ऋषयो 
मन्त्रदृष्टय४' की तुलना करें--“ऋषीणां मन्‍्त्रदृष्टयं४: निरुक्त ७72 के साथ, तथा “ऋषयो मन्त्रद्रष्टारो मुनिः 
संललीनमानस४” लक्षण के साथ । 'मन्त्रान्‌ संम्प्रादु&” निरुक्त १२० । कुल्लूकभट्ट ने ठीक ही कहा 
है-...'ब्रह्माद्या ऋषिपर्यन्ताः स्मारका न तु<कारका8' ।-अर्थात्‌-ब्रह्मा से लेकर सभी ऋषि वेदों का स्मरण 
करानेवाले हैं, उनके बनानेवाले नहीं । मन्त्रों पर लिखे ये नाम मन्त्रों के समान अनादि अथवा नित्य नहीं 
है | सूक्तों अथवा मन्त्रों के ऊपर नाम लिखना परम्परागत है । 


रचना के बीच अपना ज्ञाम डालने कीं शैली या प्रवृत्ति प्राचीन संस्कृतसाहित्य में किसी भी काल में 
नहीं रही । यदि वेद में ऐसी प्रवृत्ति होती तो पश्चाद्वर्त्ती साहित्य में इसका अनुकरण सर्वत्र नहीं तो अनेकत्र 
अवश्य किया जाता | हिन्दी-कविता में यह व्यवस्था अवश्य है परन्तु वहाँ कवि का नाम अनर्थक वा 
असम्बद्ध-सा रहता है | वेदमन्त्रों में ऋषिनाम समझे जानेवाले पद मन्त्र का अनिवार्य या सार्थक अंग होते 
हैं | उन्हें छोड़कर मन्त्र का अर्थ पूरा नहीं होता, क्योंकि ऋषिनाम प्रतीत होनेवाले वे शब्द वास्तव में 
सामान्य नाम अथवा गुणवाचक शब्द हैं, न कि विशिष्ट नाम | 


पाश्चात्य विद्वानों का मत है कि जिस सूक्त वा ऋचा के आरम्भ में जिस ऋषि का नाम अंकित है 
वहीं उस सूक्त का रचयिता है और जैसे वर्त्तमान में लेखक का नाम लेख या पुस्तक पर अंकित होता है, 
वैसे ही सूक्त वा मन्त्रों के रचयिताओं के नाम उन-उन मन्‍्त्रों या सूक्तों पर अंकित हैं | इस मान्यता के 
अनुसार अनेक ऋषियों द्वारा रचित सूक्तों और मन्त्रों के संकलन का नाम ही वेद है | 

.रन्तु यह धारणा नितान्त मिथ्या है | ऋषियों को मन्त्रकर्त्त (रचयिता) माननेपर ऐसे आक्षेपों का 


१. यह पाठ दो उद्धरणों का एकीकरणरूप है| 'ऋषयो मन्त्रदृष्टय;' की तुलना करें--“ऋषीणां मन्त्रदृष्टय१“ निरुक्त 
७२ के साथ, तथा 'ऋषयो मन्त्रद्रष्टारो मुनि: संललीनमानसः' लक्षण के साथ । 'मन्त्रान्‌ सम्प्रादु$' निरुक्त १२०॥ 
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सप्तम-समुल्लासः कल 
विद-संज्ञा-विचार] 


प्रश्न--वेद किन ग्रन्थों का नाम है ? 
उत्तर--ऋक्‌ , यजु8, साम और अथर्व मन्त्रसंहिताओं का, अन्य का नहीं | 


सामना करना होगा जिनका समाधान सम्भव न होगा | उदाहरणार्थ-- 

हे १. अनेक मन्त्र ऐसे हैं जिनके कई-कई ऋषि हैं | दो-दो, चार-चार ऋषियोंवाले तो सैकड़ों मन्त्र 
हैं । ऋग्वेद ६।१०७ के 'सप्तर्षय४' सात ऋषि बताये गये हैं | ऋग्वेद (६६६१६) के 'अग्न आयूंषि' 
पी मिक मन्त्र में 'शतं बैखानसा ऋषय$' सौ वानप्रस्थ ऋषि हैं | इसका तात्पर्य यह है कि २४ अक्षरों 
के गायत्री छन्‍्द के इस मन्त्र को सौ ऋषियों ने मिलकर बनाया | ऋखेद के ८वें मण्डल के तीन मन्त्रोंवाले 
सूक्त ३४ को 'सहस्रसंख्यका ऋषय$' एक हज़ार ऋषियों ने मिलकर बनाया होगा | मन्त्र के अर्थ को जानने 
उसका विनियोग और प्रचार करनेवाले तो हज़ार व्यक्ति भी हो सकते हैं, परन्तु एक मन्त्र के सौ ऋषियों 
द्वारा बनाये जाने की कल्पना सर्वथा असंगत और उपहासास्पद होगी ॥ 

२. ऐसे भी अनेक मन्त्र है जो एक से अधिक वेदों में पाये जाते हैं.। परन्तु भिन्न-भिन्न वेदों में उनके 
भिन्न-भिन्न ऋषि हैं | उदाहरणार्थ--'अग्ने नय सुयथा राये. . . .« . | यह प्रसिद्ध मन्त्र ऋग्वेद ११८६।१ में भी 
है और यजुर्वेद ४०।१६ में भी । परन्तु ऋग्वेदान्तर्गत उसका ऋषि अगस्त्य है और यजुर्वेद में उसका ऋषि 
दीर्घतमा है | तो क्‍या यजुर्वेद के ऋषि ने ऋग्वेद को मन्त्र चुराकर उसे अपने नाम से प्रसिद्ध कर दिया? 

३. ऐसे मन्त्र भी हैं जो एक ही वेद में एक से अधिक बार आये हैं | उदाहरणार्थ--'इडा सरस्वती 
मही' इस मन्त्र का ऋषि ऋग्वेद १।१३।१६ में-मेधांत्रिथिं" काण्व है, परन्तु ५५८ में इसी मन्त्र का ऋषि 
बहुश्रुत आत्रेय है । एक ही मन्त्र को पहले एक ऋषि बनाये और फिर उसी को ज्यों-का-त्यों दूसरा ऋषि 
बनाये--यह कैसे व्यावहारिक है ? 

४. ऐसे मन्त्र भी हैं जिनके ऋषि और देवता एक ही नामवाले अथवा मिलते-जुलते नामवाले हैं । 
ऋग्वेद १०।१२४।२-४ का देव॑तां भी 'अग्नि' है और ऋषि भी “अग्नि! | ऋग्वेद के ही १०६७ सूक्त का देवता 
हम “ है और ऋषि 'भिषक्‌' अर्थात्‌ वैद्य है | क्‍या मन्त्ररचयिता अपनी ही स्तुति के मन्त्र बनाते 

| 

इन सब बातों पर विचार करके ही ग्रन्थकार ने लिखा है कि “जो कोई ऋषियों को मन्त्रकर्त्ता बतलावें 
उनको मिथ्यावादी समझें | वे तो मन्त्रों के अर्थ-प्रकाशक हैं ।” उपर्युक्त समस्त आपत्तियों का समाधान 
ऋषियों को मन्त्रार्थद्रष्टा, व्याख्याता अथवा प्रवक्ता मानकर होता है । 

वेद किन ग्रन्थों का नाम--वेदपदवाच्य ग्रन्थों के विषय में बहुत काल से विवाद रहा है | वेद की महत्ता 
के कारण लोगों ने मनमाने साहित्य को वेद नाम से अभिहित किया है । प्राय३ लोग मन्त्रसंहिताओं (ऋग्वेद, 
यजुर्वेद, सामवेद व अथर्ववेद) को ही वेद मानते हैं, किन्तु कुछ लोग वेदों के व्याख्यानरूप ब्राह्मणग्रन्थों का 
भी वेद में समावेश करते हैं | कुछ ऐसे भी हैं जो कल्पसूत्र, मीमांसासूत्र और वेदांगों (विधिरविधियस्तर्कश्च 
वेद४ षडड्गमेके-पा०गृ० २।६।५-६) का भी वेदत्व स्वीकार करते हैं । आरण्यक और उपनिषदों का 
ब्राह्मणग्रन्थों में आविर्भाव माने जाने तथा कल्पसूत्रों और मीमांसा आदि के पारस्करगृह्यसूत्र के कतिपय 
व्याख्याताओं द्वारा ही माने जाने से ब्राह्मणग्रन्थों का. ही वेदपदवाच्य होना विवादास्पद रह जाता है | जब 
हम यह जानना चाहते हैं कि वह कौन-सा वाक्यसमूह है जो आदिकाल से आज तक ईश्वरप्रदत्त अथवा 
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०८ सत्यार्थमास्कर 


प्रश्न-- मन्त्रब्राह्मणयोवेंदनामधेयम्‌ इत्यादि कात्यायनादिकृत 'प्रतिज्ञासूत्रादि' का अर्थ क्या करोगे ? 
उत्तर--देखो, संहिता-पुस्तक के आरम्भ वा अध्याय की समाप्ति में वेद शब्द सनातन से का आता 
है और ब्राह्मण पुस्तक के आरम्भ वा अध्याय की रामाप्ति में कहीं नहीं लिखा और निरुक्त में-- 
“इत्यपि निगमो भवति । इति च॒ ब्राह्मम” --५॥३४ 
'छन्दोब्राह्मणानि.. च तद्बविषयाणि' ॥ --यह पाणिनीय (४२६६) सूत्र है 
इससे भी स्पष्ट विदित होता है कि वेद मन्त्रभाग और ब्राह्मण व्याख्याभाग है | इसमें जो विशेष देखना 
चाहें, तो मेरी बनाई 'ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' में देख लीजिए | वहाँ अनेकश8 प्रमाणों से विरुद्ध होने से यह 
'कात्यायन' का वचन शत्य नहीं हो सकता, ऐसा ही सिद्ध किया गया है, क्योंकि जो मानें तो वेद सनातन 
कभी नहीं हो सकें, क्योंकि ब्राह्मण-पुस्तकों में बहुत-से ऋषि-महर्षि और राजादि के इतिहास लिखे हैं | और 
इतिहास जिसका हो, उसके जन्म के पश्चात्‌ लिखा जाता है | वह ग्रन्थ भी उसके जन्मे पश्चात्‌ होता है 
वेदों में किसी का इतिहास नहीं, किन्तु जिस-जिस शब्द से विद्या का बोध होवे, उस-उस शब्द का प्रयोग 
किया है | किसी विशेष मनुष्य की संज्ञा वा विशेष कथा का प्रसंग वेदों में नहीं । 
विदों की शाखा] 


प्रश्न---वेदों की कितनी शाखा हैं ? 

उत्तर--ग्यारह सौ सत्ताईस | 
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अपौरुषेय नाम से प्रसिद्ध रहा है तो समस्त वैदिक अआाहित्य एक स्वर से कहता है--'ऋग्वेद३ सामवेदश्च 
यजुर्वेदो5प्याथर्वण३* । 


“यत्पर४ शब्द४ स मुख्यार्थ:“--इस न्योय। से शब्द का जो स्वाभाविक अर्थ होता है वह किसी को 
बताना नहीं पड़ता | अपरिभाषित होने से वह-मुख्य होता है । जो किसी वचनविशेष द्वारा परिभाषित अथवा 
न्यादर्शन (२२।६१) में निर्दिष्ट साहचर्यादि निमित्तों से प्राप्त विशेषार्थ होता है, वह गौण होता है | परिभाषित 
अर्थ कभी मुख्य या स्वाभाविक नहीं होता,“क्योंकि स्वाभाविक होने पर परिभाषा की आवश्यकता नहीं 
होती | ऋग्‌-यजु४-साम-अथर्वसंहिताओं - के वेदत्वप्रतिपादनार्थ आज तक किसी ने प्रयास नहीं किया । इन 
संहिताओं का अध्येता या श्रोता अनायास ही कहता है कि मैं ऋग्वेद या यजुर्वेद आदि का अध्ययन कर 
रहा हूँ , परन्तु ब्राह्मणग्रन्थों व उपनिषदादि का अध्येता साधारणतया ब्राह्मण या उपनिषद्‌ के अध्ययन की 
बात कहता है अथवा नामनिर्देशपुर४सर ऐतरेयब्राह्मण या कठोपनिषद्‌ के अध्ययन की बात कहता है | वेद 
के व्याख्यानग्रन्थ होते हुए भी शतपथ अथवा ऐतरेयब्राह्मण का अध्येता कभी नहीं कहता कि वह शतपथवेद 
अथवा ऐतरेयवेद का अध्ययन कर रहा है, अत$ 'वेद” पद का स्वाभाविक एवं अपरिभाषित वाच्यार्थ 
मन्त्रसंहिता ही हैं ब्राह्मणादि ग्रन्थ नहीं | 


“मन्त्रब्राह्मणयोर्वेदनामधेयम्‌” --यह सूत्र या उसका वचनान्तर ऋग्वेद, शुक्लयजुर्वेद तथा सामवेद से 
सम्बद्ध श्रौतसूत्रों श्रें कहीं नहीं मिलता | केवल कृष्णयजु&शाखा के आपस्तम्ब, सत्याषाढ, बौधायन आदि 
श्रौतसूत्रों में ही उपलब्ध होता है । ऋग्वेद और सामवेद की जितनी शाखाएँ उपलब्ध हैं, उनमें ब्राह्मण का 
लेशमात्र भी सम्मिश्रण नहीं है | कुछ लोग शुक्लयजुर्वेद की काण्व तथा माध्यन्दिनसंहिताओं में ब्राह्मण का 
संमिश्रण मानते हैं | इस मान्यता का आधार कात्यायन के नाम से प्रसिद्ध वर्त्तमान यजु& सर्वानुक्रमसूत्र हैं, 
जो स्वयं अप्रामाणिक हैं | प्राचीन आचार्यों के मत में शुक्लयजु४ की दोनों संहिताओं में कोई भाग ऐसा नहीं 


7770७: # # 7|छ/ लकी, 0 शव फल ए 


सप्तम-समुल्लास: 
प्रश्न--शाखा क्‍या कहाती हैं ? 
उत्तर--व्याख्यान को शाखा कहते हैं । 


[क्या शाखाएँ वेद का अवयव हैं ?] 


प्रश्न--संसार में विद्वान्‌ वेद के अवयवभूत विभागों को शाखा मानते हैं ? 


उत्तर--तनिक-सा विचार करो, तो ठीक, क्योंकि जितनी शाखा हैं, वे आश्वलायन आदि ऋषियों 
नाम से प्रसिद्ध हैं, और मन्त्रसंहिता परमेश्वर के नाम से प्रसिद्ध हैं | जैसे चारों वेदोँ को परमैश्वरकृत हक 
हैं, वैसे "आश्वलायनी' आदि शाखाओं को उस-उस ऋषिकृत मानते हैं और सब शाखाओं में मन्‍्त्रों की 
प्रतीक धरके व्याख्यान करते है । जैसे तैत्तिरीय शाखा में 'इषे त्वोर्जे त्वेति” इत्यादि प्रतीक धरके व्याख्यान 
किया है और वेदसंहिताओं में किसी की प्रतीक नहीं धरी, इसलिए परमेश्वरकृत चारों वेद मूल वृक्ष, और 
आश्वलायनादि सब शाखा ऋषि-मुनिकृत हैं, परमेश्वरकृत नहीं | 

जो इस विषय की विशेष व्याख्या देखना चाहें, वे “ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका” में देख लेवें । जैसे 
माता-पिता अपने सन्‍्तानों पर कृपादृष्टि कर उन्नति चाहते हैं, वैसे ही परमात्मा ने सब मनुष्यों पर कृपा 
करके वेदों को प्रकाशित किया है, जिससे मनुष्य अविद्यान्धकार, श्रमजाल से छूटकर, विद्याविज्ञानरूप सूर्य 
को प्राप्त होकर अत्यानन्द में रहें और विद्या तथा सुखों की वृद्धि करते जाएँ । 


प्प्०६ 
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है जो ब्राह्मणपदवाच्य हो | शुक्लयजु8 की काण्वसंहिता का प्रसिद्ध भाष्यकार आनन्दबोध भी तथाकथित 
ब्राह्मणभाग को मन्त्र नाम से स्मरण करता हुआ उनके ऋषि, देवता तथा छन्दों का निर्देश करता है | ऋषि, 
देवता, छन्‍्द आदि का निर्देश मन्त्रों में ही होता है-यह सब आचार्यों का मत है | 

वस्तुत४ कात्यायनश्रौतसूत्रों में यह वचन कहीं नहीं है | कात्यायन के नाम से प्रसिद्ध प्रतिज्ञापरिशिष्ट 
में यह अवश्य मिलता है | कात्यायन के नाम से प्रसिद्ध दो प्रतिज्ञापरिशिष्ट हैं-एक श्रौतसूत्र से सम्बद्ध और 
दूसरा प्रातिशाख्य से | उनमें से प्रातिशाख्य से सम्बद्ध परिशिष्ट में यह सूत्र मिलता है, श्रौतसूत्र से सम्बद्ध 
में नहीं | वस्तुतः इस परिशिष्ट का कात्यायनकृत होना ही सन्दिग्ध है । यदि यह कात्यायनसम्मत होता 
तो आपस्तम्ब आदि श्रौतसूत्रों के समान उनके श्रौतसूत्रसम्बद्ध परिशिष्ट में होता, न कि प्रातिशाख्यसम्बद्ध 
में | वहाँ न होने से प्रतीत होता है कि कात्यायन को ब्राह्मणों का वेदत्व इष्ट नहीं है । कात्यायन आदि 
के नाम से उद्धृत वाक्यों में “नामधेयम्‌', 'आचक्षते', “आहुः” पद प्रकट करते हैं कि ब्राह्मणग्रन्थ स्वतः 
वेदवाच्य नहीं हैं, किसी आवश्यकता की पूर््थ यह परिभाषा गढ़ी है | 

यहाँ सत्यार्थप्रकाश में ग्रन्थकार का लेख है--वहाँ (ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका में) अनेकश३ प्रमाणों से 
विरुद्ध होने से यह “कात्यायन' का वचन नहीं हो सकता |“ इससे स्पष्ट होता है कि ग्रन्थकार इसे 
कात्यायन का वचन नहीं मानते | किन्तु ऋ०भा० १९ (वैदसंज्ञाविचार) में वे लिखते हैं-“एक कात्यायन को 
छोड़कर किसी अन्य ऋषि ने उनके वेद होने में साक्षी नहीं दी है “--(कात्यायनभिन्नैर्षिभिवेंदर्सज्ञायाम- 
स्वीकृत्वात्‌ ) । इसका अभिप्राय है कि उन्होंने इसे कात्यायन का वचन माना है । वस्तुत8 उन्होंने 
दुर्जनतोषन्याय से इसे कात्यायन का वचन मानकर यह पंक्ति लिखी है । 

के वचन अनेकत्र उद्धृत किये हैं । इससे कतिपय विद्वानों 

है कि उन्होंने कृष्णयजु॥ के श्रौतसूत्र नहीं देखे थे | इसलिए उनके 
अन्य किसी ऋषि ने उनके (ब्राह्मणग्रन्थों के) वेद होने में साक्षी 


ग्रन्थकार ने अपने ग्रन्थों में 
के इस कथन का प्रत्याख्यान हो जाता 
(ग्रन्थकार) के “एक कात्यायन को छोड़के 
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दब सत्यार्थभास्कर 


नहीं दी है” कथन से विशेष अभिप्राय सूचित होता है | वह इस प्रकार है-.कृष्णयजु॥ की शाखाओं में मन्त्र 
और ब्राह्मण का मिश्रण प्रत्यक्ष होने से उन शाखाओं के सूत्रकारों ने अपने श्रौतसूत्र के परिभाषाप्रकरण में 
मन्त्रब्राह्मण की पारिभाषिक वेदसंज्ञा कही है, क्योंकि पारिभाषिक संज्ञाएँ उसी ग्रन्थ के लिए प्रमाण अब-अ *3 हैं 
जिसमें वे पढ़ी जाती हैं | इस प्रकार इस सूत्र में कही गयी वेदसंज्ञा सामान्यरूप से ब्राह्मणग्रन्थों की 
वेदसंज्ञा का विधान नहीं कर सकती | 

इससे पूर्व अनेकत्र उद्धृत प्रमाणों से सिद्ध है कि स्वयं ब्राह्मणग्रन्थ, उपनिषद्‌, व्याकरण, निरुक्त, 
मनुस्मृति आदि किसी ने भी कहीं अपने वेद होने का दावा नहीं किया है | आनुषड्गिकरूप में यहाँ हम कुछ 
अन्य युक्तियाँ मात्र चार मन्त्रसंहिताओं की वेदसंज्ञा होने के पक्ष में प्रस्तुत करते हैं--. 

१. वेद ईश्वरीय ज्ञान है, जबकि ब्राह्मणादि मनुष्यकृत ग्रन्थ हैं । 

२. वेदों का प्रादुर्भाव सृष्टि के आदि में हुआ, जबकि ब्राह्मणादि समय-समय पर रचे गये | 

३. यज्ञों में वेदमन्त्रों का ही प्रयोग होता है, ब्राह्मणवचनों का नहीं । 

४. वेदमन्त्रों की संख्या नियित है--ऋग्वेद १०५२२, यजुर्वेद १६९७५, सामवेद १८७५, अथर्ववेद ५६७७; 
कुल योग २०३४६ | इसके लिए अनुक्रमणिका है | शतपथब्राह्मण में भी ऋचाओं का परिमाण निर्धारित 
है । यदि ब्राह्मणों को भी वेद माना जाए तो यह संख्या कहीं अधिक हो जाए, परन्तु उसका उल्लेख कहीं 
नहीं मिलता । वेदों के अक्षरों का परिमाण ८ लाख चौंस॒ठ हज़ार निर्धारित है | यदि ब्राह्मणादि का वेदों में 
अन्तर्भाव होता तो वेद के अक्षरों की संख्या कहीं अधिक होती । 

५. यदि ब्राह्मणग्रन्थों को वेद माना जाएगा तो उनके कालान्तर में प्रादुर्भूत होने से आदिसृष्टि में 
प्रादुर्भूत वेद का पूरक मानना होगा | इससे वेदों के अपूर्ण होने से ईश्वर की पूर्णता और सर्वज्ञता पर भी 
प्रश्नचिह्न लग जाएगा । 

६. वेद आज भी उसी. रूप में सुरक्षित हैं जिस रूप में कमी आदि ऋषियों ने उनका उच्चारण किया 
होगा | वेद के एक-एक अक्षर, मात्रा, स्वर और पौर्वार्य की रक्षार्थ क्र, जटा, माला आदि के रूप में 
अनेक-विध पाठों की व्यवस्था-की गयी | ब्राह्मणग्रन्थों के लिए ऐसा कोई प्रयास नहीं हुआ | 

७. पाठकाल कम वेदमन्त्रों का उदात्तानुदात्तस्वरित भेद से त्रैस्वर्य पाठ होता है--ऐसा व्याकरण आदि 


८. वेदों के प्रत्येक मन्त्र के ऋषि, देवता, छन्‍्द तथा स्वर नियत हैं । बृहद्देवता, सर्वानुक्रमणी आदि 
में तथा अन्यत्र कहीं भी ब्राह्मग्रन्थों के लिए इस प्रकार का विधान नहीं मिलता । यदि ब्राह्मणग्रन्थों का वेद 
में समावेश होता तो वेदमन्त्रों के समान उनके भी ऋषि, देवता आदि नियत किये गये होते । इसी प्रकार 
जैसे वेदों के उपवेद ब्राह्मण आदि हैं, वैसे ही ब्राह्मणग्रन्थों के वेद माने जाने की स्थिति में उनके भी उपवेद 
तथा अन्य ब्राह्मण होते | ऐसा न होने से भी वेदों से ब्राह्मणों का भेद स्पष्ट है । 


६. यजुशप्रातिशाख्य में वेद तथा ब्राह्मणों में भेद को स्पष्ट करते हुए लिखा है-'ओंकारं वेदेषु 
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७७.3 >लीजनाकमनक- पा -- अफसमननमनमकनाा 


सप्तम-समुल्लास: ८११ 


अथकारं भाष्येषु अर्थात्‌ वेद के आरम्भ में 'ओ३म्‌' का उच्चारण किया जाता है तथा उनके भाष्यरूप 
ब्राह्मणग्रन्थों में 'अथ' का प्रयोग होता है | इससे अतिरिक्त भी याज्ञिक प्रक्रिया में कहा गया है कि जब 
अध्वर्यु वेदमन्त्र बोले तो होता "प्रतिगर' (हुंकार) के रूप में 'ओ३म्‌” का उच्चारण करे और वेदेतर वचनों 
के प्रतिगर के रूप में "तथेति' बोले | यहाँ भी वेद से ब्राह्मण का भेद रपंष्ट है | 


१०. 'छन्दो ब्राह्मणानि'--'पुराणप्रोक्तेषु ब्राह्मणकल्पेषु' (अष्टा० ४॥३।१०५) इस वचन में कल्प और ब्राह्मण 
दो ग्रन्थों के नाम है| यज्ञ में वेदमन्त्रों के विवरण-अर्थवाद-विनियोग को वर्णन करनेवाला ग्रन्थ ब्राह्मण 
कहलाता है और उसकी वैनियोगिक विधि को विशदरूप से बतानेवाला ग्रन्थ कल्प है | निरुक्त १३७ में कहा 
है--.'मन्त्रब्राह्मणकल्पै३ ' --मन्त्र, ब्राह्मण, कल्प के द्वारा यज्ञ सम्पन्न होता है | यज्ञ में मन्त्र पढ़े जाते हैं, ब्राह्मण 
द्वारा मन्‍्त्रों का विवरण अर्थवाद विनियोग किया जाता है और कल्प से वैनियोगिक विधि विशदरूप में बताई 
जाती है | इस प्रकार अष्टाध्यायी आदि ग्रन्थों में मन्त्र, ब्राह्मण और कल्प इन तीन शब्दों का स्पष्ट उल्लेख 
मिलता है | अब लीजिए--'छन्दो ब्राह्मणानि च तद्दिषयाणि' (अष्टा० ४।२/६६) | यहाँ 'छन्‍्द” और ब्राह्मण” ये दो 
कहे गये हैं | इस प्रकार यहाँ छन्‍द अलग वस्तु है और ब्राह्मण अलग वस्तु है ।इस सूत्र पर व्याकरणशास्त्रमर्मज्ञ 
पं० युधिष्ठिर मीमांसक की टिप्पणी महत्त्वपूर्ण है | जो इस प्रकार है-- 


“बहुत से व्याख्याता पाणिनीय सूत्र में 'छन्द” और 'ब्राह्मण” दो प॒र्दों का प्रयोग “गोबलीवर्दन्याय” सें 
मानते हैं, परन्तु नागेशभट्ट कैयट द्वारा उद्धृत उक्त न्‍्याय.का खण्डन करते हुए लिखता है--वस्तुतो 
गायत्र्यादिछन्दोबद्धेषु मन्‍्त्रेष्वेव छन्दस्त्वमिति बोधयितु तत्र-ब्राह्मणग्रहणम्‌” | (अर्थात्‌ वस्तुत& गायब्रयादि 
छन्दोबद्ध मन्त्रों में ही छन्‍्द४ पद की प्रवृत्ति को बताने के लिए ही इस सूत्र में ब्राह्मण” पद का ग्रहण किया 
है |) महाभाष्यप्रदीपोद्योत १|३।१०, निर्णयसागर सं७ पृष्ठ १४३” 

'ब्रह्म” वेद का पर्यायवाची शब्द है | “ब्रह्मणो वेदस्य व्याख्यानानि ब्राह्मणानि | तस्य व्याख्यान इति च॑ 
व्याख्यातव्यनाम्न३' (अष्टा० ४३६६) से अणू्‌ | महाभाष्यकार पतउ्जलि की स्पष्ट घोषणा है-- 
"ब्राह्मणैर्महर्षिभि३ प्रोक्तानि वेदव्याख्यानानि ब्राह्मणानि'--अर्थात्‌ ब्राह्मण महर्षियों ने वेद के व्याख्यानरूप 
ब्राह्मणग्रन्थों की रचना की | व्याख्येय और व्याख्यान में साहचर्य होन्ेपर भी दोनों एक नहीं हो सकते | 
व्याख्येय वेद साध्य है, व्याख्यानरूप ब्राह्मण साधन हैं | साध्य एक होनेपर भी साधन अनेक हो सकते 
हैं | फिर, साधन की आवश्यकता तभी तक रहती है जब तक साध्य की प्राप्ति नहीं होती | मूल के समझ 
लेने-पर टीका की आंवश्यकता नहीं रहती । मनुष्योक्त ब्राह्मणग्रन्थों को ईश्वरोक्त वेद नहीं माना जा सकता। 


वेदशाखा- ग्रन्थकार ने सत्यार्थप्रकाश के प्रथम संस्करण (१८७५) के पृष्ठ ३३२ पर इस प्रकरण मं 
लिखा है- 

“इससे जो वेद पुस्तक हैं, वे सब शाखाओं के मूल हैं | और शाखा व्याख्यानों की नाई ब्रह्मादिक 
ऋषि-मुनि के किये हैं । जैसे--“मनो जूतिर्जुषतामाज्यस्य” ऐसा पाठ शुक्लयजुर्वेद (२१३) में है और 
तैत्तिरिय शाखा (१|५॥३२) में “मनो “ ऐसा पाठ है। “जूति” जो मन का विशेषण था, 
सो “ज्योति” शब्द से स्पष्टार्थ हो गया | इसी प्रकार “आज्यस्य' में कर्म में षष्ठी है, यह 'आज्यम्‌' शब्द 
से स्पष्ट हो गया ।” 

इस प्रकार पाठादि में परिवर्त्तन करके जो अपूर्व प्रवचन किया जाता है वह शाखा का रूप धारण कर 
लेता है, जैसे--तैत्तिरीय, काठक, काण्व, मैत्रायणी आदि संहिताएँ | शाखाओं के प्रवचनकर्त्ताओं ने 
पाठान्तरमात्र करके-क्लिष्ट या अस्पष्टार्थक शब्द के स्थान पर स्पष्टार्थक शब्द का प्रयोग करके मन्त्र के 
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भाव को व्यक्त करने का प्रयत्न किया | इस प्रकार शाखाएँ बनती गयीं | जिस प्रकार 842 मन्त्रगत 
पाठ में परिवर्तन करके मन्त्रपद का व्याख्यान किया है, उसके कुछ उदाहरण पं० भगवद्दत्त स्वरचित 
'वैदिक वाडमय का इतिहास' भाग १, द्वि० सं०, पृष्ठ १७८-७६ पर दिये हैं | 


प्रसिद्ध वैयाकरण कैयट लिखते हैं...'चरणशब्दाइध्ययनवचनः “ अर्थात्‌ चरण (शाखा) शब्द अध्ययन 
वाचक है । चरण और शाखा आदि शब्द वेदों की पठन-पाठनशैली के ही वाचक हैं, वेदों के विभाग के बोधक 
नहीं । शाखात्तत्व पर विचार करते हुए वैदिक साहित्य के मर्मज्ञ विद्वान्‌ सत्यव्रत सामश्रमी अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ 
'ऐतरेयालोचन' में लिखते हैं-.'तत्वतो न हि वेदशाखा वृक्षशाखेव नापि नदीशाखेव प्रत्युताध्येतृभेदात्‌ 
*, अर्थात्‌-वेद की शाखाएँ न तो वृक्ष की शाखाओं की भाँति हैं और न नदी 

की शाखाओं की भाँति । प्रत्युत वे पठन-पाठनभेद से सम्प्रदायजन्य अध्ययन का ही विशेष रूप हैं । 


शाख्रा शब्द का व्यवहार मूलग्रन्थों में बिना किसी परिवर्त्तन या परिवर्द्धन के उसके पदपाठ कर देने 
मात्र से भी पदकार का नाम उस संहिता के साथ जुड़ जाता है | इसका उदाहरण ऋग्वेद की 
शाकलसंहिता है | शाकल्य ने संहितापाठ में कोई परिवर्त्तन या परिवर्द्धन नहीं किया | पदपाठ का कर्त्ता 
होनेमात्र से ऋक्‌-संहिता के साथ उसका नाम संयुक्त हो गया और उसका शाकलसंहिता या शाकलशाखा 
नाम से व्यवहार होने लगा | 


शाखाएँ दो प्रकार की हैं-..एक मन्त्रात्मक और दूसरी मन्त्र-ब्राह्मणमिश्रित | दोनों प्रकार की शाखाओं 
के मन्त्रों में शब्दभेद से प्रवचन द्वारा व्याख्यान कियाष्जाता है | ब्राह्मणग्रन्थों की भाँति शाखाओं में भी मन्त्रों 
के प्रतीक रख-रखकर वेदों का व्याख्यान किया जाता है । इस प्रकार शाखाएँ व्याख्यानरूप हैं, वेद व्याख्येय 
हैं | दोनों एक नहीं हो सकते | 


शाखाओं की संख्या--अपने मूलरूप में ११३१शाखाओं में से अब केवल १० उपलब्ध हैं-ऋग्वेद की 
शाकल, यजुर्वेद की काण्व, तैत्तिरीय, “माध्यन्दिनी व मैत्रायणी, सामवेद की जैमिनि, राणायनि व कौथुम, 
अथर्ववेद की शौनक व पिप्पलाद | भारत और नेपाल दोनों में कुल मिलाकर अब १७५० पण्डित और ६५० 
शिष्य रह गये हैं | मैत्रायणी शाखा के केवल ३ पण्डित, शौनक व जैमिनि का १ पण्डित व तीन शिष्य, 
पिप्पलाद शाखा का नेपाल में १ पेण्डितं और शौनक शाखा का सिनौर में केवल १ पण्डित शेष है। १६६३ 
में कांची कामकोटिपीठ के जगदृगुरु स्वामी चन्द्रशेखरानन्द सरस्वती ने “वेदरक्षणनिधिट्रस्ट"” की स्थापना की 
है | ट्रस्ट का उद्देश्य प्रारम्भ में उन शाखाओं के अध्ययन के लिए पाठशालाओं का संचालन करना है जिनके 
जल्दी ही लुप्त हो जाने की आशंका है | अभी तक ट्रस्ट ने ऋग्वेद में ५०, शुक्लयजुर्वेद में ५, कृष्णयजुर्वेद 
में ७०, अथर्ववेद में ३ तथा सामवेद की कौथुमा शाखा में २० अध्येता तैयार किये हैं | वेदों को सुरक्षित 
रखने के लिए इलेक्ट्रॉनिक उपकरणों की भी सहायता ली जा रही है । राष्ट्रिय संस्कृत संस्थान तथा 
तिरुमल तिरुपति देवस्थान पहले ही कुछ मन्त्रों के पाठ को टेपरिकॉर्ड कर चुके हैं | यह सब प्रयत्न वेद 
के शरीर को-शब्दों को सुरक्षित करने के लिए है | इस तोतारटन्त का भी अपना महत्त्व है | 'नष्टे मूले 
नैव फल॑ न पुष्पम--जड़ ही न होगी तो फूल-पत्ते कहाँ से आएँगे ? किन्तु यह न भूलना चाहिए कि बीज 
बोने का अन्तिम ध्येय फल प्राप्त करना है जो वेदार्थ के बिना सम्भव नहीं-.'वाच३ फलमर्थ: *, परन्तु यदि 
वह अर्थ सारहीन-दिशाहीन होगा तो वह वेद और वैदिक वाड्मय के विषय में अनेक भ्रान्त धारणाओं को 
उत्पन्न करके (जैसाकि ग्रन्थकार के प्रादुर्भाव से पूर्व शताब्दियों तक होता रहा और अब भी यत्र-तत्र हो रहा 
है) उसके सम्बन्ध में हमारी-संसार की- पवित्र एवं उदात्त भावनाओं को रौंदकर वेद के दिव्य रूप को 
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सप्तम-समुल्लास: ८१३ 
विद की नित्यता-अनित्यता पर विचार] 


प्रश्न--वेद नित्य हैं, वा अनित्य ? 


उत्तर--नित्य हैं, क्योंकि परमेश्वर के नित्य होने से उसके ज्ञानादि गुण भी नित्य हैं | जो नित्य 
पदार्थ हैं उनके गुण-कर्म-स्वभाव नित्य, और अनित्य द्रव्य के अनित्य होते हैं । 

प्रश्न-- क्‍या यह पुस्तक भी नित्य है ? 

उत्तर-- नहीं, क्योंकि पुस्तक तो पत्र और स्याही का बना है | वह नित्य कैसे हों सकता है ? किन्तु 
जो शब्द, अर्थ और सम्बन्ध हैं, वे नित्य हैं | 


[सर्वज्ञ ईश्वर के विना वेदों की रचना सम्भव नहीं] 


प्रश्न--ईश्वर ने उन ऋषियों को ज्ञान दिया होगा, और उस ज्ञान से उन लोगों ने वेद बना लिये 
होंगे ? 

उत्तर--ज्ञान ज्ञेय के विना नहीं होता | गायत्रयादि छन्‍्द, षड्जादि-और उदात्ता$नुदात्तादि स्वर के 
ज्ञानपूर्वक गायत्र्यादि छन्दों के निर्माण करने में सर्वज्ञ के विना किसी का सामेर्थ्य नहीं है कि इस प्रकार 
शशि कि अिअि किक रे अमन 
धूमिल कर उसे हेय बना देगा | 

वेदों का नित्यत्व--वेद शब्दरूप है, अत वेद का नित्यत््व शब्द के नित्यत्व पर निर्भर करता है | ऐसी 
अवस्था में शब्द का नित्यत्व विवेच्य है | गुण-गुणी आदि अयुतसिद्ध हैं | अयुतसिद्ध में समवायसम्बन्ध होता 
है | शब्द की गणना गुणों के अन्तर्गत है | गुणी द्रव्य होता है | नौ द्रव्यों में आकाश भी एक द्रव्य है | 
परिशेषानुमान से शब्द आकाश का गुण हैः। जब॑ गुणी आकाश नित्य है तो उसका गुण अर्थात्‌ शब्द कैसे 
अनित्य कैसे हो सकता है ? मीमांसादर्शन (११।१५) में शब्द के आकाश की भाँति नित्य तथा व्यापक होने 
का उपपादन करने के लिए कहा है--'आदित्यवद्यौगपद्चम्‌' अर्थात्‌ एक शब्द का सूर्य की भाँति अनेक देशों 
में एक ही समय में होना शब्द के“व्यापकत्त्व/ में प्रमाण है । ऐसा न होता तो दिल्ली या लन्दन से रेडियो 
द्वारा प्रसारित शब्द एक हीं समय में संसारभर में कैसे सुना जाता ? 

शब्दों का समूह वाक्य होता है | ईश्वरीय ज्ञान की शब्दमयी अभिव्यक्ति होने से वेद के वर्ण, शब्द और 
वाक्य सभी नित्य हैं | वेदस्थ शब्दार्थसम्बन्ध परमात्मा के ज्ञान में स्थित होने से नित्य है | ईश्वर के एकरस 
होने से उसकी विद्या भी अखण्ड और एकरस बनी रहती है | उसमें एक अक्षर का भी विपर्यय नहीं 
होता । चारों वेदों की संहिताओं में शब्द, पद, अक्षरादि का जो क्रम वर्त्तमान में है, वैरा ही पहले था और 
वैसा ही आगे रहेगा | नई सृष्टि में पूर्वकल्प के समान ही वेदों का प्रकाश होता है | इस प्रकार वृद्धि, क्षय 
और विपर्यय न होने से वेदों का नित्यत्व सिद्ध है | 

पुस्तकों का निर्माण कागज, स्याही आदि से होता है | ये सभी पदार्थ तथा लेखन-मुद्रण की क्रिया 
मनुष्यकृत है और देशकालावच्छिन्न होने से नाशवान्‌ है, अत8 पुस्तक के नाशवान्‌ होने से वेदज्ञान अनित्य 
नहीं हो सकता । 


हमारा मत--वेद हैं- 
वेदप्रणिहितो धर्मो ह्यधर्मस्तद्विपर्यय/ | --भागवत्‌ ६|१|४० 
वेदो धर्ममूलम्‌ | --गौतमधर्मसूत्र ॥१।२ 
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८१४ सत्यार्थण ७, र् भाछ, 


का सर्वज्ञानयुक्त शास्त्र बना सकें | हाँ, वेद को पढ़ने के पश्चातृ व्याकरण, निरुक्त और छन्द आदि प्र 

ऋषि-मुनियों ने विद्याओं के प्रकाश के लिए किये हैं | जो परमात्मा वेदों का प्रकाश न करे, तो कोई कुछ | 
भी न बना सके | इसलिए वेद परमेश्वरोक्त हैं, इन्हीं के अनुसार सब लोगों को चलना चाहिए और जो कोई 
किसी से पूछे कि तुम्हारा क्या मत है ? तो यही उत्तर देना है कि हमारा मत वेद अर्थात्‌ जो कुछ बेल. 
में कहा है, हम उसको मानते हैं । अब इसके आगे सृष्टि के विषय में लिखेंगे | यह संक्षेप से ईश्वर # 


वेदविषय में व्याख्यान किया है ॥ 
इति श्रीमहयानन्दसरस्वतीस्वामिकृते सत्यार्थप्रकाशे 


सुभाषाविभूषित ईश्वरवेदविषये सप्तम 
समुल्लास8 सम्पूर्ण? ॥७॥ 


धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रुति३ | >-भनु० २१३ 
वेदा३ प्रमाणं लोकानाम्‌ | --महा० शान्ति० २७०।१ 

य£ कश्चित्‌ कस्यचिद्धर्मों मनुना परिकीर्त्तित: । 

स॒ सर्वोष्भिहितो वेदे सर्वज्ञाननयो हिल्‍स३ ॥ --मनु० २७ 
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अथाष्टमसमुल्लासारम्भ8 


अथ सूृष्ट्युत्पत्तिस्थितिप्रलयविषयान्‌ व्याख्यास्याम& 
[ब्रह्म से जगदुत्पत्ति में प्रमाण] 


ड्यं विसृष्टियत आ बभूव यर्दि वा दधे यदि वा न, । 
यो अस्याध्यक्षः परमे व्यॉमन्त्सो अड्ग वेद यदि वा न वेद ॥१॥ 
न्‍ । लक ० मं० १०, | सूक्त १२६ | में० ७ 
तम आसीत्तमसा गूब्हहमग्रेउप्रकेत सलि सर्वमा इंदम्‌ | 
तुच्छथेनाभ्वपिहितु यदासीत्तपस॒स्तन्म॑हिनाजायुतैंकमू. ॥२॥ 
_ऋ० मं०१० सूक्त १२६ | मं० ३ 


इयं विसृष्टि३--उपर्युक्त प्रथम दो मन्त्र नासदीय सूक्त (ऋग्वेद १० १२६) से लिये गये हैं | वेद के 
जिन प्रसंगों में सृष्टिरचना का निर्देश किया गया है, उनमें नासदीय- सूक्त का महत्त्वपूर्ण स्थान है | पूरा सूक्त 
इस प्रकार है-- 
नासदासीजन्नो सदासीत्तदानीं नासीद्रजो नो व्योमा परो यत्‌ू .! 
किमावरीव१ कुह कस्य शर्म्मन्नम्भ$ किमासीद्‌ गहनं गभीरम्‌ ॥१॥ 
न मृत्युरासीदमृतं न तहिं न रात्र्या अहन आसीत्प्रकेतः । 
आनीदवातं स्वधया तदेकं तस्माद्धवान्यन्न पर४ कि चनास ॥र।॥। 
तम आसीत्तमसा गृब्हमग्रेउप्रकेत॑ सलिल॑ सर्वमा इृदम्‌ू | 
तुच्छयेनाभ्वपिहित॑ यदासीत्तपसस्तन्महिना जायतैकमू. ॥३॥ 
कामस्तदग्रे समवर्त्तताधि मनसो रेत४ प्रथम यदासीत्‌ू । 
सतो बन्धुमसति  निरविन्दन्हृदि प्रतीष्या कवयो मनीषा ॥४॥ 
तिरश्चीनो विततो रश्मिरेषामधः स्विदासी३दुपरि स्विदासी३त्‌ । 
रेतोधा आसन्महिमान आसन्स्वधा अवस्तात्प्रयति३ परस्तातू ॥५॥ 
को अद्धा वेद क इह प्र वोचत्कुत आजाता कुत इयं विसृष्टि३ । 
अर्वाग्देवा अस्य विसर्जनेनाथा को वेद यत आबभूव ॥६॥। 
इयं विसृष्टि्यंत आबभूव यदि वा दधे यदि वा न । 
यो अस्याध्यक्षः परमे व्योमन्त्सो अड्ग वेद यदि वा न वेद ॥७॥ 
-ऋ.अ. ८। अ.७। व. १७ 
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सूक्त के प्रथम तीन मन्‍्त्रों में प्रलयकाल की अवस्था का वर्णन है | वहाँ किया (८०३८ । 
से पूर्व, प्रलय अवस्था में सब-कुछ (असत्‌ आसीतू) 'असत्‌” था, (न) ऐसी बात नहीं जो उनसे (प्रो 
'सत्‌' (नो आसीत्‌) नहीं था, क्योंकि (रज३) ये दृश्यमान लोक-लोकान्तर और (यत्‌ ) पा झा 
व्योमा) परे व्यवहार्य आकाश (नो) न था | (किम्‌ आवरीव१) कहीं कोई आवरण करनेवाला नहीं था | (कुह 
कस्य शर्मन्‌) यह सब कहाँ, किसके भोग के लिए किया जाए जब उस समय कोई भोक्ता नहीं था | जब 
लोक-लोकान्तर, भोक्ता, भोक्ता के आवरक तत््व और पृथिव्यादि भूत नहीं थे, तब (गहन) गहरा (गर्मीरं) 
गम्भीर (अम्भ३) समुद्र (किम) कैसे (आसीत्‌) हो सकता था ? 

यह प्रथम ऋचा का शब्दार्थ है | द्वितीय ऋचा में इसी प्रसंग को प्रवृत्त रखते हुए अन्त में बताया गया 
है कि उस समय किस प्रकार की सत्ता थी | वहाँ लिखा है--(तहिं) उस समय (मृत्यु) मृत्यु (नासीतृ) नहीं 
थी, (अमृतं) अमृत (न) नहीं था, (रात्या$) रात्रि और (अहन४) दिन का (प्रकेत३) कोई चिह्न (न आसीतु) 
नहीं था | (एकं स्वधया) स्वधाके साथ केवल एक (अवातं) निर्दोष चेतनसत्ता (आनीतू) अवस्थित थी । 
(तस्मात्‌) उससे (पर) उत्कृष्ट (अन्यत्‌ ह) और (न किज्चन) कोई नहीं (आस) है, अर्थात्‌ वह सर्वोत्कृष्ट 
चेतन सत्ता है | 

यह द्वितीय ऋचा का शब्दार्थ है। इसके उत्तरार्घ में प्रतिपादित अर्थ को और अधिक स्फुट करके प्रलयकाल 
की अवस्था को स्पष्ट किया है, तथा अन्त में प्रलयकाल के:अनन्तर होनेवाले सर्ग की ओर निर्देश किया गया है। 
वहाँ लिखा है--.(इदं सर्व) यह सब दृश्यमान जगत (अग्रे)-सृष्ठि के पूर्वकाल में (अप्रकेतं) प्रत्येक चिह्न से रहित 
(सलिलं) कारण के साथ अविभागापन्न (आ$) था | (तम8) वह मूल कारण भी, (तमसा) अन्धकार से (गूढं) आवृत 
(आसीत्‌) था दूसरे शब्दों में (यत्‌) जो (तुच्छयेन) कोरण ने (आभु) कार्य को (अपिहितं) अपने अन्दर छिपाया हुआ 
(आसीत्‌) था (तत्‌ एकम्‌) कारण के साथ एकीभूत वह जगत्‌ (महिना) सर्गकाल में तेजोमय चेतना की महिमा से 
(अजायत) उत्पन्न हो जाता है | तृतीय ऋचा -का यह शब्दार्थ है। 

चतुर्थ ऋचा में प्रथम संकेतित आदिसर्ग का अधिक स्पष्ट वर्णन है | ऋचा के प्रत्येक पद के साथ, अर्थ को 
निम्न रीति पर समझना चाहिए--(अग्रे)-आदि सर्गकाल में, (अधि) परमात्मा में, (यत्‌) जो, (काम8) संकल्प 
(समवर्त्तत) होता है, (तत्त) बही, (मनत्तस४$) जगत्‌ का, (प्रथम) पहला (रेत३) कारण (आसीत) है | (कावय३) 
क्रान्तदर्शी ऋषि (हृदि) अपनें अन्तं$करण में (प्रतीष्या) विचारकर अथवा विचारपूर्ण (मनीषा) बुद्धि के द्वारा, 
(असति) अव्यक्त में, (सत३) व्यक्त के, (बन्धुम्‌ ) सम्बन्ध को, (निरविन्दन्‌ ) जान जाते हैं | यह चतुर्थ ऋचा का 
शब्दार्थ है 

पञ्चम ऋचा के द्वारा आदिसर्ग के सम्बन्ध में और अधिक प्रकाश डाला गया है | वहाँ लिखा 
है--(एषाम्‌ ) इनका (रश्मि३) जाल, (वितत४) सहसा विस्तृत (तिरश्चीन३) मध्य में (आसीत्‌) हो जाता 
है | (अध३४ स्वित्‌ ) अथवा नीचे (उपरि स्वित्‌) अथवा ऊपर, (रेतोधा३) प्रेरणा के आधारभूत मूलतत्त्व 
(आसन्‌ ) होते हैं, और (महिमान४) ये महान्‌ लोक-लोकान्तर (आसन्‌ ) हो जाते हैं । (स्वधा) मूलतरत्त्वरूप 
प्रकृति (अवस्तात्‌ ) अपकृष्ट, और (प्रयति३) नियन्ता (परस्तात्‌ ) उत्कृष्ट । 

पञ्चम ऋचा का यह शब्दार्थ है। इस प्रकार प्रस्तुत सूक्त की पाँच ऋचाओं के द्वारा प्रय और आदिसर्ग के 
सम्बन्ध में कतिपय निर्देश किये गये हैं, जिनसे इस रहस्यमयी विश्व-पहेली पर पर्याप्त प्रकाश पड़ता है | फिर भी 
इसे और अधिक स्पष्ट करने के लिए छठी ऋचा के द्वारा उसी अर्थ को प्रथम प्रश्नरूप में उपस्थित करके सातवीं 
ऋचा में इसका उत्तर दिया गया है। छठी ऋचा में लिखा है--(इयं) यह (विसृष्टि४) विविध सृष्टि, (कुत३) 
कहाँ-कहाँ से (आजाता) उत्पन्न होती है ? (को अद्भा) कौन इसको (वेद) वास्तविकरूप में जानता है ? और (क३ ) 
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कौन (इह) इस विषय में (प्रवोचत) कथन करता है ? (देवा) इस विषय में गन्‍्भीर विचार करनेवाले विद्वान, 
(अस्य विसर्जनेन अर्वाक्‌) इस सर्गकाल के अनन्तर दान, 
मे: शो है इसको हर वॉच सह आम के? होते हैं । (अथ) इसलिए यह (यत$) जहाँ से (आबमभूव) 

सूक्त जल अन्तिम सातवीं ऋचा में इसका उत्तर देते हुए कहा है---(इयम्‌) यह (विसृष्टि3) विविध 
(यतत) ०2 से (आबभूव) उत्पन्न होती है, (यदि वा) और जिसके द्वारा (दे) धारण की जाती है, हऊ 
वा न) और पा जब यह नहीं रहती, अर्थात्‌ अपने कारण में लीन हो जाती है, (अस्य) इस सबका (य३) 
जो (अध्यक्ष) --नियन्ता (परमे व्योमन्‌) सर्वव्यापक परमात्मा है (सो अबग) वह इसकी वास्तविकता 
को (वेद) हु जानता है | (यदि वा न) और जब यह जगत्‌ नहीं रहता, अर्थात्‌ कारण में लीन होकर प्रलय 
अवस्था में रहता है, उसको भी (वेद) जानता है | 

प्रलयावस्था में सब-कुछ अभावरूप नहीं हो जाता | उसकी कुछ सत्ता अवश्य रहती है, परन्तु वह ऐसी 
सत्ता नहीं होती जैसी सर्गकाल में देखी जाती है, अर्थात्‌ सर्गकाल के समान लोक-लोकान्तर, भोक्ता आत्मा, 
उसके सुख-दु&ख आदि उपभोग के साधन देह आदि, सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, पृथिवी, पर्वत, समुद्र आदि उस 
समय नहीं थे | यह सब “नो सदासीत्‌' का व्याख्यान है | अभिप्राय यह कि 'सत्त्‌' पद का प्रयोग यहाँ “व्यक्त' 
जगत्‌ के लिए हुआ है | चौथी ऋचा में भी 'सत्‌” पद का प्रयोग “व्यक्त* के अर्थों में हुआ है । 

'सत* का निषेध तो समझ में आता है, किन्तु “'सतः और “असत्‌' दोनों का एक साथ निषेध कैसे 
सम्भव है ? उधर छान्दोग्य उपनिषद्‌ में कहा है--“कुछ लोग*“कहते हैं.कि पहले एकमात्र असत्‌ ही रहता 
है | उस 'असत्‌' (अभाव) से 'सत्‌' (भाव) हो जाता है | है सौम्य ! ऐसा कैसे हो सकता है ? असत्‌ से 
सत्‌ कैसे हो सकता है ? इसलिए हे सौम्य ! पहले सत्‌ ही था ।” वहीं पर अन्यत्र कहा है कि पहले असत्‌ 
ही था | सत्‌ और असत्‌ परस्पर-विरोधी हैं | दोनों एक साथ कैसे रह सकते हैं ? इतना ही नहीं, उपनिषद्‌ 
ने एकत्र ही “असदेवेदमग्र आसीत्‌ तत्सदासीत्‌” भी कह दिया | इस प्रकार जहाँ श्रुति (वेद) सत्‌ और असत्‌ 
दोनों का निषेध करती है, वहाँ उपनिषत्कार दोनों का एक साथ उपपादन करते हैं | इस लिए यहाँ सत्‌ 
और असत्‌ दोनों का निषेध होने से आपातत& “सदसद्दिलक्षण” तत्त्व की खोज में प्रवृत्त होना स्वत३ 
ऋचाओं के पूर्वापर प्रसंग को-देखतें हुए सर्वथा असंगत है | विष्णुपुराण में जहाँ प्रकृति-पुरुष (जीवात्मा) 
तथा परमात्मा का वर्णन है, वहाँ प्रकृति के स्वरूप का उल्लेख इन शब्दों में किया है ऋषियों ने 'प्रधान' 
नामक जो जगत्‌ का अव्यक्त कारण कहा है, वही सूक्ष्म प्रकृति है । वह नित्य तथा सद्रुप एवं असद्रूप है |" 

इस उलझन का कारण “असत्‌' को अभाव” का पर्याय समझना है । वस्तुत४ 'सत्‌* व्याकृतनामरूप 
अवस्था का वाचक है और 'असत्‌" अव्याकृतनामरूप अवस्था का | ज़ब तक सृष्टि उत्पन्न नहीं होती तब 
तक सूक्ष्मरूप होने के कारण अव्यक्त अथवा अदृश्य रहती है | प्रकृति का त्रिगुणात्मक अर्थात्‌ कारणरूप 
में सदा विद्यमान रहना 'सद्रूप” कहाता है और कार्यरूप में न रहना 'असद्गुप | ऋग्वेद में उस अवस्था का 
वर्णन “तम आसीत्तमसा गूढमग्रे" कहकर किया है | प्रलयदशा में मूलकारण-तम३8 अन्धकार से>"तमसा 


आवृत्त रहता है | उस अवस्था में समस्त दृश्यादृश्य जगत्‌ प्रत्येक चिह्न से रहित कारण के रूप में 


अविभागापत्न रहता है | दूसरे शब्दों में प्रलयदशा में कार्य का अस्तित्व न रहकर केवल कारणतत्त्व अवस्थित 


रहता है | ऋग्वेद के इसी भाव का विशदीकरण मनुस्मृति में इस प्रकार किया है-- 

आसीदिदं तमोभूतमप्रज्ञातमलक्षणम्‌ । अप्रतर्क्यमविज्ञेयं प्रसुप्तमिव सर्वतश३ ॥-मनु० १५ 
अधि शा पी व सनक” 

१. अव्यक्तकारणं यत्तत्‌ प्रधानमृषिसत्तमैः | प्रोच्यते प्रकृतिः सू्ष्मा नित्य सदसदात्मकम्‌ ॥ --वि . पु. १२/१६ 
तुलना करें--नि:सत्तासतं नि:सदसन्निरसदव्यक्तलिड्गम्‌ |-योगसूत्र व्यासभाष्य २१६ 
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सत्यार्थभास्कर 


लक मम का कल अमल छा मन रह, कर व कक 
अर्थात्‌ सृष्टि से पहले यह. जगत्‌ तमोभूत (कारणरूप) होने से न किसी के जानने, न तर्क में लाने 
और न प्रसिद्ध चिहनों से युक्त इन्द्रियों से जानने योग्य होता है | समस्त व्याकृत जगत्‌ कारण में लीन होने 
से ज्ञेय नहीं था, इसीलिए कहा गया कि 'सत्‌' नहीं था, परन्तु यदि कुछ न होता तो कालान्तर में कहाँ 
से आ जाता ? वह कारणरूप में विद्यमान था, इसलिए कहा गया कि “असत्‌" नहीं था | विष्णुपुराण में 
जगत्सर्ग से पूर्व प्रलयदशा का वर्णन इन शब्दों में किया है-- 
नाहो न रात्रिन्न नभो न भूमिनसीत्‌ तमो ज्योतिरभूच्च नान्यत्‌ । 
श्रोत्रादिबुद्ध्यानुपलभ्यमेकं प्राधानिक॑ ब्रह्म पुमांस्तदासीतू. ॥--१२।२३ 
अर्थात्‌ प्रलयकाल में दिन-रात, द्यु, भूमि आदि कुछ भी न.था | उस समय श्रोत्रादि इन्द्रियों से उपलब्ध न 
होनेवाला प्रधान (प्रकृति), ब्रह्म तथा पुरुष (जीव) ही था । विष्णुपुराण के इस वर्णन में ऋग्वेद के प्रस्तुत नासदीय 
सूक्त की ध्वनि है | टीकाकार श्रीधर स्वामी ने प्रस्तुत श्लोक के अन्तिम चरण की व्याख्या करते हुए लिखा है कि 
प्रलयकाल में परमात्मा, जीवात्मा तथा प्रकृति--इन तीनों तत्त्वों का अस्तित्व था--"प्राधानिकं प्रधानमेव प्राधानिकं 
ब्रह्म च पुमांश्चेति त्रयमेव तदा प्रलय आसीत्‌ ।“ प्रकृति का कार्यरूप जगत्‌ उस समय नहीं था | मूलत8 प्रकृति 
शब्द, स्पर्शादि व्यक्त रूपों से रहित है । कारणावस्था में रहते हुए वह केवल त्रिगुणात्मक है | यही उसका वास्तविक 
स्वरूप है | विष्णुपुराण के उक्त सन्दर्भ में २१वें श्लोक में "त्रिगुणं तज्जगद्योनि३ कहकर स्पष्ट कर दिया कि सृष्टि 
का उपादानकारण त्रिगुणात्मक जड़ प्रकृति है, चेतन ब्रह्म नहीं.। शंकराचार्य को भी स्वीकार करना पड़ा-- 
“नह्ययमत्यन्तासत्त्वाभिप्रायेण प्रागुत्पत्तेः कार्यस्यासंद्व्यपदेश? । किं तहिं ? व्याकृतनाम रूपत्वाद्‌ 
धमदिव्याकृतनामरूपत्वं धर्मान्तरं तेन धर्मान्तेणायमंसद्व्यपदेश३ प्रागुत्पत्ते: सत एवं ।” 
। --शा.भा. २।/१% 
अर्थात्‌ कार्य को उत्पत्ति से पूर्व असत्‌ -कहनो अत्यन्ताभाव के अभिप्राय से नहीं है । केवल नाम और 
रूप के अव्याकृत होने के कारण है | उत्पत्ति से पूर्व कार्य के नामरूप अव्याकृत रहते हैं, उत्पत्ति के पश्चात्‌ 
व्यक्त होते हैं | उत्पत्ति से पूर्व कार्य कारंणरूप- में विद्यमान रहता है । 
विवेच्य सूक्त के द्वितीय मन्त्र में सदसत्‌ के अतिरिक्त जिन वस्तुओं के अस्तित्व को नकारा गया है, उनमें 
मुख्य हैं-.मृत्यु, अमृत, प्रकाश और अश्धकार में भेद तथा प्राण | इसका कारण था कारणावस्था में होने से जगत्‌ 
में किसी प्रकार का व्यवहार संम्भव ने*्होना | ऐतरेय उपनिषद्‌ में कहा है--“आत्मा वै इृदमेक एवाग्र आसीत्‌ 
नान्यत्किज्वन मिषत्‌ ।” -ऐत० .२।१ अर्थात्‌ सर्ग से पूर्व एक परमात्मा था, अन्य कोई वस्तु गति में नहीं थी, 
वस्तुत& सर्ग से पूर्व प्रलयावस्था में जब किसी का जन्म ही नहीं हुआ था तो मृत्यु कैसे होती ? इसलिए मृत्यु नहीं 
थी | उस अवस्था में जब न कोई जन्म लेता था और न मरता था तो मृत्यु से छुटकारा पाकर मोक्षलाभ करने का 
प्रश्न ही नहीं था । इसलिए अमृत नहीं था | सर्गकाल में जिन पदार्थों के कारण काल के दिन और रात विभाग होते 
हैं, वे सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र आदि प्रलयकाल में नहीं थे | दिन और रात के 'प्रकेत' वे ही हैं, जिनके होने से दिन और 
रात अस्तित्व में आते हैं | इस प्रकार जब अभी सूर्य की सृष्टि नहीं हुई थी तब प्रकाश और अन्धकार में भेद कैसे 
हो सकता था ? इसी प्रकार जब तक जीवात्मा ने कोई शरीर धारण नहीं किया था, तब तक उसे प्राण की अपेक्षा 
क्यों होती ? इसलिए प्राण नहीं था | 
सर्ग से पूर्व प्रलयकाल में भी ब्रह्म से अतिरिक्त जिन दो वस्तुओं के विद्यमान होने का निर्देश सूक्त में सएष्टरूप 
से उपलब्ध है, वे हैं -..'स्वधा' तथा “रेतोधा३“ । वेद में स्वधा, अदिति, वृक्ष आदि नामों से जगत्‌ के मूल 
उपादानतत्त् का निर्देश हुआ है। जगत्सर्ग से पूर्व प्रलयकाल में भी परमेश्वर अकेला नहीं था| “आनीदवातं स्वधया 
तदेकम्‌* में तृतीया विभक्त्यन्त 'स्वधा” पद के प्रयोग से स्पष्ट है कि प्रलयकाल में भी ब्रह्म के साथ-साथ प्रकृति की 
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अष्टम-समुल्लास: <१६ 


स्वतन्त्र सत्ता थी | प्रकृति के साथ (स्वधया) ही ब्रह्म विद्यमान था | एक क्रिया के साथ दो पदार्थों का समान सम्बन्ध 
होने पर अप्रधान (पदार्थ) के साथ तृतीया विभक्ति का प्रयोग होता है | इससे उन पदार्थों के दो निश्चित होने के 
साथ-साथ यह भी स्वत सिद्ध है कि उन दोनों में एक मुख्य, प्रधान अथवा उत्कृष्ट है और तृतीयान्त दूसरा 
अप्रधान अथवा अपकृष्ट है | अचेतन, चेतन के अधीन और उसके द्वारा नियन्त्रित होता है, अतः दोनों तत्वों में 
चेतन ब्रह्म उत्कृष्ट (पर8) है और अचेतन स्वधा (प्रकृति) अपनी स्वतन्त्र सत्ता रखते हुए भी ब्रह्म के अधीन होने से 
उसकी अपेक्षा अपकृष्ट है। उस (प्रलय) अवस्था में स्वधा का विद्यमान रहना यह प्रकट करता है कि समस्त कार्य 
तब केवल अपने उपादान-कारण में अवस्थित रहता है | यही बात “हिरण्यगर्भः समवर्त्तताग्रे' (ऋ० १|१२१॥१) में 
कही गयी है | प्रकृति परमेश्वर के गर्भ में थी | उसे व्यक्त करके उसी के सहयोग से उसने सृष्टि की रचना की | 
गीता में कहा है- 
मम योनिर्महद्‌ ब्रह्म तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ | सम्भव४ सर्वभूतानां ततो भवति भारत ॥ 


सर्वयोनिषु कौन्तेय मूर्त्तप/ सम्भवन्ति याः । तासां ब्रह्म महद्योनिरहं बीजप्रद/ पिता ॥ 
--गीता १४|३-४ 


अर्थात्‌ मेरे अधीन जो उपादानकारण प्रकृति है, उसमें मैं गर्भ को धारण कराता हूँ | सब प्राणियों की उत्पत्ति 
इसी से होती है | सब योनियों में जो मूर्तियाँ उत्पन्न होती हैं, प्रकृति उनका उपादानकारण है और मैं बीज देनेवाला 
पिता हूँ | इस प्रकार प्रकृतिरूपी माता और परमात्मरूपी पिता के संयोग से सृष्टिरचना होती है | “महद्‌ ब्रह्म से 
यहाँ प्रकृति अभिप्रेत है । मूल उपादान होने से प्रकृति समस्त कार्यसमूहे से बड़ी है। इसीलिए उसे 'महत्‌” कहा गया 
है और कार्यरूप में वृद्धि का कारण होने से ब्रह्म । इस प्रकार महदृत्रह्म प्रकृति का वाचक है | प्रकारान्तर से इन 
श्लोकों में निमित्तकारण के रूप में परमात्मा का और उपादानकारण के रूप में प्रकृति का उपपादान किया है | 

सूक्तगत पञ्चम ऋचा मे आये 'रेतोधो आसन्‌ः पदों से यह भी स्पष्ट है कि 'स्वधा४' के अतिरिक्त 
'रेतोधा४ '--रेतस्‌ को धारण करनेवाले जीवात्मा भी सर्ग से पूर्व विद्यमान थे | सायणाचार्य ने प्रकृत मन्त्र के 
भाष्य में लिखा है--'रेतसो बीजभूतस्य कर्मणो विधातार8 भोक्तारश्च जीवा आसन्‌ |” इस विवेचन से स्पष्ट 
है कि सर्गकाल में ब्रह्म स्वयं जीवरूप में परिणत नहीं हुआ, ब्रह्म के साथ जीव पहले से विद्यमान थे | 
बहुवचनान्त 'रेतोधा$' से यह भी स्पष्ट है कि ये जीव संख्या में अनेक या असंख्य थे | प्रलय के पश्चात्‌ 
और सर्ग से पूर्व शरीरधारी न होने के कारण प्रलयकाल में जीवों की नामरूप पहचान नहीं की जा 
सकती.। उस अवधि में वे मूर्च्छित अथवा सुषुष्ति की अवस्था में निष्क्रिय पड़े रहते हैं | जगत्सर्ग में अव्यक्त 
न रहकर सब-कुछ व्यक्त हो जाता है | प्रकृति अनेकविध नामरूप धारण करने लगती है । जीवात्माएँ 
अपने-अपने कर्मों के अनुसार भौतिक शरीरों में प्रविष्ट होती हैं और इस प्रकार सृष्टिक्रम चालू रहता है | 

सर्गकाल में उपलब्ध अनेक वस्तुओं का निषेध प्रकारान्तर से प्रलयकाल की अवस्था का संकेत करने 
के लिए किया गया है | प्रकृति तब भी विद्यमान थी, परन्तु सूक्ष्मातिसूक्ष्म होने के कारण वह ज्ञेय नहीं 
थी | अन्तत$ परमात्मा ने ईक्षण किया (तदैक्षत बहु स्याम्‌ प्रजायेयेति--छा० ६।२३) और उसकी पूर्वकल्पना 
के अनुसार सृष्टि बन गयी (यथापूर्वमकल्पयत्‌ |--ऋ० १०१६०३) -- 

परन्तु सूक्त के द्वितीय मन्त्र के अन्तर्गत “तस्माद्धान्यज्न पर३ किं चनास' शब्दों से स्पष्ट प्रतीत होता 
है कि सृष्टि से पूर्व ब्रह्म से अतिरिक्त अन्य कुछ भी भी नहीं था | इसलिए यह सारा जगत्‌ मात्र ईश्वर से 

१. महदयोनि अर्थात्‌ प्रकृति मेरी योनि है--तिलक : गीतारहस्य, १४॥३ 


(या विद्याग9 (गयवोता।) $ ॥9 00, --रि00तति59॥ : (0॥8, ।4.3 
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प२० सत्यार्थभास्कर र्थभास्कर 


नि शश शशि शशि शशि खिल शि नानक नि निनिल की नि लक जम तुला ए ७ इ ााााााााआएईएईआइधाूाााा 
उत्पन्न हुआ है । यह विचारधारा शास्त्र के मर्म को न समझने के कारण उत्पन्न हुई है | और न तथा 
प्रकृति के अस्तित्व को नकारां नहीं गया है | वस्तुत४ इस सूक्त में जगत्‌ के कारण मं _ जहारूप 
निमित्तकारण की प्रधानता दिखाने का प्रयास किया गया है | जड़ उपादान की तुलना में चेतन निमित्त का 
आसन निश्चय ही ऊँचा है | मिट्टी की अपेक्षा कुम्हार बड़ा है | घड़ा बनने से पूर्व घड़े का ज्ञान कुम्हार 
के मस्तिष्क में रहता है | मिट्टी को हाथ लगाने से पहले वह अपने मस्तिष्क में चित्रण कर लेता है। 
निमित्तकारण की यह प्रधानता इस सूक्त के अन्तिम मन्त्र में आये “इयं विसृष्टियत आबभूव” शब्दों से स्पष्ट 
है । मीमांसादर्शन के 'प्रशंसासूत्र' (१४।२६) में “अयज्ञों वा एप असामा”, “अपशवों वा अन्ये गो5श्वेभ्य३, 
पशवो वा गोइश्वा३' इत्यादि वाक्यों पर विचार करते समय स्पष्ट कर दिया गया है कि अन्यान्य पशुओं की 
तुलना में गो आदि की और इसी प्रकार अन्यान्य यज्ञों की तुलना में विधेय सामयुक्त यज्ञ की प्रशंसा के 
लिए ही अन्य पशुओं को 'अपशु' और अन्य यज्ञों को 'अयज्ञ' कहा गया है | यह स्तुति अर्थवाद है, अर्थात्‌ 
यहाँ अभीष्ट की केवल स्तुति की गयी है | ऐसे स्तुतिवाक्य अभीष्ट के प्रति श्रद्धान्वित कर अनुष्ठान में प्रवृत्त 
करते हैं, अत ये विधिवाक्य नहीं होते | इसी प्रकार प्रकृत सूक्त में “नासदासीजन्नो सदासीत्‌” इत्यादि में 
सत्‌-असत्‌ का निर्देश कर तथा “तस्माद्धान्यन्न पर४ किं चनास' जैसे शब्दों का प्रयोग करके ब्रह्म की 
उत्पादक शक्ति की प्रशंसा प्रधानतत्त्व द्योतत के लिए है, न किलसत्‌ प्रकृति आदि के निषेध के लिए | 
मीमांसकों का न्याय है--“न हि निन्दा निन्दितु प्रवर्त्ततेषपितु स्तोतुम' | इसी प्रकार यहाँ भी समझना 
चाहिए--'न हि सदादिप्रतिषेधस्तान्‌ प्रतिषेद्धुं प्रवृत्तः, अपितु परब्रह्मप्रशंसयितुं तस्य प्रधानत्वं द्योतयितुं वा! 

लोकमान्य तिलक ने इस ऋचा में 'पर8' पद.का'अर्थ 'इंससे परे" किया है, अर्थात्‌ ब्रह्मचेतन के परे अन्य 
कुछ भी न था | वस्तुत४ चेतन परमात्मा के प्रसंग में 'पर४' पद-का यह अर्थ संगत नहीं जंचता, क्योंकि वह चेतन 
सर्वत्र एकसमान व्याप्त है । कोई देश उसका भेदक अथवा व्यवच्छेदक नहीं कहा जा सकता | तब उसमें उरे-परे 
का प्रश्न ही नहीं उठता | इसलिए 'पर' पद का अर्थ यहाँ उत्कृष्ट ही युक्ति-युक्त है | 

तृतीय ऋचा में जगत्‌ के मूल उप्रादाक्चकारेण के लिए “तमस्‌* शब्द का प्रयोग हुआ है | साधारणतया 
गुणत्रय (सत्त्व-रजस्‌-तमस्‌ ) की साम्यावस्था को ही प्रकृति उपादान के रूप में स्वीकार किया जाता है, 
परन्तु सांख्यग्रन्थों में यत्र-तत्र केवल 'ज्ञमस्‌*” पद से भी प्रकृति का ग्रहण किया गया है | उदाहरणार्थ-- 

(क) तम एव खल्विदमग्र आसीत्‌ तस्िस्तमसि क्षेत्रज्ञोइभिवर्त्तते प्रथमम्‌ | तम इति उच्यते प्रकृति३, पुरुष३ 
क्षेत्रज्ञ: | (माठरवृत्ति ७१ आर्या की अवतरणिका) । यहाँ प्रकृति को तमस्‌ और पुरुष को क्षेत्रुज्ञ कहा है | 

(ख) तथा प्रकृतिपर्याया४--अव्यक्तं, ब्रह्म, अक्षरं, क्षेत्र, तम8, माया, ब्राह्मी, अविद्या, प्रकृति३, शाक्ति३, 
अजा इत्यादय४' | (सांख्यसंग्रह के अन्तर्गत तत्त्वयाथार्थ्यदीपन, तत्त्वसमाससूत्र की भावागणेशकृत व्याख्या, 
पृ० ५२ पंक्ति ४) यहाँ पर प्रकृति के अनेक पर्यायों में 'ततमस्‌' का उल्लेख हुआ है | 

(ग) “सांख्यास्तु--तम४ शब्देन प्रधान साम्यापन्नं गुणत्रयमुच्यमुच्यमानमिच्छन्ति । ते हि परमार्ष 
सूत्रमघधीयते _“तम एव खल्विदमग्र आसीत्‌ । तस्स्तमसि क्षेत्रज्ञ एव प्रथमो<ध्यवर्त्तत” इति' (निरुक्त 
दुर्गवृत्ति, ७॥३) यहाँ पर दुर्ग ने तमस्‌ पद का अर्थ सांख्यानुसार साम्यावस्थापन्न गुणत्रयरूप प्रधान बताया 
है । अगले परमार्षसूत्र की, उपर्युक्त माठखृत्ति से तुलना करें | 

(घ) तमश्चास्मिन्‌ भ्‌ प्रकृत्यव्यक्तादिपर्याय॑ प्रधानमुच्यते | (निरुक्त पर स्कन्दस्वामी की व्याख्या,७।३) 

नजर. ४ आधार वेद कल तथा इसके समान अन्य प्रयोग कड़े जा सकते हैं-- 
बसा 3₹ुप महान्तमादित्यवर्ण तमस& परस्तात्‌* (यजु:० ३११८) इस मन्त्र में “'तमस्‌' से परे 
तेजोमय पुरुष (परब्रह्म) का वर्णन किया गया है | यहाँ भी 'तमस्‌” पद से प्रकृति का ग्रहण होता है । 
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अष्टम-समुल्लासः: दा; 


विवेच्य ऋचा में 'तमसा' पद में 'तमस्‌' पद का अर्थ अन्धकार है | भौतिक प्रकाश का कोई साधन न होने से 
प्रलयकाल में यह सम्पूर्ण कार्यजगत्‌ अपने मूलकारणों में लीन होने के कारण अन्धकार सै आवृत्त था | 

इस ऋचा में 'सलिल' पद का अर्थ विचारणीय है | लोक में यह पद जल का वाचक है, परस्तु प्रस्तुत प्रसंग 
में यह अर्थ सर्वथा असंगत है, क्योंकि प्रलयकाल में जल का अस्तित्व नहीं होता, यहाँ उसके अस्तित्व का कथन 
कैसे हो सकता है ? 'सलिल' पद गत्यर्थक 'सल्‌' धातु से औणादिक (१५४) इलचु प्रत्यय करने पर सिद्ध होता 
है, जिसका अर्थ होता है--कारण के साथ संगत होना, अर्थात्‌ कारण के रूप में पहुँच जाना । प्रस्तुत ऋचा में 
यह पद 'सर्वमिदम्‌* का विशेषण अथवा विधेय है। '“इदम्‌ सर्वम्‌” से उपलक्षित इस सम्पूर्ण दृश्यादृश्य जगत्‌ को 
मन्त्र प्रलयकाल में 'अप्रकेतं सलिलम्‌” बताता है। यह वह अवस्था है जब सर्गकाल का कोई चिह्न अवशिष्ट नहीं 
रहता, क्‍योंकि कार्यजगत्‌ अपने कारण में लीन हो जाता है। कार्य का कारण में लीन हो जाना ही 'सलिल' पद का 
अर्थ है। सायण से अति प्राचीन दुर्गाचार्य ने निरुक्त (७।३) की वृत्ति में इस ऋचा की व्याख्या करते हुए “सलिलं' 
का अर्थ 'सद्भावे लीनं' अर्थात्‌ सद्रूप कारण में लीन किया है। निरुक्त के एक अन्य प्राचीन टीकाकार स्कन्दस्वामी 
ने भी इस पद का ऐसा ही अर्थ किया है | वह लिखता है-- 

'सलिलं, सति--सत्तालक्षणे कारणात्मनि लीनम्‌ |” 

इसी प्रकार सांख्यसप्तति की व्याख्या युक्तिदीपिका (५०वीं आर्या की व्याख्या) में सलिल पद का यहीं 
अर्थ किया है | वहाँ लिखा है--कथं पुनरेतत्‌ सलिलम्‌ ? सत्युपादाने विकारों लीयत इति” | अपने इस अर्थ 
की पुष्टि के लिए व्याख्याकार ने प्राचीन शास्त्र का एक प्रमाण इस प्रकार उद्धृत किया है-“तथा च कृत्वा 
शास्त्रमाह--”सलिलं सलिलमिति वैकारिकोपनिपात॑मेवाधिकुरुते, सति तस्मिन्‌ लीयते जगत्‌” इति” । यह 
प्रमाणवाक्य पञ्चशिख का है | 

प्रलयकाल में कार्यजगत्‌ अपने कारणरूप मैं विद्यमान रहता है, इस बात को प्रस्तुत ऋचा के तृत्तीय चरण 
में, कार्यकारणभाव का ध्यान रखते हुए कहा गया है--'तुच्छयेन आभु अपिहितं यदासीत्‌” | यहाँ 'तुच्छय” पद 
कारण और 'आभु' पद कार्य के लिए प्रयुक्त हुआ है | इस पद में “आ' उपसर्ग और *भू' धातु है, जिसका अर्थ होता 
है-होना या उत्पन्न होना | इसका सम्मिलित अर्थ होगा--आ समन्तात्‌ भवति उत्पद्यत इति आभु | इस प्रकार 
निश्चितरूप से 'आभु" पद का अर्थ 'कार्य' किया जा सकता*है | इसलिए ऋचा के तृतीय चरण का अर्थ 
हुआ--कारण से ढका हुआ या कारण में छिपा हुआ कार्य | इस ऋचा के अन्तिम चरण में प्रलयकाल के अनन्तर 
होनेवाले सर्ग का आभास दिया गया है | 'तपस्तन्महिन जायतैकम्‌” इन शब्दों से स्पष्ट है कि प्रलयदशा में मूल 
उपादानकारण के साथ एकीभूत हुआ जगत्‌ तेजोमय ब्रह्म की महिमा अर्थात्‌ संकल्पात्मक प्रेरणा के द्वारा पुन३ 
उत्पन्न हो जाता है | तात्पर्य यह कि जिस दृश्यमान कार्यजगत्‌ को मूल उपादानकारण ने अपने भीतर छिपाया हुआ 
था, वह सर्गकाल में परमात्मा की प्रेरणा से कारणरूप से कार्यरूप में आ जाता है | इस प्रकार नासदीय सूक्त की 
प्रथम तीन ऋचाओं द्वारा, प्रलयकाल की अवस्था का स्पष्ट वर्णन करने के अनन्तर अन्तिम पदों से आदिसर्ग का 
आभास दिया गया है | 

चतुर्थ ऋचा के अनुसार अव्यक्त को व्यक्तरूप में आने के लिए, परमात्मसंकल्प प्रथम कारण है । 
अव्यक्त मूल उपादान अचेतन होने के कारण स्वत सर्गोन्मुख प्रकृति के लिए सर्वथा असमर्थ है | यद्यपि 
मूल उपादान ही परिणत होकर व्यक्त कार्यजगद्गूरूप में उपस्थित होता है, परन्तु वह परिणाम उस समय 
तक सम्भव नहीं, जब तक नियन्ता अचेतन उसे प्रवृत्ति के लिए प्रेरित न करे । इसीलिए प्रस्तुत ऋचा में 
चेतन के संकल्प अथवा प्रेरणा को जगत्सर्ग का प्रथम अर्थात्‌ मुख्य कारण कहा गया है। उस अव्यक्त मूल 
उपादानकारण से किस प्रकार व्यक्त जगत्‌ बन जाता है, इस रहस्य को क्रान्तदर्शी विद्वान्‌ जान पाते हैं | 
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जगत्सर्ग में नियन्ता चेतन और अव्यक्त अचेतन दोनों अपेक्षित हैं | अचेतन व्यक्त ट कार्यजगत्‌ के लिए जितनी 
अपेक्षा अचेत्तन अव्यक्त मूल उपादान की है, उसकी प्रेरणा के लिए उससे कहीं अधिक अपेक्षा चेतन संकल्प 
की है । प्रस्तुत ऋचा के आधार पर अचेतन और चेतन दोनों की भिन्न सत्ता का स्वीकार करना आवश्यक 
है | चेतन से अचेतन अथवा अचेतन से चेतन की सृष्टि होना न शास्त्रसम्मत है, न तर्कसंगत | इसलिए 
जिन व्याख्याकारों ने इस ऋचा के आधार पर यह समझाने का यत्न किया है कि परमात्मा स्वयं परिणत 
होकर कार्यरूप जगत्‌ बन जाता है, वे वस्तुस्थिति से बहुत दूर जा पड़े हैं । 

आदिकाल में जब सर्ग होने लगता है, तब उसमें कितना समय लग जाता है अथवा उसका कया क्रम होता 
है, इस अर्थ की ओर पज्चम ऋचा संकेत करती है | सर्वोत्कृष्ट चेतन की प्रेरणा के अनन्तर सम्पूर्ण लोक-लोकान्तर 
अपनी स्थिति में आ जाते हैं | पहले मध्य लोक बने, अथवा अधोलोक अथवा ऊर्ध्वलोक, इस बात को नहीं कहा जा 
सकता | वह अज्ञेय काल है | प्रकृति के अनन्तानन्त मूलतत्त्वों में, चेतन की प्रेरणा से सर्गोन्मुख प्रवृत्ति होने पर 
अखिल लोक-लोकान्तर प्रकाश में आ जाते हैं | इनका अन्तरालवर्त्ती पूर्ण क्रमिक विकास अशक्य-कथन है, 
क्योंकि उसका अस्तित्व कल्पनातीत है | ऋचा में 'महिमान&” पद कार्यरूपथ्इस दृश्यादृश्य समस्त जगतके लिए 
प्रयुक्त हुआ है । ऋचा के अन्तिम चरण में, सर्गकाल के उपसंहाररूप में, चेतन और अचेतन की वास्तविक स्थिति 
को स्पष्ट कर दिया गया है | स्वधा-अचेतन प्रकृति अपकृष्ट (अवस्त्ांतू) हैं; तथा उसका नियन्ता चेतन उत्कृष्ट 
(परस्तात्‌) है; क्योंकि चेतन की प्रेरणा के बिना अचेतन प्रकृति कुछ/नहीं कर सकती | यद्यपि जगत्‌ का मूल 
उपादान होने से प्रकृति उसका मुख्य साधन है, ज्रथाषि*चेतने"की उत्कृष्टता के कारण चतुर्थ ऋचा में चेतन 
संकल्प को जगत्‌ का प्रथम-मुख्य कारण कहाँ गया' है । इसी आधार पर अनेक स्थलों पर औपचारिकरूप से 
चेतन को जगत्‌ का मूलकारण कह दिया गया है॥ 

चतुर्थ ऋचा में कहा गया है किक्रान्तदेर्शी ऋषियों ने इस व्यक्त और अव्यक्त के सम्बन्ध को समझा, 
परन्तु ऋषियों के अल्पज्ञ होने के कारण, यह अधिक सम्भव है कि उनका ज्ञान भ्रम, प्रमादादि से अभिभूत 
हो | फिर उस अवस्था (प्रलयकाल) में#तो। उनका ऐसा अस्तित्व ही न था, जिससे वे तत्कालीन स्थितियों 
को साक्षात्‌ जान पाते | इस प्रकार यह«विश्व-पहेली का रहस्य, रहस्य ही बना रह जाता है और इसकी 
आश्चर्यपूर्ण स्थितियों को संम्मुख पाकर सहसा यह प्रश्न उठ खड़ा होता है--क्या कोई इसके वास्तविक 
रहस्य को समझनेवाला है 9#इस प्रश्न का उत्तर अन्तिम ऋचा में दिया गया है | 

सर्वव्यापक परमात्मचेतन' इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड तथा उसकी उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय आदि अवस्थाओं 
का अध्यक्ष अर्थात्‌ नियन्ता है | इन तीनों अवस्थाओं के निर्देश के लिए ऋचा में तीन पृथक्‌ वाक्य इस प्रकार 
हैं-यत आबभूव (उत्पत्ति), यदि वा दघे (स्थिति), यदि वा न (प्रलय) | इसी बात को तैत्तिरीय उपनिषद्‌ 
(२१) में इन शब्दों में कहा है-- 

यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति | 
यत्प्रयन्त्यमिसंविशन्ति._तद्विजिज्ञासस्व॒तद्‌ ब्रह्म ॥ 

यह प्राणि-अप्राणिरूप जगत्‌ जिससे उत्पन्न होता, उत्पन्न होकर जिसके आश्रय जीता और जिसके द्वारा 
अन्त में लीन होता है, उसको जानने की इच्छा करो--वह ब्रह्म है | सम्भवत३ वेद और उपनिषद्‌ के इसी अभिप्राय 
को महर्षि वेदव्यास ने “जन्माद्यस्य यत४” (वे० द० ११२) के रूप में सूत्रबद्ध किया है | यहाँ यह स्पष्ट है कि 
जिसकी उत्पत्ति आदि होती है, वह जगत्‌ है और जो उससे भिन्न है, वह उसकी उत्पत्ति आदि में निमित्तकारण 
है। जो इन स्थितियों का नियामक है, वही उनको जान सकता है--सो अड्ग वेद यदि वा न वेद | यहाँ “यदि वा 
न* का अर्थ है ---जब यह जगत्‌ नहीं रहता, अर्थात्‌ कारण में लीन होकर प्रलय अंवस्था में रहता है | 
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है, 405: " 


हिरण्यगर्भ: समवर्तताग्र भूतस्य जातः पतिरेक॑ आसीत्‌ | 
स॒ दांधार पृथिवीं च्यामुतेमा कस्मैं देवाय॑ हविषा विधेम ॥३॥! 


_.ऋ० म० १० | सूक्त १२१ | मं० १ 


इस प्रकार नासदीय सूक्त में उपादानरूप प्रकृति, उसके भोक्ता जींदात्मा और सबके नियामक 
परमात्मा--इन तीनों अनादि सत्ताओं का स्पष्ट वर्णन किया है | ईश्वर विश्वसम्बन्धी व्यवस्था के अन्दर इस 
विश्व को इसके परम आधार के रूप में धारण करता है, प्रलंय होने पर समेंटकर अपने भीतर धारण किये 
रहता है और आगामी सर्गकाल में इसे पुन अव्यक्त से व्यक्त कर देता है | अनादिकाल से यह क्रम चलता 
आया है दे अनन्तकाल तक चलता रहेगा | रामानुज के अनुसार “प्रकृति तथा जीव पूर्णत३ परमात्मा के 
अधीन हैं, जो अन्तर्यामिरूप में समस्त जड़-चेतन का नियमन करता है | अनादिकाल से इनकी अपनी 
स्वतन्त्र सत्ता है और किसी भी अवस्था में उनका ब्रह्म में विलय (अन्त) नहीं होता | प्रलयकाल में जब वे 
अपना नाम-रूप खोकर कारणावस्था को प्राप्त होते हैं, तब भी परमात्मा बीजरूप में प्रकृति तथा जीवों को 
अपने भीतर धारण किये रहता है ।' प्रलय के बाद जगत्सर्ग होने पर अव्यक्त प्रकृति इन्द्रियों का विषय बन 
जाती है और जीवात्मा अपने-अपने कर्मों के अनुरूप देह धारण करके पूर्वजन्म मेँ किये कर्मों का फलोपभोग 
करने और भविष्य के लिए कर्म करने में प्रवृत्त हो जाते हैं | 


निश्चय ही, परमेश्वर द्वारा बार-बार निर्मित जगत्‌ मिथ्यों नहीं हो सकता | जो है हीं नहीं, उसकी 
उत्पत्ति और प्रलय का तो प्रश्न ही नहीं उठता | इसलिए उसे मिथ्या कहना मिथ्या है । 


हिरण्यगर्भ३ --इस मन्त्र में आया 'हिरण्यगर्भ” शब्द अत्यन्त सारगर्भित है । यह समस्त पद ईश्वर तथा 
प्रकृति के लिए प्रयुक्त संयुक्त पद है, जिसका सीधा अर्थ हैं: 'हिरण्यगर्भ (प्रकृति) को अपने गर्भ में धारण 
करनेवाला ।* प्रलयावस्था में प्रकृति परमात्मा /के भीतर समाई रहती है | व्यवहार में न होने से सृष्टि की 
उत्पत्ति से पूर्व यह प्रकृति अव्यक्त दशा में अदृश्य रहती है | सर्ग से पूर्व प्रलयकाल में ब्रह्म अकेला नहीं, 
प्रकृति को अपने भीतर समेटे हुए बना रहता -है | यदि उस काल में प्रकृति का अभाव होता तो सर्गकाल 
में वह कहाँ से आ जाती ? उसी हिरण्यगर्भ परमेश्वर ने सर्गकाल में 'पृथिवी-द्यौ' आदि को धारण कर 


रक्‍्खा है | उसी के लिए अन्यत्र कहां गया है--.'येन द्यौरुग्रा पृथिवी च दृढा येन स्व स्तभितं येन नाक । 
यो5अन्तरिक्षे रजसो विमान कस्मै देवाय हविषा विधेम ॥'--यजु:० ३२६ 


१. रिशाधाएु॥ '॥7९5 5 आ्वा0 9 पर #वाधिज्क्षा॥) छा (3. 4.3.7) जांजा 5395 पाश णां।ा। 3 
ट6गाला5५, 3] 5९१5९ तछएथ्या5, थी 5005 ॥ठ6 तएट जा वज़बात प्रोढ्ा ;052 00005 052, €|टाटत(५ ५८७४९ एएुआ5 
3700 5005 हा, क्या ०णाएण7565 जांगरा) गांंगाइएा[ थी ढकल्ाला5$ 0 रणगांफ, प्रकाश जात ॥5 ४००5 
70गट्यां05 ्वा70 505 0 तंलिशा। 255९5 800 0627/९05. पाठए भर थातलाए 9९9थ00श॥ 00 भाव 5फंडटाशटा। [0 
॥0९ [00 9॥0 एलए३0९४ 80 7065 ॥॥रा85, ॥/थां॥] 800 गंगराहशा॥) 5 लए 797050 5९6, ॥7(कषप्रभा।ा, गा 
]00णंठ्व ल्यंत्रणारठ 0885 00 फल कणा थी लाए क्रात ज्ञॉ] 76ए९६४०७९ थाधारए ए€<50]ए८0 7॥0 छा॥॥79. 7८५ 
€ऊांड ग ४० कॉलिया। एथांग्वांट्गाए ॥674778 ९०076075. व] एा4898 ५80९, एंटी 9९९७५ 9॥ (6 ८80 
छा ९३४०७ ४070-फ०09, शशोदा फ्राकााबा 5 58090 40 96 40 8 ९8७७8] ९०7000, #६97978५95098, 
950९क्‍075 0 ॥4॥65 6 [075 0459.0.697 शाला 45 प्रागव्षा।6500, 8५३६७, 6 ताताणंपपका 
500]5 376 004 8820293 00 900965 870 ॥6॥7 776][20706 5 47 8 5५[806 04 ९07078८07, 5३४७६०८७७. 
(ए6७ (960 078#970970 ९०079475 एव0)7 5]7 ॥907 0 500]$ 7 8 0]9 (बीज) ण 5९९७ ०णाठांतता, जष्ला, 
०ज़ाएू ० 20 ब९ ठ श्णांांगणा 0 06 फ़्वा। ण॥6 7.00, [॥३]898 45 50०20९26९७ 0५ शष्तांणा, प्रशाक्कांर्थिट्त .रथफदा 
7९८०॥€5 27055 370 ८रांक्शा। ॥0 (7९ 5९05८5 800 ॥6 5005 शाह ॥0 ९णएारलाणा जात पाललाबों 00065 
८णा८5एणागाए जा! 0 82ट7070460 ॥स्‍67॥ 800 0९॥6०7। 8700 (था ९9006 जरातंटाए०ए25 ९४एछा5डांणा, धार. 
(.३७५८ 800 टॉल्ल 88 अॉलटिएा 78765 0 2ाएला। ०00क्राणा$ ण लाक्षाए७5, एत0979. 

--+ रि0॥व९75॥7व87: उि्याशय$णाा४, | 53-54 


2 ग्््म्त्त्ग््श्ण्् 


प्२४ सत्यार्थभास्कर 


न्यूटन के आगमन से पूर्व विज्ञान के क्षेत्र में यह प्रमुख प्रश्न था कि सूर्य बिना किसी माध्यम के किसी ग्रह 
आदि को कैसे आकृष्ट कर सकता है | न्यूटन के ही समकालीन प्रमुख दार्शनिक जान लॉक (॥007.०0८०) की 
मान्यता थी कि कोई पदार्थ किसी अन्य पदार्थ से टकराये बिना न उसमें गति पैदा कर सकता है और न उसके 
सम्पर्क में आये बिना उसे प्रभावित कर सकता है, पर न्यूटन ने युक्ति और प्रमाणों से सिद्ध कर दिखाया कि 
निराकार होकर भी विभिन्न तरंगें चलकर अन्य पदार्थों को प्रभावित करती हैं | बाद में यह तथ्य भी सामने आया कि 
विद्युच्चुम्बकीय तरंगें निर्वात में भी, एकदम शून्य आकाश में महावेग से चलकर दूरस्थ पदार्थों को प्रभावित करती 
हैं। सूर्य द्वारा अन्य लोकों को आकर्षित करने का यही आधार है | अथर्ववेद के एक सूक्त (१०७) में बार-बार यह 
पूछा गया कि वह खम्भा बताओ जिसके सहारे यह समस्त विश्व टिका है--स्कम्भं त॑ ब्रूहि कतम8 स्विदेव स३' | 
इसके उत्तर में बताया गया -वह परब्रह्म परमेश्वर है | अन्तत४ लॉक को स्वीकार करना पड़ा कि 'जो कुछ हमारी 
समझ से परे है, वह परमात्मा की शक्ति से बाहर नहीं ।' यह ”स दाधार” इस वैदिक सिद्धान्त की विजय थी | 

शास्त्रों में ब्रह्म के लिए अनेकत्र “पति” और उसके पर्यायवाची शब्दों का प्रयोग हुआ है । ब्रह्मसूत्र 
(वेदान्तदर्शन) में “पत्यादिशब्देभ्य३' (१।३।४३) सूत्र के द्वारा जीव-ब्रहा 'का भेद बताते हुए यह कहा गया है 
कि यदि ब्रह्म और जीव में अभेद होता तो ब्रह्म के समान जीव के लिए भी जगत्पति, भूताधिपति, प्रजापति, 
सर्वेश्वर, सर्वेशान जैसे विशेषणों का प्रयोग होता । सृष्ट्युत्पत्ति ओदि के सन्दर्भ में यहाँ “पतिरेक आसीत्‌' 
में 'एक४' पद अत्यन्त महत्वपूर्ण है | वेदान्तदर्शन के रचयिता/ महर्षि वेदव्यास ने एक सूत्र (४।४।१७) और 
उसपर अपने भाष्य द्वारा शंकराचार्य, रामानुज आदिज्ने.स्पेष्ट कर दिया है कि .मोक्षदशा में भी जब जीव 
ब्रह्म में लीन हो जाता है, परमेश्वर जीवात्माओं को सृष्टि की उत्पत्ति-स्थिति-प्रलय का अधिकार नहीं देता, 
क्योंकि उसे भय है कि जीवात्माओं के अनेक होने सेलउनमें परस्पर मतभेद होने से झगड़ा होगा | “कोई 
सृष्टि को बनाना या बनाये रखना चाहेग़ा और कोई उसका संहार करना चाहेगा--“जगद्ब्यापारे 
एतेषामनैकमत्ये कस्यचित्‌ स्थित्यभिप्राय8. कस्येचित्‌ संहाराभिप्राय इत्येव॑ विरोधोडपि कदाचित्‌ स्यात्‌ ।” 
इसलिए यदि संसार के एक से अंधिक-पत्ति. (स्वामी--संचालक) होते तो अराजकता हुए बिना न रहती । 

वेदों में अनेक प्रसंग ऐसे हैं जिनमें सृष्टिविद्याविषयक वर्णन मिलता है | ऊपर नासदीय सूक्त का 
विवेचन हो चुका है | अंस्यवामीय सूक्त (ऋ० १॥१६४; अथर्व० ६।६) तथा पुरुषसूक्त (ऋ०१०।६०; यजु:०३१; 
अथर्व० १६।६; साम० पूर्वार्चिक)*ब्यो अन्य सूक्त हैं जिनमें जगत्सर्ग का विस्तृत वर्णन उपलब्ध है | वेद के 
इन सूक्तों में अत्यन्त रहस्यपूर्ण, रुचिकर एवं आकर्षक रीति पर जगत्सर्ग का विवरण प्रस्तुत किया 
गया है | दर्शनशास्त्र द्वारा प्रतिपाद्य विषय के रूप में मूलतत्वविषयक जितनी विचारधाराएँ आज तक संसार 
में जानी गयी हैं, संक्षेप में उन्हें तीन भागों में विभक्त किया जा सकता है-- 

१. जड़ और चेतन दो प्रकार के मूलतत्त्व हैं | दोनों की पृथक एवं स्वतन्त्र सत्ता होने पर इनके 
परस्पर सहयोग से ही सर्ग आदि जगत्कार्य सम्भव है | 

२. केवल जड़ एकमात्र तत्त्व है । चेतन नाम की पृथक्‌ एवं स्वतन्त्र सत्ता रखनेवाली कोई वस्तु नहीं 
है | जड़ तत्त्व ही अवस्थाविशेष में आकर अपने मूलरूप से इतना भिन्न प्रतीत होने लगता है कि उसे चेतन 
कह दिया जाता है | 

३. केवल चेतन एकमात्र तत्त्व है | चेतन से अतिरिक्त अन्य कोई तत्व अपना स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं 
रखता | यह जो जड़ जगत्‌ दृष्टिगोचर हो रहा है, इसकी वास्तविक स्वतन्त्र सत्ता नहीं है, मूलचेतन तत्त्व 
ही लीलावश इस रूप में भासता है | 


पहली विचारधारा वैदिक है, जिसका स्पष्ट संकेत एवं निर्देश वेद के अनेक सूक्तों व मन्‍्त्रों में उपलब्ध 
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अष्टम-समुल्लासः मत 


पुरुषडएवेद” सर्व॑ यद्‌ भूत॑ यच्च भाव्यम्‌ 
उतामृतत्वस्येशानो 0 ५ हे | 
उतामृतत्वस्येशान यद्नेनातिरोहति ॥४॥--यजु॥ आ० ३१ मं० २ 


होता है | वेद के अस्यवामीय सूक्त के मन्त्र इस विषय में गम्भीरतापूर्वक विचारणीय हैं | वे जगत्सर्ग- 
विषयक पुष्कल सामग्री प्रस्तुत करते हैं | इस सूक्त की प्रथम ऋचा में काव्यात्मक शब्दों में तीन अनादि 
तत्वों का वर्णन किया है--- 
अस्य वामस्य पलितस्य होतुस्तस्य आता मध्यमों अस्त्यशनः । 
तृतीयों आता घृतपृष्ठो अस्यात्रापश्यं विश्पतिं. सप्तपुत्रमू ॥ 

अर्थात्‌ वह परमात्मा सर्वातिशयी अनादि तत्व है जो सबका सेवनीय है, एवं समस्त जगत्‌ का ञ्रष्टा 
है । उसका साथी एक और समान वर्ग है जो इस जगत्‌ का भोक्ता है| वह मध्यम हैं, क्योंकि उसकी स्थिति 
परमात्मा और प्रकृति दोनों के मध्यगत है | वह जीवात्मवर्ग है | जगत्सर्ग में परमात्मा सर्वातिशायी निमित्त 
है, जीवात्मा अपने कर्मों द्वारा सर्ग में निमित्त रहते हैं | परमात्मा केवल निमित्त है, पर जीवात्मा जगत्‌ के 
भोक्ता भी हैं | इसी कारण जीवात्मवर्ग 'मध्यम' है | अनादि चेतन तथा. कर्मों द्वारा विशिष्ट जगद्रचना मेँ 
निमित्त होने से यह परमात्मा का भ्राता अर्थात्‌ साथी है | कर्त्ता-भोक्ता कै रूप मैं अभ्यागत यह आत्मा जब 
अपनी प्रवृत्तियों को परमात्मा की ओर झुका लेता है, तब इसमें दिंव्य भावनाओं का उद्रेक रहता है | ऐसा 
समाज देवों का समाज अथवा दैवीसर्ग कहा जाता है | पर भौगलिप्सा से जब इसका झुकाव प्रकृति एवं 
विषयों की ओर हो जाता है, तब आत्मा की ऐसी प्रवृत्तियों को आसुरी कहा जाता है । केवल प्रकृति का 
उपासक ऐसा समाज आसुरसर्ग कहलाता है | 

परमात्मा का तीसरा साथी 'चघृतपृष्ठ” है | यह पद तीसरे अनादि तत्व का बोधक है | वह तत्त्व 
है--जगत्‌ का मूल उपादान जड़ प्रकृति | *घृत' पेद वेद में उदक का वाचक माना जाता है | यह अपने 
कार्यशरीर का उपलक्षण है--रयि एवं प्राण अथवा तरल रज-वीर्य के रूप में यह शरीर का कारण होता 
है | 'पृष्ठ” पद 'स्पृश्‌' धातु से बनाःहै (निरुक्त ३॥४) । इसका अर्थ होता है--स्पर्श करना अथवा भोग 
करना । जीवात्मा स्थूल शरीर के द्वारा हीं प्रकृति के सम्पर्क में आता है, अर्थात्‌ प्रकृति का भोग करता 
है | इस प्रकार 'घृतपृष्ठ” पद आत्मा:की भोग्यभूत प्रकृति का वाचक है | भोक्ता होने के कारण ही परमात्मा 
के मध्यम भ्राता को 'अश्न$“ बताया है | प्राणिमात्र का रक्षण-पोषण इस तीसरे साथी प्रकृति के द्वारा होता 
है | इसलिए इसे “'विश्पति' ('विश्‌' का अर्थ है प्रजा, उनका पालक विश्पति) कहा गया है | प्रकृति का एक 
पर्याय “अदिति” है, जिसके सात पुत्रों का संकेत अदितिसूक्त (ऋ.१०७२) में उपलब्ध होता है ! विश्व 
ब्रह्माण्ड का सातों लोकों में समावेश है | ये सब. प्रकृति का विकार हैं । इसलिए यहाँ तृत्तीय त्राता को 
'सप्तपुत्र' कहा है । रे 

अस्यवामीय सूक्त की प्रसिद्ध 'द्वा सुपर्णा' इत्यादि बीसवीं ऋचा में स्पष्टरूप से तीन अनादि तत्त्वों का 
वर्णन है | वहाँ चेतनतत्व को भोक्ता और अभोक्ता दो रूपों में वर्णन किया है | परमात्मा को वहाँ 'अनश्न' 
अर्थात्‌ अभोक्ता कहा है | इसी आधार पर प्रथम ऋचा में भोक्ता आत्मा को 'अश्न३' कहा गया है । जगत्‌ 
के मूल उपादान प्रकृति का वर्णन 'वृक्ष/ पद से हुआ है । इस प्रकार यहाँ चेतन और अचेतन (जड़) रूप 
में दो प्रकार के अनादि तत्त्व हैं | परमात्मा (अभोक्ता) और जीवात्मा (भोक्ता) दो चेतन हैं | इनकी स्थिति 
अपने रूप में सर्वथा पृथक्‌ है । इनसे अतिरिक्त है--जड़तत्व, मूल उपादान तथा जीवात्मवर्ग का भोग्य । 

पुरुष एवेदम्‌ू--जिस प्रकार अदृश्य सत्ता के लिए अदस्‌ शब्द का प्रयोग किया जाता है, उसी प्रकार 
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दे 
८२६ सत्यार्थभास्कर 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति । 
यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति. _तद्विजिज्ञासस्व तद्‌ ब्रह्म ॥५॥ 
--पैत्तिरीयोपनि० भृगु० १॥ 
है 'अड्ग--मनुष्य ! जिससे यह विविध सृष्टि प्रकाशित हुई है, जो धारण और प्रलय करता है । जो 
इस जगत्‌ का स्वामी, जिस व्यापक में यह सब जगत्‌ उत्पत्ति-स्थिति-प्रलय को प्राप्त होता है, सो परमात्मा 
है | उसको तू जान, और दूसरे को सृष्टिकर्त्ता मत मान ॥१॥ 
यह सब जगत्‌ सृष्टि के पहिले अन्धकार से आवृत, रात्रिरूप में जानने के अयोग्य, आकाशरूप सब 
जगत, तथा तुच्छ अर्थात्‌ अनन्त परमेश्वर के सनन्‍्मुख एकदेशी आच्छादित था । पश्चात्‌ परमेश्वर ने अपने 
सामर्थ्य से कारणरूप से कार्यरूप कर दिया ॥२॥ 
५नक+ न. +नभम नर कत-+मननन न» +०-+७००५«५८४&+++८नरनककन++++3........... 3 >> अंजाम 
दृश्यमान सत्ता>जगत्‌ के लिए 'इदम्‌* का प्रयोग किया जाता है | यजुर्वेद (४०।१) में 'यत्किज्य जगत्यां 
जगत्‌' के साथ 'इदं सर्वम्‌” का प्रयोग हुआ है | तदनुसार ही अ्रन्थेंकार ने 'इदम्‌' शब्द से 'वर्तमानस्थ 
जगत्‌' का तथा 'सर्वम्‌” से “सब” का ग्रहण किया है| 'इदम्‌' से-प्रत्यक्ष का और 'प्रत्यक्ष' से 'इन्द्रियगोचर' 
पदार्थ अभिप्रेत है | भट्टभास्कर ने 'इदं सर्वम्‌” का अर्थ. किया है--'इदं प्रत्यक्षेण दृश्यमानं व्यक्तस्थावर 
जंगमात्मक यद्‌ वर्तमानं सर्व॑ यच्च भूतमतीतं यच्च भाव्य॑भविष्यत्‌“तदेतत्सर्वम्‌” (तै.आ. पर पु.सू. भाष्य)। 
मंगलाचार्य के अनुसार “इदं सर्व शब्दवाच्यं चराचरं जगत्‌" (मंगलाचार्यकृत पुरुषसूक्तभाष्य)| कुछ विद्वान्‌ 
इसी भाव को अन्य प्रकार से प्रकट करते हैं.। बे. 'इद्ठम्‌' से अभिप्राय लेते हैं जो काल में आबद्ध है' और 
'सर्वम! का अर्थ 'सब-कुछ” करते हैं । श्शामॉनुजाचार्य लिखते हैं--.'इदं यद्‌ वर्तमानकालीनं यद्‌ 
भूतमतीतकालीनं यच्च भविष्यत्कालीनं "तत्सर्वभ्‌* (पुरुषसूक्तभाष्य) | इसी प्रकार उब्वट “इदम्‌' से वर्तमान 
काल का अध्याहार करते हैं, इस तरह'इदं सर्वम्‌' से “कालत्रय' का अभिप्राय लेते हैं । इस सम्पूर्ण विवेचन 
से प्रतीत होता है कि 'इदं सर्वम्‌ः काल॑ में आबद्ध प्रकृतितत्व तथा उसका भोक्ता जीवात्म-तत्व है | इसमें 
वर्त्तमान काल के कार्यजगत्‌ तथा भूत“क भविष्यत्‌ काल के कारणजगत्‌ दोनों का समावेश है | प्रकारान्तर 
से यहाँ प्रकृति और जीवात्म-पुरुष के नित्यत्व का प्रतिपादन हुआ है--.' कालत्रयसत्तावतन्नित्यम्‌॥ “पुरुष एवेदं 
सर्वम्‌” में आपाततः सर्वात्मवाद अथवा 'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म' की प्रतीति होती है, परन्तु वस्तुत४ यहाँ 
प्रकारान्तर से परमेश्वर का नित्यत्व तथा सर्वव्यापकत्व प्रतिपादित हुआ है | जैसे “मज्या$* क्रोशन्ति' में 
“मज्चा४/ का अर्थ “मज्चस्थपुरुषा४” होता है, वैसे ही यहाँ तात्स्थ्योपाधि से “पुरुष एवेद॑ं सर्वम्‌* का अर्थ 
“सर्वमिद॑ पुरुषस्थितमेव” है | यही अर्थ युक्तियुक्त है । यदि “सब जगत्‌ पुरुष-परमेश्वर ही है' ऐसा अर्थ 
करके दोनों में तादात्म्य माना जाएगा तो जगत्‌ की उपासना में ही क्या दोष होगा ? इसके अतिरिक्त सब 
जगत्‌ को ब्रह्मरूप मानकर उसकी उत्पत्ति आदि का कथन निरर्थक होगा | 
यतो वा इमानि--इस उपनिषद्‌ वचन के अनुसार परमेश्वर जगत्‌ की उत्पत्ति-स्थिति और प्रलय का 
निमित्तकारण है, परन्तु कई आचार्य इसके आधार पर ब्रह्म को सृष्टि का उपादानकारण सिद्ध करने का 
प्रयास करते हैं | भारत के प्रसिद्ध दार्शनिक विद्वान्‌ डॉ० राधाकृष्णन के अनुसार-- 
व.ए. (३3.3) 596४/८5 06 ॥9/ #07 ७/॥7०॥ (यत३& ) ॥7९56 02785 भा 907 ९(८, पक्ञांड 40008(०5 (6 79078] टतव0५८ 
०४८ ४०॥6., ऊपितवीबातनंक्राजा : पता छ पांच. 
यद्यपि इस विषय का सम्बन्ध जितना भाषाशास्त्र या व्याकरणशास्त्र से है, उतना दर्शनशास्त्र से 
नहीं | परन्तु इसके महत्व को देखते हुए इसका विवेचन आवश्यक है | ऐसे विद्वानों का कहना है कि 
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हे मनुष्यो ! जो सब सूर्यादे तेजस्वी पदार्थों का आधार, और जो यह जगत्‌ हुआ, है, और होगा 
उसका एक अद्वितीय पति परमात्मा इस जगत्‌ की उत्पत्ति के पूर्व विद्यमान था और जिसने पृथिवी से लेके 
सूर्य-पर्यनत जगत्‌ को का किया है, उस परमात्मा देव की प्रेम से भक्ति किया करें ॥३॥ 

हे मनुष्यो ! जो सबमें पूर्ण पुरुष, और जो नाशरहित कारण और जीव का स्वामी, जो पृथिव्यादि 
"जुअ- जीव से अतिरिक्त है, वही पुरुष इस सब भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमानस्थ जगत्‌ को बनानेवाला 

जिस परमात्मा की रचना से ये सब पृथिव्यादि भूत उत्पन्न होते हैं, जिससे जीवते और जिसमें प्रलय 
को प्राप्त होते है, वह ब्रह्म है । उसके जानने की इच्छा करो ॥५॥ 

'जन्माद्यस्य यत३'॥ --शारीरक सू० अ० १| पा० १ सं० २ 
जिससे इस जगत्‌ का जन्म, स्थिति और प्रलय होता है, वहीं ब्रह्म जानने योग्य हैं ॥ 


'जायते' क्रिया का योग होने पर जिस कारणभूत वस्तु में पञ्चमी विभक्ति अर्थात्‌ अपादानकारक (/४|9४४८ 
८०७०) होता है वह उपादानकारण होता है, अर्थात्‌ जायमान वस्तु के उपादानकारण में पञ्चमी विभक्ति होती 
है । अष्टाध्यायी के जिस सूत्र को इसकी पुष्टि में प्रस्तुत किया जाता है वह है--“जनिकर्तु8 प्रकृति३” 
(१४३०) परन्तु सभी आचार्य इस विषय में एकमत नहीं हैं | उनका कहना है कि कारणमात्र में पञ्चमी 
का प्रयोग होता है, केवल उपादानकारण में नहीं | स्वयं पाणिनि ने इस-सूत्र से पूर्व पाँच सूत्रों में अन्य 
कारणों में पञ्चमी विभक्ति के प्रयोग का विधान किया है । वेद:और लोक में अनेकत्र ऐसे प्रयोग मिलते 
हैं | उदाहरणार्थ-- 

“तस्मादश्वा अजायन्त' (यजु:० ३१८) । 'यस्मादूचो5पातक्षन्‌" (अथर्व० १०७२०) | “तस्माद्यञ्जात्सर्वहुत३ 
*४«*» ०० यजुस्तस्मादजायत' (यजु:० ३१७७) । 'आदित्याज्जायते वृष्टि४” (मनु० ३।७६) । 'पुत्रात्‌ प्रमोदों जायते' | 
“सुधनाज्जायते सुखम्‌” | 'संगात्‌ संजायते काम$ कामात्‌ क्रोधोडमिजायते, क्रोधात्‌ भवति सम्मोह१, सम्मोहात्‌ 
स्मृति विभ्रम8 । स्मृतिअ्रंशाद्‌ बुद्धिनाशो बुद्धिनाशात्प्रणश्यति" (गीता २६६२-६३) । यहाँ सर्वत्र पज्चमी है, तथापि 
पञ्चम्यन्त पदों से किसी उपादानतत्व का ग्रहण नहीं किया जा सकता | आदित्य को वृष्टि का, पुत्र को हर्ष का, 
परमेश्वर को वेदों का अथवा बुद्धनाश को मनुष्य के नाश का उपादान कैसे कहा जा सकता है ? ये केवल इन 
जायमान वस्तुओं के निमित्त हैं, अर्थात्‌ कारणकारक का काम देते हैं | फिर, संस्कृत में (विशेषत४ वैदिक साहित्य 
में) कारकव्यत्यय के बाहुल्‍य से भी विद्वान्‌ परिचित हैं | ऐसी स्थिति में उपनिषद्‌ का प्रस्तुत सन्दर्भ ब्रह्म को सृष्टि 
का उपादानकारण सिद्ध करने में सहायक नहीं हो सकता | 

जन्माद्यस्य यत४--वेदान्तदर्शन का आरम्भ ब्रह्मजिज्ञासा से होता है--'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' (वे० द० 
१|१।१) । ब्रह्म को जानने की इच्छा उसी को होगी जो उसे नहीं जानता | सर्वज्ञ ब्रह्म स्वयं अपने को जानने 
की इच्छा करे--यह अपने-आपमें कितना उपहासास्पद है | वास्तव में जिज्ञासु और जिज्ञास्य अथवा ज्ञाता 
और ज्ञेय एक नहीं हो सकते | इससे स्पष्ट है कि ब्रह्म को जानने की इच्छा करनेवाला ब्रह्म से भिन्न कोई 
और है | प्रकृति के जड़ होने से उसके जिज्ञासु होने का तो प्रश्न ही नहीं उठता, अत४ चेतन, किन्तु 
अल्पज्ञ, जीव ही ब्रह्म का जिज्ञासु हो सकता है | 

सूत्रकार ने जिज्ञास्य ब्रह्म की पहचान-उसका लक्षण कहा-- जन्माचचस्य यत३' (वे० द० १॥१२)-- 
(यत४) जिससे (अस्य) इस जगत्‌ का (जन्मादि) उत्पत्ति-स्थिति-प्रलय होता है, वह ब्रह्म है | 

लक्षणं दो प्रकार का होता है--स्वरूपलक्षण व तटस्थलक्षण | स्वरूपलक्षण पदार्थ के याथायथ स्वरूप 
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[परमेश्वर जगत्‌ का निमित्तकारण है, उपादानकारण नहीं] 


प्रश्न--यह जगत्‌ परमेश्वर से उत्पन्न हुआ है, वा अन्य से ? 

उत्तर--निमित्तकारण परमात्मा से उत्पन्न हुआ है, परन्तु इसका उपादानकारण प्रकृति है | 

प्रश्न--कक्‍्या प्रकृति परमेश्वर ने उत्पन्न नहीं की ? 

उत्तर--नहीं | वह अनादि है । 

प्रश्न---अनादि किसको कहते, और कितने पदार्थ अनादि हैं ? 

उत्तर--जिसका आदि कोई कारण वा समय न हो उसको “अनादि' कहते हैं | ईश्वर, जीव और 
जगत्‌ का कारण, ये तीन अनादि हैं । 

[ईश्वर, जीव और प्रकृति के अनादित्व में प्रमाण] 


प्रश्न--इसमें क्‍या प्रमाण है ? 
उत्तर-. 
द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्षं परि षस्वजाते । 
त्योरन्य£ पिप्प॑लं स्वाद्वत्य॑नश्नन्नन्यो' अमि चांकशीति ॥१॥ ह 
ज-क्र० म० १| सू० १६४। मं० २० 
शाश्वतीभ्य8 समाभ्य$ ॥२। 
जज >-यजु॥० अ० ४० मं० ८ 


ता तत_+त 08 - जि  _  ##|||औ|औ|औ|औ॥]॥7््_़ 
का निर्देश करता है | “सच्चिदानन्दस्वरूपः- 'सेत्य॑ ज्ञानमनन्तम्‌“ ब्रह्म का स्वरूपलक्षण है | तटस्थलक्षण 
किसी के गुण अथवा क्रियाशक्ति द्वारा अन्य वस्तुओं के साथ उसके सम्बन्ध का उल्लेख करते हुए उस वस्तु 
का बोध कराता है | “जन्माचस्य#यंत£' 'ब्रहा का तटस्थलक्षण है.। नवीनवेदान्त ब्रह्म में कर्त्तत्व नहीं 
मानता-- 'कर्त्तत्वानुपपत्ते5” (शा० भां० ११४) | तथापि शंकर ने अनेक स्थलों पर ब्रह्म का स्रष्टा होना 
स्वीकार किया है । ेदान्तदर्शनतत के आरम्भ में ही उन्होंने लिखा है तद्‌ ब्रह्म सर्वज्ञं सर्वशक्ति 
जगदुत्पत्तिस्थितिप्रलयकारणं बेदान्तशास्त्रादेवावगम्यते ।” (शा० भा० १॥१ ४) अर्थात्‌ वेदान्तशास्त्र में सर्वज्ञ, 
सर्वशक्तिमान्‌ ब्रह्म को जगतू की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय का कारण बताया है | आगे चलकर एक बार 
फिर उन्होंने लिखा है-.'सर्ववेदान्तेषु सृष्टिस्थितिसंहारकारणत्वेन ब्रह्मण३ प्रसिद्धत्वात्‌ू (शा० भा० १२६) । 
अर्थात्‌ सब वेदान्तों में प्रसिद्ध है कि ईश्वर सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय करनेवाला है | इस प्रकार 
ईश्वर का सृष्टि का रचयिता होना सर्वथा प्रमाणित है | जगत्‌ को मिथ्या या भ्रान्ति मानने का अर्थ होगा 
कि सृष्टि की रचना मात्र भ्रान्ति की रचना है, उसे धारण करना भ्रान्ति को बनाए रखना है और उसकी 
प्रलय श्रान्ति का अन्त है, इस प्रकार ब्रह्म भ्रान्ति की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय का कारण सिद्ध होगा | 
यदि शंकराचार्य की भाँति वेदव्यास जगत्‌ को मिथ्या मानते तो वह ब्रह्म को असत्‌ अथवा भ्रान्ति का जनक 
कहकर उसे बदनाम न करते | 

अनादि- जिसका आदि कोई कारण या समय न हो वह अनादि है । जो अनादि है वह अनुत्पन्न है 
वह अनन्त-अविनाशी अर्थात्‌ नित्य है | नित्य होने से वह अपनी सत्ता के लिए किसी कारण की अपेक्षा नहीं 
रखता--'सदकारणवत्रित्यम्‌” (वै० द० ४।१।१) | लोक-लोकान्तर में जितने पदार्थ हैं वे किसी-न-किसी का 
परिणाम हैं, अर्थात्‌ कभी-न-कभी, कहीं-न-कहीं, किसी-न-किसी कारण से उत्पन्न हैं और जो वस्तु बनती 
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६द्वा) जो ब्रह्म और जीव दोनों (सुपर्णा) चेतनता और पालनादि गुणों से सदृश, (सयुजा) 
व्याप्य-व्यापक भाव से संयुक्त, (सखाया) परस्पर मित्रतायुक्त, सनातन, अनादि हैं और (समानम्‌ ) वैसा ही 
(वृक्षम ) अनादि मूलरूप कारण, और शाखारूप कार्ययुक्त वृक्ष अर्थात्‌ जो स्थूल होकर प्रलय में छिन्न-भिन्न 
हो जाता है, वह तीसरा अनादि पदार्थ | इन तीनों के गुण-कर्म और स्वभाव भी अनादि हैं | (तयौरन्य$) 
इन जीव और ब्रह्म में से एक जो जीव है, वह इस वृक्षरूप संसार में पापपुण्यरूप फलों को (स्वाद्वत्ति) अच्छे 
प्रकार भोगता है | और दूसरा परमात्मा कर्मों के फलों को (अनश्नन्‌ ) न भोगता हुआ चारों और अर्थात 
भीतर-बाहर सर्वत्र प्रकाशमान हो रहा है | जीव से ईश्वर, ईश्वर से जीव और दोनों से प्रकृति मिन्र-स्वरूप 
है | ये तीनों अनादि हैं ॥१॥ 

(शाश्वती०) अर्थात्‌ अनादि, सनातन जीवरूप प्रजा के लिए वैद द्वारा परमात्मा ने सब विद्याओं का 
बोध किया है ॥२॥ 


है, वह सावयव होने से विकारी एवं अनित्य होती है | इसलिए जो भावरूप पदार्थ उत्पन्न नहीं हौता वहीं 
अनादि कहाता है और त्रिकालाबाधित होने से वह नित्य होता है | सृष्टि में ऐसे तीन पदार्थ हैं---ईश्वर, 
जीव और प्रकृति | इसमें ऋग्वेद के अस्यवामीय सूक्त (११६४) का बीसवँ मन्त्र प्रमाण है-- 

द्वा सुपर्णा--इस मन्त्र को मुण्डक (३११) तथा श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ (४।६). में ज्यों-का-त्यों उद्धृत 
करके वेदानुकूल ईश्वर, जीव और प्रकृति के अनादित्व का प्रतिपादन कियो-गया है | इस मन्त्र में स्पष्टरूप 
से वृक्ष के रूप में प्रकृति का, पाप-पुण्यरूप फलों का भोग करनेवाले के रूप में जीवात्मा का तथा केवल 
साक्षीरूप में ईश्वर का कथन करके ईश्वर, जीव तथां प्रकृति के अनादित्व का प्रतिपादन किया है | वेद 
के प्रति शंकराचार्य की आस्था अवश्य थी, परन्तु वेद पर उन्होंने कमी कुछ लिखा हो, इसका कोई प्रमाण 
नहीं मिलता | वस्तुत४ उनका कार्यक्षेत्र प्रस्थानत्रयी-गीतो-उपनिषद्‌-वेदान्तदर्शन तक ही सीमित रहा । 
मुण्डकोपनिषद्‌ के अन्तर्गत इस मन्त्र का भोष्य करते हुए शंकराचार्य ने “सयुजौ सदैव सर्वदा युक्तौ 
(सखायौ) समानाख्यानौ आत्मेश्वरौ" लिखकर ईश्वर के समान जीव का अनादित्व स्वीकार किया है । आगे 
उन्होंने लिखा है--“तयो परिष्वक्तयो४ (अन्य४) एक (पिप्पलं) कर्मनिष्पन्नं सुखदुःखलक्षणं फल (स्वाद्वत्ति) 
स्वादु भक्षयति । (अन्य४) इतर ईश्वरो नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभाव३ सर्वज्ञ३ सर्वसत्वोपाधिरीश्वर३ (अनश्नन्‌ ) 
न अश्नाति । प्रेरयित्वा ह्ासौं उभयोर्भोज्यभोक्त्रोर्नित्यसाक्षित्वसत्तामात्रेण स अनश्नन्‌ (अभिचाकशीति) 
पश्यत्येव केवलम्‌ ।* 

इस प्रकार इस मन्त्र के भाष्य में शंकराचार्य ने भोक्ता जीव, भोग्य प्रकृति और दोनों के द्रष्टा एव प्रेरक 
ईश्वर तीनों की स्वतन्त्र सत्ता का प्रतिपादन किया है | “आत्मेश्वरौ" इस समस्त पद में “जीवों ब्रहौव 
नापर$* का स्पष्ट निषेध है | स्वामी शंकराचार्य द्वारा यत्र-तत्र-अनेकत्र प्रयुक्त 'लिंगोपाधि", “मायोपाधि' 
जैसे शब्दों का मन्त्र में संकेत तक नहीं है | 

सायणाचार्य के पूर्ववर्त्ती स्वामी आत्मानन्द ने इस मन्त्र का भाष्य करते हुए लिखा है...“द्ौ 
साधूनभ्युदयनिः श्रेयसपक्षान्‌ बिश्रतौ जीवपरमात्मानौ । तयोर्मध्ये (एक$) जीव३ (पिप्पलं) बहुदोषयुक्तमपि 
कर्मफल स्वादुकृत्वा (अत्ति) स्वादिति | (अन्य8) पर परमात्मा (अनश्नन्‌ ) अभुज्जानो$पि अभित8॥ प्रत्यर्थ 
प्रकाशते ।” इस प्रकार स्वामी आत्मानन्दकृतभाष्य के अनुसार भी ऋग्वेदादि में आया यह मन्त्र स्पष्टत: 
जीवेश्वरप्रकृति-भेद का प्रतिपादन करते हुए इन तीन सत्ताओं के अनादित्व की घोषणा कर रहा है । 
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८३० सत्यार्थभास्कर ३ 


अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्वीः प्रजा/ सृजमानां सरूपा३ । 
अजो होको जुषमाणो5नुशेते जहात्येनां. भुक्तभोगामजोडन्य४ ॥३॥ 
--यह उपनिषद्‌ (श्वेता० ४५) का वचन है| 
प्रकृति, जीव और परमात्मा तीनों अज, अर्थात्‌ जिनका जन्म कभी नहीं होता, और न कभी ये जन्म 
लेते, अर्थात्‌ ये तीन सब जगत्‌ के कारण हैं, इनका कारण कोई नहीं | इस अनादि प्रकृति का भोग अनादि 
जीव करता हुआ फैंसता है और उसमें परमात्मा न फैंसता और न उसका भोग करता है ॥३॥ 
[प्रकृति का स्वरूप] 


ईश्वर और जीव का लक्षण ईश्वर-विषय में कह आये | अब प्रकृति का लक्षण लिखते हैं --- 
'सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति प्रकृतेर्महान्‌ महतो5हड्कारो5हंकारत्‌ पज्चतन्मात्राण्युभयमिन्द्रियं 
पज्चतन्मात्रेभ्यः स्थूलभूतानि पुरूष इति पज्चविंशतिर्गण४“ | --सांख्यसू० १६१ 


अजामेकाम्‌--श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ के इस मन्त्र में इसी बात कौ काव्यात्मक शैली में कहा गया 
है--लाल, सफेद और काले रंग की एक 'अजा' है जो अपने ही. रंग-रूपवाली अनेक अजाओं का सर्जन 
करती है | एक 'अज' है जो उस अजा से प्रीति करता और उसका'४उपभोग करता है | एक दूसरा “अज' 
है जो उस भुक्तभोगा अजा को छोड़ देता है अर्थात्‌ उसका उपभोग»नहीं करता | “अज' का अर्थ है अ+ 
ज-जो पैदा न हो--अजन्मा-अनादि एवं नित्य हो ।'त्तीन अज हैं-एक भोग्य"सत््व-रजस्‌-तमस्रूप 
प्रकृति, दूसरा भोगनेवाला अज अर्थात्‌ जीवात्मा और तीसेरा क्ञ भोगनेवाला अज अर्थात्‌ परमात्मा । जीवात्मा 
प्रकृति में रम जाता है, परमात्मा लहीं रमता। | ऋग्वेद ११६४।२० के समान ही इस मन्त्र में भी 
ईश्वर-जीव-प्रकृति के अनादित्व तथा उनकी स्व॒तन्त्र सत्ता का स्पष्ट वर्णन है | 

श्री शंकराचार्य का कथन है कि मन्त्र में। प्रकृति का स्पष्ट उल्लेख न होने से यहाँ 'अजा” पद प्रकृति 
का नहीं अपितु बकरी का वाचक है, किन्तु।उनकी यह मान्यता सर्वथा असंगत है | प्रथम तो प्रस्तुत प्रकरण 
में बकरी का कोई स्थान नहीं है.। फिर, ऐसा मानने पर “अज“ 'भुक्तभोगा” “अनुशेते” तथा “जहात्येनाम्‌” 
आदि पदों की संगति नहीं लगैंगी | 'अजा' के साथ विशेषण भी ऐसे और इतने हैं कि उनका बकरी के 
साथ सामंजस्य नहीं हो सकेता.। 

मुण्डकोपनिषद्‌ में उद्धृत उक्त वेदमन्त्र की शंकर द्वारा की गयी व्याख्या के रूप में दिया निम्न मन्त्र 
भी समानरूप से महत्वपूर्ण है-- 

समाने वृक्षे पुरुषो निमग्नोइनीशया शोचति मुद्यमान३ । 
जुष्टं यदा पश्यति अन्यमीशं अस्य महिमानमिति वीतशोक३ ॥ 
--मुण्डक० ३॥२ 

अर्थात्‌--अनादि नित्य जीव प्रकृतिरूपी वृक्ष के भोग में निमग्न मोह के कारण शोक करने लगता 
है, किन्तु जब वह उसी वृक्ष के ऊपर निर्लिप्त भाव से बैठे अन्य अर्थात्‌ भिन्न आनन्दस्वरूप परमेश्वर 
को देखता और उसकी महिमा को अनुभव करता है तब शोकरहित हो जाता है | 

यदि वास्तव में जीव ब्रह्म का ही रूप होता तो वह किसी भी अवस्था में मोह, अज्ञान, दुःख आदि 
से त्रस्त न होता | मन्त्र में “मुह्यमान पुरुष:” तथा “अन्यमीशम्‌” पदों के रहते नवीनवेदान्तियों का जीवेश्वर 
का अमेद सिद्ध करने की चेष्टा करना व्यर्थ की खेंचातानी है | 

सत्त्वरजस्तमसाम्‌--सत्त्व, रजस्‌ और तमस्‌ ये तीन प्रकार के मूलतत्त्व हैं | इनकी साम्यावस्था का 
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अष्टम-समुल्लास: ८३१ 


'सत्त्त'>शुद्ध, रज४-मध्य, तम४-जाड्य अर्थात्‌ जड़ता तीन वस्तु मिलाकर जो एक संघात है, 
उसका नाम 'प्रकृति' है | उससे महत्व बुद्धि, उससे अहंकार, उससे पांच तन्मात्रा सूक्ममूत, और दश 
इन्द्रियाँ तथा ग्यारहवाँ मन, पाँच तन्मात्राओं से पृथिव्यादि पाँच भूत, ये चौबीस और पच्चीसवाँ पुरुष अर्थात्‌ 
जीव और हा परमेश्वर है ॥ ! 

इनमें से प्रकृति अविकारिणी, और महत्व, अहड्कार तथा पाँच सूक्ष्मभूत प्रकृति का कार्य, और 


इन्द्रियाँ, मन तथा स्थूलभूतों का कारण हैं | पुरूष न किसी की प्रकृति-उपादानकारण, और न किसी का. 


कार्य्य है | 
[जगत्‌ का उपादानकारण प्रकृति है, ब्रह्म नहीं ] 


प्रश्न-- 
सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ (छा० ६२।१)॥१॥ असद्बा इदमग्र आसीतू (तै० उप० ब्रह्म० ७)॥२॥ 
आत्मा वा इदमग्र आसीत्‌ (बृहदू० १४१) ॥३॥ ब्रह्म वा इदमग्र आसीतू (शत० ११|१११॥१) ॥9॥ 
--यै उपनिषदों के वचन हैं ॥ 
है श्वेतकेतो ! यह जगत्‌ सृष्टि के पूर्व सत्‌ ॥१॥॥ असत्‌ ॥२॥ आत्मांज३॥ और ब्रह्मरूप था ॥४॥ 


नाम प्रकृति है, अर्थात्‌ जब तक ये तत्त्व कार्यरूप में परिणत नहीं होते, प्रत्युत अपने मूलरूप में अवस्थित 
रहते हैं, तब तक इनका नाम 'प्रकृति” है | इस प्रकार समस्त«कार्य की/कारणरूप अवस्था प्रकृति कहाती 
है | कार्यमात्र का यही मूल उपादान होने से गौणरूप में भलें ही इसे एक कहा जाए, पर प्रकृति नाम का 
एक व्यक्तिरूप में कोई तत्त्व नहीं है | समस्त वैषम्य अथवा इन्द्र विकृति अवस्था में ही सम्मव हो सकते 
हैं, इसलिए प्रकृतिस्वरूप को साम्यावस्था कहकर स्पेष्ट किया है | 

इस प्रकार मूलतत्व तीन वर्ग में विभक्त है संख्या में वह अनन्त है | जब चेतन की प्रेरणा से उसमें 
क्षोभ होता है, तब वे मूलतत्त्व कार्योन्मुख हो-जाते हैं, अर्थात्‌ कार्यरूप में परिणत होने के लिए तत्पर हो 
जाते हैं | तब उसकी अवस्था साम्य न-होकरवैषम्यं की ओर अग्रसर हो जाती है | तब उसका जो प्रथम 
परिणाम है, उसका नाम “महत्‌' होता है | इसी को बुद्धिकहते हैं । 

'महत्‌' या बुद्धि से 'अहंकार', अहंकार से पञ्चतन्मात्र और दोनों प्रकार की इन्द्रियाँ ॥ तामस अहंकार 
से पाँच तन्मात्र अर्थात्‌ सूक्ष्मभूत और सात्विक अहंकार से आन्तर तथा बाद्य दोनों प्रकार की इन्द्रियाँ उत्पन्न 
होती हैं | आन्तर इन्द्रिय केवल एक 'मन' है तथा बाह्य इन्द्रिय दस हैं, जो दो वर्गों में विभक्त हैं--ज्ञानेन्द्रिय 
और कर्मेन्द्रिय । श्रोत्र, त्वक्‌ चक्षु, रसन, प्राण ये पाँच ज्ञानेन्द्रिय हैं तथा वाक्‌ पाणि, पाद, पायु और उपस्थ 
ये पाँच कर्मेन्द्रिय हैं | तन्मात्र अर्थात्‌ सूक्ष्म-भूतों से स्थूल-भूतों की उत्पत्ति होती है | दृश्यमान वृथिवी आदि 
को स्थूलभूत कहते हैं | इनमें मूल प्रकृति केवल उपादान तथा महत्‌ आदि तेईस पदार्थ उसके विकार 
हैं | ये चौबीस अचेतन जगत्‌ हैं | इसके अतिरिक्त पुरुष अर्थात्‌ चेतन तत्त्व है । इस प्रकार चौबीस अचेतन 
और पच्चीसवाँ पुरुष चेतन है | चेतन तत्त्व भी दो वर्गों में विभक्त है--एक परमात्मा और दूसरा जीवात्मा। 
परमात्मा एक है तथा जीवात्मा अनेक, अर्थात्‌ संख्या की दृष्टि से अनन्त -। ये हैं, वे समस्त तत्त्व, जिनके 
वास्तविक स्वरूप को पहचानकर अचेतन तथा चेतन के भेद का साक्षात्कार करना है | 

सदेव सोम्येदम्‌ू-इन वाक्यों में सदसत्‌ के विधि-निषेध का रहस्य शास्त्र के मर्म को न समझने के 
कारण उत्पन्न होता है | छान्दोग्य (६।२१-२) में एक साथ कहा है-“असदेवेदमग्र आसीत्‌“ तथा “सरत्त्वेव 


इदमग्र आसीत्‌” | एक साँस में दोनों बातें कह दीं | पहले कहा 'असत्‌ ही था', फिर क़ह दिया 'सत्‌ ही : 
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८३२ सत्यार्थभास्कर 
पश्चात्‌-- 
“तदैक्षत बहु; *स्यां प्रजायेयेति' (छा० ६॥२)) ॥१॥ 
“सो5कामयत बहु: स्यां प्रजायेयेति” ॥२॥ 
--यह तैत्तिरीयोपनिषद्‌ (ब्रह्मण ६) का वचन है ॥ 
वही परमात्मा अपनी इच्छा से बहुरूप हो गया है ॥१,२॥ 


'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म नेह नानास्ति किज्चन' ॥३॥ 


--यह भी उपनिषद्‌ का वचन है ॥' 


जो यह जगत्‌ है, वह सब निश्चय करके ब्रह्म है | उसमें दूसरे नाना प्रकार के पदार्थ कुछ भी नहीं, 
किन्तु सब ब्रह्मरूप हैं ॥३॥ 


उत्तर-- क्‍यों इन वचनों का अनर्थ करते हो ? क्‍योंकि उन्हीं उपनिषदों में--- 


था | तत्पश्चात्‌ स्पष्ट भी कर दिया--“कथमसत£ सज्जायेत” अर्थात्‌ -यदि पहले 'असत्‌" ही होता तो बाद 
में उससे 'सत्‌” कैसे हो जाता ? 'नासतो विद्यंते भावः" (गीता) | फिर पहले क्यों कहा था--“असत्‌ ही था? 
बात समाप्त करते हुए ऋषि ने कह दिया--'सत्वेव सोम्येदमंग्र आसीत्‌' | वस्तुतः 'सत्‌*' और '“असत्‌' से 
'भाव' और 'अभाव' नहीं, व्यक्त और अव्यक्त अभिप्रेत है।। प्रलयावस्था में सब अभावरूप नहीं हो जाता, 
कारण में लीन हो जाने से अव्यक्त हो जाता है | इससे स्पष्ट हैं कि उद्धृत वाक्यों में 'सत्* और 'असत्‌' 
पदों का प्रयोग “व्यक्त' और “अव्यक्त' के अर्थों में हुआ है | 

अव्यक्ताद्‌ व्यक्तय४ सर्वा३ प्रभवन्त्यहरागमे । 

राज्यागमे अ्रलीयन्ते तत्रैवाव्यक्तसंज्के ॥ --गीता ८१८ 

अर्थात्‌ ब्रह्मदेव के दिन का आरम्भ होने (सर्गोत्पत्ति होने) पर अव्यक्त से सब व्यक्त पदार्थ निर्मित होते 

हैं और रात्रि (प्रलयकाल) आने प्ररउसी अव्यक्त में लीन हो जाते हैं । 
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इस श्लोक पर टिप्पणी करते हुए लोकमान्य तिलक लिखते हैं-“यहाँ 'अव्यक्त' का अर्थ परब्रह्म नहीं 

है, क्योंकि आगे बीसवें श्लोक में स्पष्ट बतला दिया है कि ब्रह्मरूपी 'अव्यक्त' इस अठारहवें श्लोक में वर्णित 

“अव्यक्त* शब्द से सांख्यों की 'प्रकृति' अभिप्रेत है | बीसवें श्लोक में वह ब्रह्म का वाचक है |” इस प्रकार 

गीताकार के मत में स्वयं ब्रह्म जगद्गरूप में परिणत नहीं होता | इस दृश्यमान जगत्‌ के रूप में जो मूलतत्त्व 
परिणत होता है, वह त्रिगुणात्मक प्रकृति ही है | 

यह सब जगत्‌--यह सब जगत्‌. . .अभाव न था' इस वाक्य को अस्पष्टार्थ कहा जाता है | इसके 

अभिमत अर्थ को स्पष्ट करने और समझने के लिए इसमें से दो अवान्तर वाक्यांशों क विभाजन करना 

होगा | इस वाक्य में से “और जीवात्मा ब्रह्म” इन पदों को अलग रख लीजिए । फिर शेष वाक्य को 

पढ़िए | वह इस प्रकार होगा--“यह सब जगत्‌ सृष्टि से पूर्व असत्‌ के सदृश और प्रकृति में लीन होकर 


१. यह किसी प्रामाणिक उपनिषद्‌ का वचन नहीं है | इसीलिए जैन आचार्यों ने भी लिखा है--कृ त्रिमेणाप्यागमेन तस्यैव 
प्रतिपादनात्‌ | उक्त च--'सवव॑ वै खल्विदं ब्रह्म नेह नानास्ति किंज्चन' | स्याद्वादमञज्जरी टीका श्लोक १३, पृष्ठ १०३, 
पूना सं० | अर्थात्‌ 'सर्व वै०” यह बनावटी वचन है । 
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हि सील > कल पी आवक 


अष्टम-समुल्लास: पका 


'[एवमेव खलु] सोम्याश्नेन शुर्गेनापो मूलमन्विध्छ, अद्मिस्सोम्य तैजौमूलमन्विच्छ, तजसा 
सोम्य शुरूगेन सन्मूलमन्विच्छ, सन्मूलाः सोस्‍्येमा३ [सर्वा१] प्रजा३ "९! सत्पतिष्ठा3' ॥ 
-छान्दौग्य उपनि० दटांड 
हे श्वेतकेतो ! अन्नरूप पृथिवीकार्य से जलरूप मूलकारण को तू जान | कार्यरूष जल से तेजोरूप 
मूल, और तेजोरूप कार्य से सद्रूपकारण जो नित्य प्रकृति है उसको जान | यही सत्यस्वरूप प्रकृति सब 
जगत्‌ का मूल घर और स्थिति का स्थान है | यह सब जगत्‌ सृष्टि के पूर्व असत्‌ के सदृश, ब्रह्म और 
आर ६5] >- वर्त्तमान था, अभाव न था ॥ 
९ जी 'सर्व खलु०” यह वचन ऐसा है जैसाकि “कहीं की ईंट कहीं का रौड़ा, भानमती ने कुड़वां 
जो शो लीला का है | ४*ंगंड ब्ग 
“जा 


'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत” ॥ --छान्दोग्य० ३इ/१४१॥ 

शक मर > जल वदनिललनिकय पिला मद: आाक रा आ पक ८ मान भिीीरिजली 
वर्त्तमान था, अभाव न था ।' इतना वाक्य एक पूरे अर्थ को व्यक्त करता है4-जगत्‌ जो अब हमारे सामने 
विद्यमान है, सृष्टि के पूर्व अर्थात्‌ प्रलयावस्था में यह असत्‌ के सदृश था; सर्वथां असत्‌ नहीं था | कारण 
यह है कि यह प्रकृति में लीन हुआ विद्यमान था अर्थात्‌ कारणरूप में विद्यमान था। इससे प्रतीत होता है 
कि ग्रन्थकार ने कार्य-कारणभाव में सत्कार्य सिद्धान्त को स्वीकार किया है। प्रलयकाल में जगद्रूप कार्य 
कारणरूप में विद्यमान रहता है, उसका सर्वथा अभाव नहीं होता<। 

जो पद उक्त वाक्य में से अलग करके रकखे हैं, वे भी दो अवान्तर वाक्यों को बनाते हैं-१. 'और 
जीवात्मा वर्तमान था' | २. "ब्रह्म वर्तमान था' | तात्पर्य यह है-कि प्रलयावस्था में प्रकृति के साथ जीवात्मा 
और परमात्मा भी वर्तमान थे--'आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌'--'रेतोधाः आसन्‌” (नासदीय सूक्त) | इस 
प्रकार उक्त पंक्ति से ग्रन्थकार ने उस अवस्था में तीन .अनादि पदार्थों की सत्ता को स्पष्ट किया है तथा 
प्रकारान्तर से इस मन्तव्य का प्रत्याख्यान किया है जो उस अवस्था में एकमात्र ब्रह्म की सत्ता को स्वीकार 
करते हैं और शेष जीव तथा प्रकृति को उद्भव उसी से मानते हैं | 

सर्व खल्विदं ब्रह्म--यह पूरा सन्दर्भ इस प्रकार है-- 

सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत | अथ खलु क्रतुमयः पुरुषों यथाक्रतुरस्मिल्लोके 
भवल्ति, प्रेत्य भवति | स क्रतु कुर्वीत ॥ 

इसका सीधा अर्थ है--“यह सब ब्रह्म ही है (सर्व खलु इदं ब्रह्म) | तज्ज+तल्ल+त्तदन्‌ (त्तज्जलान्‌ 
इति) अर्थात्‌ उसी (ईश्वर) में सब उत्पन्न होता, उसी में लीन होता और उसी में प्राण घारण करता है । 
ऐसा जानकर (शान्त उपासीत) शान्त होकर उसी की उपासना करे | (अथ खलु) अब निश्चय (क्रतुमय३ 
पुरुष$) मनुष्य वासनामय है अर्थात्‌ जैसा वह विचार' करता है वैसा ही बन जाता है। (यथा क्रतु३ अस्मिन्‌ 
लोके पुरुषः भवति ) जैसी वासना इस लोक में होती है (तथा इत४ प्रेत्य भवति) वैसी ही यहाँ से मरने 
के बाद की योनि में होती है | (स३ क्रतुं कुर्वीत) इसलिए वह (उत्तम) कर्म करे । 

यहाँ स्पष्ट ही उपासना का प्रकरण है | किसी का स्वयं अपनी उपासना करना कितना अटपटा 
लगता है | उपास्य और उपासक एक नहीं हो सकते | उपासक जीव को उपास्य ब्रह्म की उपासना का 
उपदेश देते हुए जहाँ वासनामय बताकर शान्तभाव से ब्रह्म की उपासना करने के लिए कहा गया है वहाँ 
ब्रह्म को सर्वव्यापक बताते हुए उसे जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय का निमित्तकारण कहा गया 


हजाणाााााक्र 2 पुण्य नया 2० कुक कु का नह १०- है आी> मे था 0 हि।॥ ह्त्वछज् 


८३४ सत्यार्थभास्कर 


और--'“नेह नानास्ति किंचन” ॥ यह कठवल्ली ४।११ का वचन है ॥ 

जैसे शरीर के अड्ग जब तक शरीर के साथ रहते हैं तब तक काम के, और अलग होने से निकम्मे 
हो जाते हैं, वैसे ही प्रकरणस्थ वाक्य 'सार्थक', और प्रकरण से अलग करने वा किसी अन्य के साथ जोड़ने 
से “अनर्थक' हो जाते हैं | सुनो, इनका अर्थ यह है-- 

“है जीव | तू ब्रह्म की उपासना कर जिस ब्रह्म से जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय होता है-। 
जिसके बनाने और धारण से यह सब जगत्‌ विद्यमान हुआ है, वा ब्रह्म से सहचरित है | उसको छोड़ दूसरे « 
की उपासना न करनी | इस चेतनमात्र, अखण्डैकरस ब्रह्मरूप में नाना वस्तुओं का मेल नहीं है, किन्तु ये: 
सब पृथक्‌-पृथक्‌ स्वरूप में परमेश्वर के आधार में स्थित हैं । है 
है | तात्स्थ्योपाधि से “सर्व खल्विदं ब्रह्म” का अर्थ है--यह सब जगत्‌ 'ब्रह्म' अर्थात्‌ ब्रह्मस्थ है | साहचर्य तथा'. 
अगले-पिछले प्रकरण और अभिप्राय को देखते हुए 'इदं” शब्द का अन्वय 'सर्वम्‌” के साथ न होकर ब्रह्म - 
के साथ ही हो सकता है | जैसे-..इदं सर्व घृतम्‌*' का अर्थ है--यह सब घृत है, इसमें किसी अन्य वस्तु 
का मिश्रण नहीं है, इसी प्रकार “सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म” का अर्थ है कि यह सब 'शुद्ध ब्रह्म' (शुद्धमपापविद्धम) : 
है | इस चेतन अखण्डैकरस ब्रह्म में माया, अविद्या आदि कुछ नहीं है | 'तज्जलान्‌” का सीधा अर्थ है कि) 
वह ब्रह्म अपने भीतर सूक्ष्मरूप में स्थित कारणरूप प्रकृति से/सर्गकाल में सृष्टि को उत्पन्न कर, स्थितिकालाँ , 
में उसे धारण करता तथा प्रलयकाल में पूर्व की भाँति समेटकर पुन४ अपने भीतर धारण कर लेता है। 
उपास्य के रूप में ब्रह्म, उपासक के रूप में जीव (पुरुष) त्॒था कार्यरूप जगत्‌ तीनों का एक साथ उल्लेख: 
होने से यह मन्त्र स्पष्ट ही द्वैतवाद (त्रैतवाद) का प्रतिपादक है । 

नेह नानास्ति-वह ब्रह्म अनेकरूप नहीं है:.| सर्वत्र एक ही ब्रह्म व्याप्त है । इससे पहले मन्त्र में 
कठोपनिषत्कार ने बताया कि जो यह समझता है कि वह मन्दिर-गिरजे में है या चौथे-सातवें आसमान पर 
है, या कैलास पर्वत पर या क्षीरसागर में है, वह जीवन-मरण के आवर्त्तमान चक्रमें फँस जाता है-'य इह 
नाना इव पश्यति मृत्यो४ स मृत्युम्‌ आप्नोति” | 

तीन अनादि पदार्थों के मानने पर जगद्गचना की व्याख्या सर्वाधिक निर्दोष की जा सकती है | कारण 
यह है कि लोक में किसी रचना के हेतु तीन प्रकार के देखे जाते हैं | सृष्टिरचना में तीन कारण हैं. निमित्त, 
उपादान व साधारण | जिसके बनाने से कुछ बने, न बनाने से न बने, दूसरों को प्रकारान्तर से बनादे, उसे 
“निमित्तकारण' कहते हैं । प्रकृति से सृष्टि को बनानेवाला परमात्मा मुख्य निमित्तकारण है, विकृति अर्थात्‌ 
परमात्मा की बनाई सृष्टि--पृथिवी, जल, कोयला, लोहा, पर्वत, समुद्र, नदियाँ आदि में से पदार्थों को लेकर 
अनेकविध नामरूप देनेवाला जीवात्मा साधारण निमित्तकारण है | निमित्तकारण स्वयं अपरिणामी रहकर 
अपने से भिन्न पदार्थों को नाम-रूप प्रदान करता है | अवस्थान्तर को प्राप्त होकर बनने-बिगड़नेवाला 
उपादानकारण कहाता है | उपादान के बिना कोई वस्तु बन नहीं सकती | उसी से नाम-रूप की सिद्धि 
होती है । निमित्त और उपादान के अतिरिक्त अन्य अपेक्षित साधन साधारणकारण कहाते हैं | घड़े के बनने 
में कुम्हार निमित्त कारण, मिट्टी उपादानकारण तथा दण्ड, चक्र, दिशा, काल आदि साधारणकारण हैं । 
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इस प्रकार किसी भी वस्तु को कार्यरूप में आने के लिए तीन बातों का होना आवश्यक है--(१ 
नाम-रूप देनेवाली चेतन सत्ता, जो स्वयं अपरिणामी रहकर परिणमन करने में समर्थ हो, (२) मूल ३४ 
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अष्टम-समुल्लास: दद 


[जगत्‌ की उत्पत्ति में तीन कारण] 


प्रश्न--जगत्‌ के कारण कितने होते हैं ? 

उत्तर--तीन | एक निमित्त, दूसरा उपादान, तीसरा साधारण । 'निमित्तकारण' उसको कहते हैं कि 
जिसके बनाने से कुछ बने, न बनाने से न बने | आप स्वयं बने नहीं, दूसरे को प्रकारान्तर बना देवे | दूसरा 
'उपादानकारण' उसको कहते हैं, जिसके विना कुछ न बने | वही अवस्थान्तररूप होके बने और 
बिगड़े भी | तीसरा “साधारणकारण' उसको कहते हैं कि जो बनाने में साधन और साधारण निमित्त हों | 

निमित्त कारण दो प्रकार के हैं। एक--सब सृष्टि को कारण से बनाने, धारने और प्रलय करने, तथा 
सबकी व्यवस्था रखनेवाला मुख्य निमित्तकारण परमात्मा | दूसरा--परमेश्वर की सृष्टि में से पदार्थों को 
लेकर अनेकविध कार्यान्तर बनानेवाला साधारण निमित्तकारण "जीव"। 


जो स्वयं तो कार्यरूप में परिणत न हो सके किन्तु किसी चेतनसत्ता द्वारा प्रमावित होने पर नाम-रूप धारण 
कर सके | (३) वे साधन जो जड़ होने से न तो निमित्तकारण के समान कुछ बना सकें, न स्वयं कुछ बन 
सकें, किन्तु जिनके सहयोग के बिना नाम-रूप न दिये जा सकें । 

सृष्टिरचना में परमेश्वर निमित्तकारण है, प्रकृति वह उपादान है जिसे विभिन्न नाम-रूप देकर वह 
सृष्टि का निर्माण करता है और जीवात्मा वह चेतन सत्ता है जिसके लिए सृष्टि की रचना की जाती है | 
ऐसा कोई समय नहीं था जब इनमें से किसी एक का भी अभाव रहां हो और न कोई ऐसा समय होगा 
जब इनमें से कोई एक न रहेगा । ये तीनों सदा से हैं और सदा रहेंगे । 

सृष्टि की रचना भोग और अपवर्ग के लिए है--भोगापवर्गार्थ दृश्यम्‌ (योग० २।१८) । यदि भोग्य है तो 
उसका भोक्ता होना आवश्यक है | भोग्य और भोक्तां के होने पर भोग्य को प्रस्तुत करने और दोनों का 
नियमन करनेवाली सत्ता का होना आवश्यक है | किसी पदार्थ का उपादानकारण अचेतन तत्त्व होता है | 
चेतन तत्त्व केवल भोक्ता या कर्त्ता हो सकता है। ईश्वर की प्रेरणा से प्रकृति का परिणामरूप जगत्सर्ग 
जीवात्मा के भोग के लिए होता है | इस प्रकार परमात्मा केवल प्रकृति का नियन्‍्ता और जीवात्मा उसका 
भोक्ता है | श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ (११२) में इन तीन कारणों एवं सत्ताओं का उल्लेख “भोग्यं भोक्ता 
प्रेरयितारञज्थ" कहकर किया हैं | 
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उपादानकारण--सृष्टिरचना में उपादानकारण प्रकृति है । 'प्रक्रियते अनयेति प्रकृति '--जिससे कोई 
पदार्थ बनाया जाए उसे प्रकृति कहते हैं | कार्यावस्‍था में आने पर वह नाम-रूप को धारण करती और 
विकृति कहाती है | 'प्रकृति' शब्द ही इस बात को सिद्ध करता है कि जगत्‌ का मूलभूत उपादानकारण 
प्रकृति है | 
मर जगत्‌ का निमित्तकारण ब्रह्म अभौतिक एवं अपरिणामी है । उपादान जब तक विकृत न हो तब तक 
कार्यरूप नहीं हो सकता--कार्य को उत्पन्न नहीं कर सकता | अतएव जगत्‌ का उपादान वही हो सकता 
है जो विकारी हो | संसार में कर्त्ता को विकृत होते नहीं देखा जाता | सोना बिना गले या मुड़े कंगन नहीं 
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८३६ सत्यार्थभास्कर 


उपादानकारण--प्रकृति, परमाणु, जिसको सब संसार के बनाने की सामग्री कहते हैं | वह जड़ होने 
से आप-से-आप न बन और न बिगड़ सकती है, किन्तु दूसरे के बनाने से बनती और बिगाड़ने से बिगड़ती 
है | कहीं-कहीं जड़ के निमित्त से जड़ भी बन और बिगड़ भी जाता है | जैसे परमेश्वर के रचित बीज 
पृथिवी में गिरने और जल पाने से वृक्षाकार हो जाते हैं, और अग्नि आदि जड़ के संयोग से बिगड़ भी जाते 
हैं, परन्तु इनका नियमपूर्वक बनना वा बिगड़ना परमेश्वर और जीव क॑ अधीन है । 

जब कोई वस्तु बनाई जाती है, तब जिन-जिन साधनों से अर्थात्‌, ज्ञान, दर्शन, बल, हाथ और नाना 
प्रकार के साधन, और दिशा, काल और आकाश वे साधारण कारण | जैसे घड़े को बनानेवाला कुम्हार 
निमित्त, मिट्टी उपादान और दण्ड-चक्र, दिशा, काल, आकाश, प्रकाश, आँख, हाथ, ज्ञान, क्रिया आदि 
साधारण कारण होते हैं । इन त्तीन कारणों के विना कोई भी वस्तु नहीं बन सकती, और न बिगड़ सकती 
है। 


बन सकता । इसी प्रकार मिट्टी बिना रूपान्तर के घड़ा नहीं बन सकतीं; परन्तु कंगन या घड़ा बनाने के 
बाद भी सुनार या कुम्हार में किसी प्रकार का परिवर्त्तन नहीं देखा -जाता । इसी प्रकार जुलाहे को कपड़ा 
बनते या बढ़ई- को मेज़ बनते नहीं देखा गया | फिर परमेश्वर ही इसका अपवाद कैसे हो सकता है ? ऐसा 
मानना सृष्टिक्रम के विरुद्ध होगा | 

जगत्‌ की उपादानकारणता में प्रकृति के साथ अन्य किसी: की साझेदारी नहीं है । शंकराचार्य के 
अनुयायियों ने “परिणाम” के साथ कल्पनामूलक..“विवर्त्त -को- खड़ा करके इस तथ्य पर परदा डालने का 
प्रयत्न किया, परन्तु प्रयास करने पर भी वह ब्रह्म से भिन्न प्रकृति अथवा माया (मायान्तु प्रकृति 
विद्यात्‌-श्वेता०) नामक तत्त्व की उपादानकारंणता*को न हटा सके । यदि प्रकृति के सहयोग के लिए ब्रह्म 
स्वयं ही जगद्रूप में प्रकट होता तो उसमें परिणामित्व आदि दोषों की प्राप्ति होती और “कारणगुणपूर्वक३ 
कार्यगुणो दृष्ट४“ इस सिद्धान्त के अनुसार सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्म के अनुरूप होता । 

"प्रकृतिश्च॒प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌* (वे० द० १४२३) इस सूत्र से स्पष्ट है कि प्रकृति उपादान से 
ही परब्रह्म इस जगत्‌ की रचना करता-है | कठोपनिषद्‌ (५८) में कहा है --'स एष सुप्तेषु जागर्ति काम 
काम पुरुषो निर्मिमाण४“ अर्थात्र्‌ सोते हुओं में जागनेवाले चेतन ने संकल्प के अनुसार इस संसार का निर्माण 
किया । निर्माता द्वारा यह संकल्पूर्वक निर्माण प्रकृति उपादान के बिना सम्भव नहीं | जगन्नियन्ता का संकल्प 
नित्यज्ञानरूप है । ज्ञान निश्चितरूप से किसी विषय की अपेक्षा रखता है | इस संकल्परूप ज्ञान का विषय 
वह प्रकृतितत्त्व है जिसे निर्माता जगद्गूप में परिणत करता है | सर्ग से पूर्व न केवल ब्रह्म जागता रहता 
है, वह सुप्त प्रकृति को प्रेरित कर जगद्गूय में परिणत करता है | जगत्‌ की उत्पत्ति में प्रेरयिता अथवा 
निर्माता के रूप में जैसे ब्रह्म निमित्तकारण है वैसे ही प्रकृति उसका उपादानकारण है | यदि प्रकृति को 
कारण न माना जाए तो इस प्रतिज्ञावाक्य की अनुकूलता नहीं रहेगी । 

प्रकृति--सत्त्व (शुद्ध) रजस्‌ (मध्य) तमस्‌ (जाड्य) ये तीन प्रकार के मूल तत्त्व हैं । साम्यावस्था में 
इनके संघात का नाम प्रकृति है | कार्यमात्र के उपादानकारण की मूलभूत स्थिति यही सत्त्वरजस्तमोरूप 
प्रकृति है, अर्थात्‌ जब तक ये तत्त्व कार्यरूप में अवस्थित रहते हैं, तभी तक इनका नाम प्रकृति है | इनमें 
विकृति अथवा वैषम्य आने पर नामरूपयुक्त सृष्टि बनती है | समस्त वैषम्य अथवा द्वन्द्र विकृति अवस्था में 
सम्भव हैं, इसलिए प्रकृतिस्वरूप को साम्यावस्था में कहकर स्पष्ट किया है | विकृति का ही अपर नाम 
कार्यावस्‍्था है । प्रकृति के त्रिगुणात्मक होने से उसका कार्य जगत्‌ में त्रिगुणात्मक है... 
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न तदस्ति पृथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः । 
अर बाकि लीक सत्तव प्रकृतिजैमुक्त यदेभि३ स्यात्‌ त्रिमिर्गुणैश ॥ ---गीता १८४० 
के अमयड प्‌ न हिल आदि में कहीं कोई ऐसा पदार्थ नहीं है, जो प्रकृति के तीन गुणों से परे 
| कूर्मपुराण उत्तर कुछ अध्याय “ईश्वरगीता' के नाम से जाने जाते हैं | वहाँ (२२११) परमात्मा 
को प्रकृति और पुरुष दोनों से भिन्न कहा है | प्रपज्च और परमात्मा का तम३-प्रकाश के समान भेद निरूपित 
किया है | प्रकृति और पुरुष को छाया और आतप के समान परस्पर भिन्न कहा है | इस भेद का कारण 
प्रकृति का जड़ और पुरुष का चेतन होना है | 'ईश्वरगीता' में प्रकृति का स्वरूप निम्नलिखित शब्दों में 
प्रकट किया है-.. 
सत्वं रजस्तमश्चेति गुणत्रयमुदाह्मतम्‌ । 
साम्यावस्थितिमेतेषामव्यक्त प्रकृतिं विदु ॥ कूर्मण २१७२६ 
अर्थात्‌--सत्त्व, रजस्‌ तथा तमस्‌ तीन गुण कहे जाते हैं | इन तीनों गुणों की साम्यावस्था को अव्यक्त 
प्रकृति के नाम से जाना जाता है | अन्तिम चरण में सांख्यदर्शन (१२६): के-/सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था 
प्रकृति” इस सूत्र को किंचिद्‌ भिन्न शब्दों में कह दिया है । कार्यमात्र का मूल उपादान होने से भले ही 
इसे एक कह दिया जा, पर प्रकृति नाम का एक व्यक्तिरूप में कोई त्ञत््व नहीं है | प्रकृति की विभिन्न 
विशेषताओं के आधार पर उसे अनेक नामों से पुकारा जाता है--जैसे प्रकृति, अदिति, प्रधान, स्वधा, अव्यक्त, 
अजा, तमस्‌, वृक्ष, परिणामिनी, प्रसवधर्मिणी, अक्षर, क्षेत्र, ब्रह्म; माया, अविद्या आदि, तथापि उसे मुख्यतः 
प्रकृति और प्रधान इन दो नामों से पुकारा जाता हैं । 'प्रधान' पंद अपने निर्वचन के आधार पर मुख्यरूप 
से प्रलयावस्था की ओर संकेत करता है | जो सब जगतृ का आधार है (प्रधीयते--सांख्यप्रवचनभाष्य) और 
जिसमें सब जगत्‌ लीन हो जाता है, वह प्रधान हैं--'प्रकर्षण अन्तर्लीयते स्व॑ जगत्‌ यरस्मिस्तत्‌” | जगत्‌ की 
दृश्यमान अवस्था का आधार सर्ग है और उसका द्योतन 'प्रकृति' पद से होता है, इसलिए सर्वाधिक 
प्रचलित नाम यही है | धातु और प्रत्यय के-आधार पर 'प्रकृति' पद का अर्थ होगा--'प्रकर्षण क्रियते 
जगदनया इति प्रकृति" अर्थात्‌ जिससे सब जगत्‌ की रचना होती है, वह 'प्रकृति' है । 
भारतीय दर्शन में सत्त्व' रजस्‌ औरे-तमस्‌ को मूल तत्त्व माना है | समस्त जड़ जगत्‌ मूलत३ इन्हीं 
तत्वों से मिलकर बना है | सांख्यकारिका (१२) में इस सन्दर्भ में लिखा है-- 
प्रीत्यप्रीतिविषादात्मका? प्रकाशप्रवृत्तिनियमार्था४ । 
अन्योइन्याभिभवाश्रयजननमिथुनवृत्तयश्च गुणाई ॥ 
सत्त्व (शुद्ध) प्रीतिरूप है | प्रीति का अर्थ है--दूसरे को अपनी ओर आकृष्ट करना | इसके विपरीत 
रजस्‌ (मध्य) अप्रीतिरूप है और इस कारण वह दूर हटाने की प्रवृत्ति रखता है | तीसरा तमस्‌ (जाड्य) 
विषादरूप है, अर्थात्‌ न प्रीतिरूप और न अप्रीतिरुप | प्रलयकाल में बाह्य क्रिया की अनुपस्थिति का यह अर्थ 
नहीं कि कार्य करने की प्रवृत्ति का अभाव हो जाता है | व्यक्त होने की प्रवृत्ति (सत्त्व) और क्रियाशीलता 
(रजस्‌ ) अव्यक्त तथा निष्क्रियता (तमस्‌ ) की प्रवृत्तियों से प्रतिबद्ध रहती हैं | 'सत्त्व, रजस्‌ और तमस्‌' 
इन पारिभाषिक शब्दों का प्रयोग प्रधानपक्ष को लक्ष्य करके किया जाता है, एकान्तिक अथवा अनन्य-स्वरूप 
को लक्ष्य करके नहीं | भौतिक जड़ पदार्थों में तमोगुण प्रधान है और सत्त्व तथा रजस्‌ गौण । गतिमान्‌ 
पदार्थों में रजोगुण प्रधान होता है, अन्य गुण प्रच्छन्न | 
आधुनिक विज्ञान समस्त विश्व का उपादानकारण इलेक्ट्रॉन, प्रोटोन और न्यूट्रॉन नामक तीन तत्त्वों 


को मानता है | प्रोटोन (6 णागं। ०णाञआंएला। 0 पर/द, 85502920 जात (0 ००ाडांडाएए 00) शा एर80%।८ 289९ 
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परे८ | ९ 
क्या ईश्वर जगत्‌ का अभिन्ननिमित्तोपादानकारण है ?] 


प्रश्न--नवीन वेदान्ती लोग केवल परमेश्वर ही को जगत्‌ का अभिन्ननिमित्तोपादानकारण' मानते हैं-- 
“यथोर्णनामिः सृजते गृहणते च' --यह मुण्डक उपनिषद्‌ ११७ का वचन है ॥ 
जैसे मकरी बाहर से कोई पदार्थ नहीं लेती, अपने ही में से तन्‍्तु निकाल जाला बनाकर आप . 


का उसमें खेलती है, वैसे ब्रह्म अपने में से जगत्‌ को बना आप जगदाकार बन आप ही क्रीड़ा कर रहा. 
॥ 


सो ब्रह्म इच्छा और कामना करता हुआ कि--मैं बहुरूप अर्थात्‌ जगदाकार हो जाऊँ” संकल्पमात्र _ 
से सब जगद्रूप बन गया, क्योंकि-- 


० एण्थार८ लब्यांताए) आकर्षण शक्ति का पुञज्ज है | इसके विपरीत इलेक्ट्रॉन (॥06 ज्ञाभ८७। 5070520 ह 
णाएगाला। 0 गरांदा, 355०८४/९०० 0 (ण' ०णाशंञएह 0) ॥] ॥एथ7980]2 0902० रण 76897४८ ढाल्ट्रांटॉ9) 
आकर्षणरूप है | पहला दूसरे को अपनी ओर आकृष्ट करता है, जबकि दूसरा अपने अपकर्षण (दूर करने 
या हटाने) में प्रवृत्त रहता है | साधारणतया इन्हें पॉजिटिव और नेगेटिव (००७6५८ ४00 !१२८४०४४८) पावर कहा 
जाता है | तीसरे तत्त्व न्यूट्रॉन (७४ €००॥ं०१४॥ए 76णा० एथध06 00055079 0 2॥ ९०लाएण] भा 8 एणणत व 205८ 
३० चु में ये दोनों बातें नहीं होतीं | समस्त विश्व के मूल में ये ही तीन तत्त्व हँ: जिनसे उसका निर्माण 
ताहै। 

इस सन्तुलन का यह अभिप्राय नहीं कि. “संत्त्व-रजस्‌-तमस्‌“ क्रमश३ पूर्णतया प्रोटोन-इलेक्ट्रॉन-न्यूट्रॉन 
हैं, किन्तु मूलतत्त्वविषयक चिन्तन में आधुनिक विज्ञानऔर भारतीय दर्शन दोनों में पर्याप्त समानता है । इस 
सन्तुलन के आधार पर इतना तो कहा जा सकता हैं कि आधुनिक विज्ञान ने जो आज कहा है उसे भारतीय 
मनीषियों--तत्त्वज्ञ ऋषियों ने बहुत पहले कह दिया था | यह भी सम्भव है कि भारतीय दार्शनिकों का 
चिन्तन उससे भी परे मूल चिन्तन कीं ओर हो | 

आधुनिक विज्ञान की मान्यता है कि न केवल एक ऊर्जा दूसरी ऊर्जा में परिवर्तित हो जाती है, अपितु 
ऊर्जा (7०६४५) को वस्तु-तत्त्व १४७७०) के रूप में और वस्तु-तत्त्व को ऊर्जा के रूप में भी परिवर्तित किया 
जा सकता है | यदि यह ठीक है तो निश्चितरूप से कहा जा सकता है कि ऊर्जा और वस्तुतत्व (हाथ 
300 १४०८) का मूल उपादानतत्त्व एक ही है अथवा मूल में वे दोनों एक हैं । 

यथोर्णनाभि४ --नवीनवेदान्तियों की मान्यता है कि जगत्‌ के निमित्त तथा उपादानकारणों को अलग 
मानना आवश्यक नहीं है | एक ब्रह्म ही स्वयं अपने से ही जगत्‌ को उत्पन्न कर देता है, उसे अन्य उपादान 
की अपेक्षा नहीं है | लोक में ऐसे दृष्टान्त देखे जाते हैं | मकड़ी अपने आपसे ही जाला बुन देती है, बाहर 
से उसे कोई सामान जुटाना नहीं पड़ता | इसी प्रकार ब्रह्म प्रकृति-उपादान के बिना ही अपने से ही सृष्टि 
की रचना कर देता है | इस प्रकार एक ही तत्व के निमित्त तथा उपादानकारण होने को 
'निमित्तोपादानकारण' कहते हैं । 

यह बात पहले विस्तारपूर्वक कही जा चुकी है कि विकारी हुए बिना उपादान से रचना नहीं हो 
सकती | यदि ब्रह्म अपने से जगत्‌ को बनाएगा तो वह विकारी या परिणामी अवश्य होगा | दूसरी बात यह 
है कि चेतन ब्रह्म का परिणाम जड़ जगत्‌ कैसे हो जाता ? क्‍योंकि कारण के विशेष गुण कार्य में अवश्य 


१. अर्थात्‌ निमित्त और उपादानकारण का भिन्न-भिन्न न होना | 
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आते हैं | या तो जगत्‌ भी चेतन होता या उपादानकारण ब्रह्म जड़ होता, पर न जगत्‌ चेतन है और न 
ईश्वर जड़ | इसलिए ईश्वर को किसी भी रूप में जगत्‌ का उपादानकारण नहीं माना जा सकता | 

ब्रह्मगउपादान से जगत्‌ की उत्पत्ति में मकड़ी आदि के दृष्टान्त अद्वैतमत की सिद्धि में बाधक हैं, 
साधक नहीं । विवेच्य मन्त्र इस प्रकार है- 


यथोर्णनाभिः सृजते गृहणते थ यथा पृथिव्यां ओषधय४ संभवन्ति | 
यथा सतः पुरुषात्‌ केशलोमानि तथा $क्षरात्‌ संभवतीह विश्वम्‌ ॥ --मुण्डक० ११७ 

अर्थात जैसे मकड़ी तन्तुजाल का सर्जन करती है और अपने भीतर समेट लेती है, जैसे पृथिवी में 
ओषधियाँ होती हैं और जैसे जीवित पुरुष से केशलोम प्रकट होते हैं, वैसे ही अक्षर ब्रह्म से यह विश्व 
प्रादुर्भूत होता है । आपातत$ यह मन्त्र अभिन्ननिमित्तोदानकारण की मान्यता का प्रतिपादक मालूम होता है, 
परन्तु तनिक-सा विचार करने पर स्पष्ट हो जाता है कि वस्तुत४ यहाँ इन दृष्टान्तों द्वारा जगत्‌ के निमित्त 
तथा उपादानकारणों का अलग-अलग होना ही बताया गया है | इस मन्त्र में आये “यथा” “तथा” और 
'सतः पुरुषात्‌' पदों पर ध्यान देने पर यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती है | मन्त्र में कहा गया है कि 'जैसे 
मकड़ी तन्तुजाल को बनाती और संहारती है 'वैसे ही' ब्रह्म से जगत का. प्रादुर्भाव होता है |” मकड़ी 
तन्तुजाल को कैसे बनाती है ? यह सिद्ध करने की आवश्यकता नहीं कि मकड़ी से तन्तुजाल तभी तक 
बनता है जब तक वह जीवित रहती है | न मृत शरीर से तन्तुजाल बनते देखा गया है और न शरीर से 
निकलने के बाद शरीररहित आत्मा को कहीं जाल-बनातें देखा गया है | स्पष्ट है कि मकड़ी की चेतना 
स्वयं तन्तुजाल में परिणत नहीं होती, चेतना के वहाँ रहते प्राकृत देह के अवयव ही तन्तुजाल में परिणत 
होते रहते हैं | इस प्रकार तन्तुजाल की उत्पत्ति में मकड़ी का शरीर जड़ उपादान और उसमें व्याप्त 
जीवात्मा निमित्तकारण है । वैसे ही ब्रह्म अपने भीतर व्याप्त सूक्ष्मभूत प्रकृति (हिरण्यगर्भ-गर्भ में प्रकृति को 
धारण करनेवाला) से अपने ईक्षण द्वारा स्थूल सृष्टि. की रचना करता है | यह परमात्मा की विशेषता है कि 
जहाँ अन्य निमित्तकारण (मनुष्यादि) रंचना करके अपनी रचना से पृथक्‌ हो जाते हैं, वहाँ परमात्मा अपनी 
रचना में व्याप्य-व्यापक भाव से सदा वर्तमान रहता है | दूसरा दृष्टान्त पृथिवी से ओषधि आदि की उत्तपत्ति 
से सम्बन्धित है | यहाँ भी यह स्पष्ट है कि ओषधि-वनस्पति आदि के उपादानतत्त्व उनके बीज होते हैं | 
पृथिवी का आश्रय पाकर ऊष्मा, जल आदि के निमित्त से वे बीज ही अंकुरित होते हैं । न बिना बीज के 
वनस्पति आदि की उत्पत्ति होती है और न पृथिवी, जल आदि के बिना | हा दृष्टान्त यह है कि “यथा 
सत४ पुरुषात्‌ केशलोमानि“ जैसे पुरुष के रहते केशलोमादि प्रकट होते हैं | देहाववव ही केश, नख आदि 
के रूप में परिणत होने से ये सब देह के विकार हैं, देह में बैठे जीवात्मा के नहीं | “सत$ पुरुषात्‌" कहने 
से बिल्कुल स्पष्ट है कि देह से केशादि का प्रादुर्भाव तभी तक सम्भव है जब तक देह में जीवात्मा अधिष्ठित 
है | मृत देह से कुछ नहीं निकलता | 

इस सन्दर्भ का प्रत्येक दृष्टान्त इस तथ्य की पुष्टि करता है कि न चेतन तत्त्व स्वत३ किसी रूप में 
परिणत होता है और न चेतन तत्त्व की प्रेरणा के बिना जड़ प्रकृति कार्यरूप में परिणत होती है | परमात्मा 
इन्द्रियातीत, अव्यय, अपरिणामी तथा अदृश्य है | उपादानकारण अव्यय, अपरिणामी नहीं होता । कार्यरूप 
में आते ही वह दृश्य आदि धर्मवाला हो जाता है | प्रकृति में ऐसा सम्भव होने से वही जगत्‌ का उपादान 
कारण है । ब्रह्म ऐसा कभी नहीं हो सकता, अत& वह केवल निमित्तकारण है । 

आदावन्ते--प्रथम तो जो प्रत्यक्ष है, जिसे प्रमाता प्रमाणों से जानता और प्राप्त होता है, वह अन्यथा 
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प्हे० सत्यार्थभास्कर 


'आदावन्ते च॒ यप्नास्ति वर्तमानेषपि तत्तथा' ॥ --यह माण्डूक्योपनिषद्‌ पर कारिका ३१ है 

जो प्रथम न हो, अन्त में न रहे, वह वर्त्तमान में भी नहीं है ॥ 

किन्तु सृष्टि की आदि में जगत्‌ न था, ब्रह्म था | प्रलय के अन्त में संसार न रहेगा और केवल ब्रह्म 
रहेगा । तो वर्त्तमान में सब जगत्‌ ब्रह्म क्यों नहीं ? 

उत्तर--जो तुम्हारे कहने के अनुसार जगत्‌ का उपादानकारण ब्रह्म होवे, तो वह परिणामी, 
अवस्थान्तरयुक्त, विकारी हो जावे और उपादानकारण के गुण-कर्म-स्वभाव कार्य में आते हैं-- 

“कारणगुणपूर्वक४ कार्यगुणो दृष्ट2' ॥| --वैशेषिक सू० २।१|२४ 
उपादानकारण के सदृश कार्य में गुण होते हैं । 


नहीं हो सकता । वर्तमान में जगत्‌ का अस्तित्व है-यह प्रत्यक्ष होने से स्वत सिद्ध है | यदि कोई पदार्थ 
वर्त्तमान में है ही नहीं तो उसके विषय में यह कैसे कहा जा सकता है कि वह पहले नहीं था या फिर नहीं 
रहेगा | उसके पहले न होने या फिर न रहने की उक्ति ही इस बात का प्रमाण है कि वह इस समय 
है | 'यहाँ घड़ा नहीं था और कुछ समय बाद नहीं रहेगा' कहने से स्पैष्ट है कि वह इस समय यहाँ हैं । 
यह ठीक है कि संयोगज पदार्थ संयोग से पहले नहीं होता और वियोग के बाद नहीं रहता, किन्तु संयोग 
होता ही विद्यमान सत्‌ पदार्थों का है, अभाव का नहीं | जो पदार्थ।है. ही नहीं उसके संयोग अथवा वियोग 
का प्रश्न ही नहीं उठता | ईश्वर के सामर्थ्य में जगत्‌ पहले भी-था, अब भी है और आगे भी रहेगा | यह 
अवश्य है कि सृष्टि से पूर्व प्रलय-काल में औरशसृष्टि के. अन्त अर्थात्‌ प्रयकाल आरम्भ होने से जब तक 
पुन सृष्टिरचना न होगी तब तक उपादाकारण. प्रकृति के साम्यावस्था में रहने से वह उसकी अव्यक्त दशा 
है, जबकि वर्त्तमान में वह व्यक्त है | 

प्रत्यक्ष का अपलाप नहीं हो सकत्ञा | मैं.आज से ८० वर्ष पूर्व नहीं था और एक दिन ऐसा भी आएगा 
जब मैं नहीं रहूँगा | इसलिए यह कौन मान सकता है कि मैं आज भी नहीं हूँ | कार्य और कारण दोनों 
के रत्य होने पर भी कार्य की अपेक्षा कारण अधिक सत्य और स्थायी होता है | निमित्तकारण के रूप में 
नित्य, किन्तु अपरिणामी, परमेश्वर तथा उपादानकारण के रूप में नित्य, किन्तु परिणामी, प्रकृति की अपेक्षा 
से नित्य परिवर्तनशील नामरूपात्मक जगत्‌ को मिथ्या कहा जा सकता है, किन्तु यह कथन मात्र 
औपचारिक होगा, वास्तविक नहीं | आनुभविक जगत्‌ अपने आप में सत्‌ होते हुए भी ब्रह्म की तुलना में या 
उसकी अपेक्षा से असत्‌ या अयथार्थ अथवा 'श्वोभाव४” कह दिया जाता है | 

कारणग्रुणपूर्वक8 --कारण के गुण के अनुरूप ही कार्य में गुण देखे जाते हैं | दाल को चटपटा बनाने 
के लिए दाल में मिर्च डाली जाती है, क्‍योंकि उसमें चटपटापन है | हलवे को मीठा बनाने के लिए उसमें 
चीनी डाली जाती है, क्योंकि उसमें मिठास होती है | सोने का टुकड़ा मिट्टी के घड़े का कारण नहीं बन 
सकता । पानी को कितना भी बिलोएँ, उसमें से मक्खन नहीं निकल सकता | जो गुण कारण में नहीं हैं, 
यदि वे कार्य में आ जाएँ तो कार्य की उत्पत्ति के लिए किसी नियत कारण की अपेक्षा न हो | यह असत्‌ 
से सत्‌ की उत्पत्ति के समान होगा, किन्तु यह किसी भी प्रकार सम्भव नहीं कि कोई वस्तु अपने से सर्वथा 
भित्र गुणवाली वस्तु के रूप में परिणत हो सके | न यथार्थ का कारण अयथार्थ हो सकता है और न 
अयथार्थ का कारण यथार्थ । सत्य ब्रह्म से मिथ्या जगत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती | ईश्वर जगत्‌ का 
उपादानकारण नहीं हो सकता, क्‍योंकि दोनों के स्वभाव में अन्तर है, अर्थात्‌ कारण और कार्य एक दूसरे 
से विलक्षण हैं | जगत्‌ अशुद्ध एवं अधार्मिक है, इसलिए शुद्धमपापविद्धिम्‌ ब्रह्म उसका उपादान नहीं हो 
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अष्टम-समुल्लास: 


तो ब्रह्म सच्चिदानन्दस्वरूप, जगत्‌ कार्यरूप से असत्‌, जड़ और आनन्दरहित | ब्रह्म अज और जगत 
उत्पन्न हुआ है | ब्रह्म अदृश्य और जगत्‌ दृश्य है | ब्रह्म अखण्ड और जगत्‌ खण्डरूप है | जो ब्रह्मा से 

पृथिव्यादि कार्य उत्पन्न होवें, तो पृथिव्यादि कार्य्य के जड़ादि गुण ब्रह्म में भी होवें, अर्थात्‌ जैसे पृथिव्यादि 
जड़ हैं, वैसा ब्रह्म भी जड़ हो जाए और जैसा परमेश्वर चेतन है, पैसा पृथिव्यादि कार्य भी चेतन होना 
चाहिए । 

और जो मकरी का दृष्टान्त दिया, वह तुम्हारे मत का साधक नहीं किन्तु बाधक है, क्योंकि वह 
जड़रूप शरीर तनन्‍्तु का उपादान और जीवात्मा निमित्तकारण है और यह भी परमात्मा की अद्भुत रचना 
का प्रभाव है, क्योंकि अन्य जन्तु के शरीर से जीव तन्तु नहीं निकाल सकता । वैसे ही व्यापक ब्रह्म ने अपने 
भीतेर व्याप्य प्रकृति और परमाणु कारण से स्थूल जगत्‌ को बनाकर, बाहर स्थूलरूप कर आप उसी मेँ 
व्यापक होके साक्षीभूत आनन्दमय हो रहा है | 

और जो परमात्मा ने 'ईक्षण' अर्थात्‌ दर्शन-विचार और कामना की कि मैं सब जगत्‌ को बनाकर 
प्रसिद्ध होऊँ, अर्थात्‌ जब जगत्‌ उत्पन्न होता है, तभी जीवों के विचार-ज्ञान-ध्यान्-उपदेश-श्रवण में परमेश्वर 
प्रसिद्ध, और बहुत स्थूल पदार्थों में सह वर्त्तमान होता है | जब प्रलय होता है, तब परमेश्वर और मुक्त लोगों 
को छोड़के उसको कोई नहीं जानता | 

और जो वह कारिका है, वह भ्रममूलक है, क्योंकि प्रलय में जगत प्रसिद्ध नहीं था | और सृष्टि के 
अन्त अर्थात्‌ प्रलय के आरम्भ से जब तक दूसरी वार सृष्टि न होगी; तब तक भी जगत्‌ का कारण सूक्ष्म 
होकर अप्रसिद्ध रहता है | क्योंकि--- 


॥ 
'तम॑ आसीत्तमसा गूल्हमग्रे” ॥१॥ 
__ यह ऋग्वेद १०॥१२६।३ का वचन है ॥ 


जन्म लेते हैं, जैसे केश और नाखून चेतन 


" चेतन प्राणियों से 
सकता | शंकर का कहना है कि अचेतन पदार्थ चेत आदि के रूप में देहावयव ही परिणत होते 


मनुष्य से जन्म लेते हैं, परन्तु वास्तविकता यह-है कि केश, नख आ 
हैं, चेतन जीवात्मा नहीं 

िशॉना के भको। के लिए किन्हीं नियत वस्तुओं का उपादान होने से यह प्रमाणित होता है कि 
कार्य की उत्पत्ति से पूर्व हम उनमें नियत कार्य के उत्पाद की क्षमता स्वीकार करते हैं | यदि ऐसा -* 
जाए तो वस्त्र-निर्माण के लिए तन्‍्तुओं का ग्रहण न किया जाए। फलतः& बल नर“ मह का बगल लुर 
यह व्यवस्था है कि कारण-वस्तु के न रहने पर कार्य का होना सम्भव नहीं | कार्य को उस कहे हि 
पूर्व 'असत्‌* कहना उसके अत्यन्त सत्त्व का द्योतक नहीं है | केवल नाम और रूप के ् ही के हि 
कहा जाता है | यदि दूध में दही बनने की या मिट्टी में घड़ा बनने की योग्यता न हो उन पक 
या घड़ा बनाने का प्रयास क्‍यों करे ? वस्तुत£ घड़े के बनने ८४ कै डाक की बुद्धि में सदा व 
रहता है और कारण-तत्त्वों में कार्योत्पाद की क्षमता बराबर बनी रह 

अंकल तक सृष्टि उत्पन्न नहीं होती तब तक सूक्ष्मरूप होने के सका; अव्यक्त का 
अदृश्य रहती है । प्रकृति का त्रिगुणात्मक अर्थात्‌ कारणरूप में सदा विद्यमान रहना भद्नूप अल नरक 
कार्यरूप में न रहना “असद्रूप” | ऋग्वेद में उस अवस्था का वर्णन “तम आसीत्तमसा गूलछहम कहकर 
किया है | प्रलय दशा में (अग्रे) मूलकारण (तम8) अच्चका: से (तमसा) आवृत्त (गूढम्‌ ) हैक टी इन 
अवस्था में दृश्यादृश्य जगत्‌ प्रत्येक चिद्तन से रहित कारण के साथ अविभागापन्न रहता है | दूसरे श 
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न्च्छा 


प४२ सत्यार्थभास्कर 


आसीदिदं तमोभूतमप्रज्ञातमलक्षणम्‌._। 
अप्रतर्क्यमविज्ञेयं प्रसुप्तमिव सर्वत३ ॥२॥ --मनु० १/५॥ 
यह सब जगत्‌ सृष्टि के पहिले प्रलय में अन्धकार से आवृत-आच्छादित था, और प्रलयारम्भ के 
पश्चात्‌ भी वैसा ही होता है। उस समय न किसी के जानने, न तर्क में लाने, और न प्रसिद्ध चिहनों से 
युक्त इन्द्रियों से जानने योग्य था और न होगा, किन्तु वर्तमान में जाना जाता है, और प्रसिद्ध चिहनों से 
युक्त जानने के योग्य होता और यथावत्‌ उपलब्ध है ॥१,२॥ 
पुन& उस कारिकाकार ने वर्त्तमान में भी जगत्‌ का अभाव लिखा, सो सर्वथा अप्रमाण है, क्योंकि 
जिसको प्रमाता प्रमाणों से जानता और प्राप्त होता है, वह अन्यथा कभी नहीं हो सकता । 


[सृष्टि-रचना का प्रयोजन] 


प्रश्न--जगत्‌ के बनाने में परमेश्वर' का क्‍या प्रयोजन है ? 
उत्तर--नहीं बनाने में क्‍या प्रयोजन है ? 
प्रश्न--जो न बनाता तो आनन्द में बना रहता और जीवों को भी सुख-दुश्ख प्राप्त न होता | 
उत्तर--यह आलसी और दरिद्र लोगों की बातें हैं, पुरुषार्थी की नहीं और जीवों को प्रलय में क्‍या 
सुख वा दुःख है ? जो सृष्टि के सुख-दुःख की तुलना की जाए, तो-सुख कई गुना अधिक होता और 
बहुत-से पवित्रात्मा जीव मुक्ति के साधन कर मोक्ष के आनन्द को/भी प्रोप्त होते हैं | प्रलय में निकम्मे जैसे 
सुषुप्ति में पड़े रहते हैं, वैसे रहते हैं | और प्रलय के पूर्व सृष्टि में'जीवों के किये पाप-पुण्य कर्मों का फल 
ईश्वर कैसे दे सकता, और जीव क्‍्योंकर भोग -संकेतें ? 
कस »र+३>++८+ नमन मय ++-+++न+>+-_--बीप-+- किम ही... ३००5 
प्रलयदशा में कार्य का अस्तित्व न रहकर केवल 'कारणतत्त्व अवस्थित रहता है | ऋग्वेद (नासदीय सूक्त) 
के इसी भाव का विशदीकरण मनुस्मृति में इस 'प्रकार किया है-- 
आसीदिदं तमोभूतम्‌--सृष्टि से पूर्व यह जगत्‌ कारणरूप होने से ज्ञेय नहीं थ, परन्तु यदि कुछ न 
होता तो कालान्तर में कहाँ से आः जाता ? कारणरूप में तत्त्वत४ विद्यमान था । 'प्रसुप्तमिव: ---तुलना 
करें... 
]0 50॥066 जञाशा6 8०78 आं2655 079८॥, 
40 3]] [06 ए॥एटा5इ९ 5५0]] 00ाशा। ]99५, 
[॥ 5९॥॥507९55 076 86789 ५४४५ €४था[, 
(िणा 4 ० 00655, 0 82॥ #07 2 009॥॥9. 
-409९0७9४९०४४ ० २९॥४|०॥ 9॥0 80०5, ९ ]6-]7 
सृष्टिरचना का प्रयोजन--संसार में प्रत्येक वस्तु या घटना का कोई प्रयोजन होता है । विश्व की 
रचना विविध रूपों में है और सबका एक विशिष्ट प्रयोजन है, भले ही हम उसे समझ न पाएँ | प्रयोजन 
ही नियमों को सार्थक बनाता है | वस्तुत४ प्रयोजन का निश्चय हो जाने पर ही तदर्थ अपेक्षित नियम बनते 
हैं | 
प्रयोजन का तात्पर्य है--अर्थ, अर्थात्‌ प्रत्येक पदार्थ किसी उपयोग के लिए बना है । मनुष्यों के नेत्रों 
का अर्थ है देखना | यदि बाहर पदार्थ न होते तो नेत्रों का होना व्यर्थ था । यदि कोई देखनेवाला न होता 
या देखने के लिए आँखें न होतीं तो पदार्थों का होना व्यर्थ था | इस प्रकार शब्द-स्पर्श-रूप-रस-गन्ध न 


| 
| 


| 
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अष्टम-समुल्लासः ८४३ 


जो तुमसे कोई पूछे कि आँख के होने में क्या प्रयोजन है ? तो तुम यही कहोगे कि देखना | तो जो 
ईश्वर में जगत्‌ की रचना करने का विज्ञान, बल और क्रिया है, उसका क्या प्रयोजन ? विना जगत्‌ की 
उत्पत्ति करने के दूसरा कुछ भी न कह सकोगे ? और परमात्मा के न्याय, धारण, दया आदि गुण भी तभी 
सार्थक हो सकते हैं, जब जगत्‌ को बनावे | उसका अनन्त सामर्थ्य जगत्‌ की उत्पत्ति-स्थिति-प्रलय और 
व्यवस्था करने ही से सफल है | जैसे नेत्र का स्वाभाविक गुण देखना है, वैसे परमेश्वर का स्वाभाविक गुण 
जगत्‌ की उत्पत्ति करके सब जीवों को असंख्य पदार्थ देकर परोपकार करना है | 
होते तो उनकी ग्राहक इन्द्रियों नेत्र, श्रोत्र, त्वक्‌ ,रसना, प्राण आदि का होना व्यर्थ था । इन्द्रियों के अभाव 
में इन्द्रियार्थ का होना निष्फल था । 

प्रयोजन कामनामूलक होता है । ब्रह्म में किसी प्रकार की अपूर्णता नहीं है | जगद्रचना में ईश्वर का 
कोई स्वार्थ सम्भव नहीं, क्योंकि शास्त्र में उसे आप्तकाम एवं आनन्दस्वरूप कहा गया है । इसलिए उसके 
किसी निजी प्रयोजन को खोजना उसकी पूर्णता को चुनौती देना है | 'क्लेशकर्मविपाकाशयैरपरामृष्ट३ 
पुरुषविशेष:” को फलोपभोग की अपेक्षा नहीं | उसके लिए जगत्‌ किस काम का ? इन्द्रियविहीन प्रकृति 
परार्थ है, क्योंकि अचेतन प्रकृति स्वयं अपना भोग्य नहीं हो सकती | तब परमात्मा से भिन्न चेतन सत्ता जीव 
राज्य सञ्चालन के लिए अपेक्षित व्यवस्थाएँ करता है, उसी प्रकार परमेश्वर प्राणियों के हिताहित का विचार 
करके के लिए ही भोग्य अपेक्षित है | जीवात्मा संसार में आकर अपने भोग और अपवर्ग का सम्पादन करता 
है | जड़ प्रकृति में यह सामर्थ्य नहीं कि वह असंख्य जीवों के हिताहित का विचार करके तदनुसार अपने 
को प्रवृत्त कर सके | अल्पज्ञ एवं अल्पशक्ति जीव भी इसकी व्यवस्था करने में असमर्थ है । इसलिए जैसे 
राजा अपनी प्रजा के हिताहित का विचार करके, सृष्टि निर्माण की व्यवस्था करता है । इसी प्रकार परमेश्वर 
द्वारा सृष्टिरचना का प्रयोजन जीवों के पूर्वजन्मों में किये कर्मों के फलोपभोग तथा मोक्षलाभ के लिए 
समुचित व्यवस्था करना है | परमेश्वर का यह कार्य उसकी स्वभावगत विशेषता है | इसमें कभी कोई अन्तर 
या विपर्यास आने की सम्भावना नहीं है | सृष्टिरचना के द्वारा ही परमात्मा का बोध होता है और इस बोध 
के द्वारा ही जीव जन्म-मरण के बन्धन से छूटकर मोक्षलाभ करता है । 

ग्रन्थकार ने सृष्टिरचना का एक उद्देश्य परमात्मा के दया, न्याय आदि गुणों की सार्थकता बताया है, 
परन्तु संसार में व्याप्त दुःख को देखते हुए यह कैसे माना जा सकता है कि परमात्मा ने जीवों पर कोई 
अनुग्रह किया है | यदि जीवात्माओं के हित और उनपर दया के प्रयोजन से ईश्वर जगतु की रचना करता 
तो उसे सुखमय बनाता, पर आनन्दस्वरूप परमेश्वर द्वारा निर्मित संसार अनेकविध दुश्खों का घर है । 
उसमें सुख कहाँ है ? जिधर देखो, दुश्ख-ही-दुःख है | यह कैसी दया है ? 'शरीरं व्याधिमन्दिरम्‌--जन्म 
से लेकर मृत्युपर्यन्त दुःख-ही-दुख भोगने पड़ते हैं | सारा जीवन त्रिविध (आधिभौतिक, आधिदैविक तथा 
आध्यात्मिक) दुश्खों, से छुटकारा पाने के प्रयास में ही बीत जाता है--'त्रिविधदु३ खात्यन्तनिवृत्तिरत्यन्त- 
पुरुषार्थ:“ (सांख्य १५१) | दुश्ख न होता तो कपिलमुनि ऐसी बात क्‍यों कहते ? एक दु४ख से मनुष्य छूट 
नहीं पाता कि दूसरा मुँह बाये सामने आ खड़ा होता है--- 

एकस्य दुःखस्य न यावदन्त गच्छाम्यहं पारमिवार्णवस्य । 
तावद्‌ द्वितीयं समुपस्थितं मे छिद्रेष्वनर्था: बहुली भवन्ति ॥ 
--हित्तोपदेश १॥१६३ 
बौद्धमत में विश्व के आधारभूत पाँच स्कन्ध माने गये हैं-संज्ञा, रूप, विज्ञान, वेदना और संस्कार | 
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[कारण सदा कार्य से पूर्व होता है] 


प्रश्न--बीज पहले है, वा वृक्ष 
उत्तर--बीज, क्योंकि बीज, हेतु, निदान, निमित्त और कारण इत्यादि शब्द एकार्थवाचक हैं | कारण 
का नाम बीज होने से [वह] कार्य के प्रथम ही होता है | 


ये पॉँचों स्कन्ध दु४खात्मक हैं, इसलिए बौद्ध और बौद्धों की भाँति अनेक सम्प्रदाय और उनके प्रवर्त्तक संसार 
को दु४खरूप मानकर इससे पलायन की प्रवृत्ति को प्रोत्साहित करते हैं | 
वस्तुत्तस्तु यह विचार एकान्तिक है | आनन्दस्वरूप की कृति--सृष्टि में दुःख-ही-दुःख हो, सुख कहीं 
हो ही नहीं, यह कैसे सम्भव है ? दुःख के अस्तित्व को नकारा नहीं जा सकता है, परन्तु सुख-दुश्ख के 
सापेक्ष होने से सुख का अस्तित्व माने बिना दुःख की कल्पना नहीं की जा सकती । मनुष्य का स्वभाव है 
कि वह सुख को बड़ी जल्दी भूल जाता है, जबकि दुःख की स्मृति देर तक बनाए रखता है | सुख में बीते 
महीने क्षणभर में बीत गये लगते हैं, किन्तु दुडख की रात बहुत लम्बी जान पड़ती है | वस्तुत संसार में 
सुख-दु४ख दोनों हैं | सुख भोग में भी है और अपवर्ग में भी | भोगरूप सुख में दुःख का सम्मिश्रण रहता 
है, जबकि अपवर्ग का सुख विशुद्ध आनन्दमय है, अत$ अपवर्ग की अपेक्षों भोग हेय है और भोग की अपेक्षा 
अपवर्ग ग्राह्म है । भोग को अपवर्ग कै साधन के रूप में-अपनानेवाले के लिए संसार दुःखरूप नहीं रह 
जाता | दुःख का कारण संसार नहीं, अपितु उसके>यथार्थ स्वरूप को न समझना है | परमात्मा ने तो 
अनन्त विभूतियाँ जीवात्मा के लिए प्रस्तुत कर दी हैं | आत्मा का यह अपना प्रयास है कि वह उनका 
सदुपयोग करे या दुरुपयोग | सुख-दुःख तो आत्मा की अपनी कमाई है | उसे ब्रह्म पर आरोपित करना 
अपने आपको धोखे में रखना है | जग्रत्‌ की॥रचना का प्रयोजन तो प्राणियों पर अनुग्रह ही है । 
जीवात्मा की संसार में प्रवृत्ति होने सै भी संसार दुः्खरूप नहीं है | प्रत्येक प्राणी सुख जानकर उसमें 
प्रवत्त होता और दुडख जानकर उससे विरत्न होता है--“दुःखादुद्विजते लोक सर्वस्य सुखमीप्सितम्‌'। संसार 
में जीवों की प्रवृत्ति प्रत्यक्ष दीख,पड़ती है। कोई भी व्यक्ति संसार को छोड़ना नहीं चाहता । अत्यन्त दु४्खी 
और जीवन से निराश ज्व्यक्ति भी यहाँ बना रहना चाहता है | 'अहो महीयसी जन्‍्तोर्जीविताशा 
बलीयसी“--जीवों में जीने की आशा बड़ी बलवती होती है | किसी विद्वान ने तो यहाँ तक कह दिया कि 
मनुष्य इन्द्रपद के बदले भी शरीर का त्याग करना नहीं चाहता--'देही देहं त्यक्त्वा ऐन्द्रपदमपि न वाञ्छति" 
जहाँ शरीर दुःखों का कारण है, वहाँ सुख और आनन्द की प्राप्ति का भी साधन है | मानवशरीर प्राप्त होने 
पर ही जीवात्मा उन साधनों का अनुष्ठान करने में समर्थ होता है, जिनके फलस्वरूप आनन्द की प्राप्ति 
सम्भव है | यदि संसार में दुःख-ही-दु#ख होता तो उसमें किसी की प्रवृत्ति क्यों होती ? किन्तु हम देखते 
हैं कि मनुष्य अधिक-से-अधिक काल तक संसार के पदार्थों का उपभोग करते रहने के उद्देश्य से अपने 
आयुष्य को बढ़ाने, शरीर को स्वस्थ रखने तथा सुखोपभोग की सामग्री जुटाने के लिए अपेक्षित साधनोपायों 
के चिन्तन में सदा प्रवृत्त रहता है । “जीवेम शरद शतम्‌” से सन्तुष्ट न होकर 'भूयश्च शरद३ शतात्‌'--सौ 
वर्ष से भी अधिक काल तक जीते रहने की कामना करता है | मरणासन्न अवस्था को प्राप्त होने तथा असह्य 
कष्ट को अनुभव करते हुए भी येन-केन-प्रकारेण मौत को भगाकर कुछ और समय तक यहाँ बने रहने के 
लिए हाथ-पैर मारता है | ऐसा क्‍यों ? इसलिए कि उसे विश्वास है कि संसार में दुःख की तुलना में सुख 
की मात्रा कहीं अधिक है । 


बीज पहले--कुछ ऐसे सिद्धान्त होते हैं जो सर्वमान्य होने से बिना ननु-नच के स्वीकार कर लिये 
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अष्टम-समुल्लास: प्४५ू 
[सर्वशक्तिमान' का वास्तविक अर्थ] 


प्रश्न--जब परमेश्वर सर्वशक्तिमान्‌ है तो वह कारण और जीव को भी उत्पन्न कर सकता है | जो 
नहीं कर सकता तो सर्वशक्तिमान्‌ भी नहीं रह सकता | 


जाते हैं कं “कारण पहले होता है, कार्य पीछे' एक ऐसा ही सिद्धान्त है । इसी को इस रूप में भी कह सकते 
हैं कि बीज पहले होता है, वृक्ष उसके बाद में | हम अपने सामने पेड़ से बीज और बीज से पेड़ होता देखते 
हैं । तब इनमें से पहले किसको कहें और पीछे किसको ? सर्ग के आदि में सबसे पहले एक पीपल के पेड़ 
ने भूमि को फोड़कर जन्म लिया । कालान्तर में बड़ा हो जाने पर उसपर फल लगे | उनसे अनेक पीपल 
के पेड़ पैदा हुए और इस प्रकार साजात्य प्रजनन की प्रक्रिया चालू हो गयी | प्रश्न यह है कि सबसे पहले 
पीपल का पेड़ किस बीज से पैदा हुआ होगा, क्‍योंकि उससे पहले पीपल का पेड़ न होने से बीज कहाँ। से 
आया ? तब यही कहना होगा कि सबसे पहला पीपल बिना बीज के पैदा हुआ था, किन्तु बिना बीज के 
अंकुर नहीं उग सकता--कारण के बिना कार्य कैसे हो सकता है ? फिर सबसे पहले उगनेवाले पीपल का 
बीज कैसे बना और किसने बनाया ? 
एक बात निश्चित है कि पीपल का पेड़ सन्तति--प्रजनन के लिए-जौंबीज देता है, उनमें अंकुर को 
उत्पन्न करनेवाले सब तत्त्व प्रकृति से आते हैं | ये तत्त्व प्रकृति में सदा से विद्यमान रहते हैं | जब तक चालू 
सर्गकाल की प्रक्रिया आरन्भ नहीं होती तब तक प्रकृति के निय॑म॒ व व्यवस्था उस प्रक्रिया को स्वतः पूरा 
करते हैं | सबसे पहले उगनेवाले पीपल के बीज का निर्माण ईश्वरीय व्यवस्था के अनुसार प्रकृति के गर्भ 
में स्वत$ होता है | बीज के अन्दर अंकुरप्रजननशक्ति जिन भौतिक अथवा प्राकृत तत्त्वों में आहित है, उन 
००; का विश्लेषण करके उन्हें पहचानने में हम भले ही सफल हो जाएँ, पर उन तत्त्वों को अपेक्षित मात्रा 
में संकलित करके अंकुरोत्पादनशक्तिसम्पन्न बीज का निर्माण करने में सर्वथा असमर्थ हैं | वे अंकुरजनक 
भौतिक तत्त्व जब प्रकृतिगर्भ में संकलित हुए होंगें। तब एक खोल में संपिण्डित जैसे रहे होंगे | अंकुरजनन 
की अनुकूल अवस्था आने तक प्रकृति द्वाराःउनका पोषण होता रहा | जब वह अवस्था पूर्णता को पहुँच 
गयी, तब खोल फटा और अंकुर ने धीरे-धीरे भूमि में से सिर बाहर निकाला | हो सकता है उस बीज की 
संरचना कुछ ऐसी ही रही हो, जैसी आज ' वृक्ष से प्राप्त होनेवाले बीज की होती है | इस सन्दर्भ में गीता 
के निम्न दो श्लोक द्रष्टव्य हैं-- 
मम योनिर्महद्‌ ब्रह्म तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ | 
सम्भवं सर्वभूतानां ततो भवति. भारत ॥ 
सर्वयोनिषु कौन्‍्तेय मूर्त्तय/ः सम्भवन्ति या | 
तासां ब्रह्म महद्योनिरहं बीजप्रद/ पिता ॥ १४।३-४ 
भाषार्थ मेरे अधीन उपादानकारण जो प्रकृति है, उसमें मैं गर्भधारण करता हूँ । सब प्राणियों की 
उत्पत्ति उसी से होती है | सब योनियों में जो मूर्त्तियाँ होती हैं, प्रकृति उनका उपादानकारण है और मैं बीज 
डालनेवाला पिता हूँ | यहाँ “महद्‌ ब्रह्म' प्रकृति का वाचक है | राधाकृष्णन का यह कहना सर्वथा उपयुक्त 
है महद्‌ ब्रह्म' ० 'एताओं 5 ग9 ४००" 
इस प्रकार अमैथुनी सृष्टि में परमेश्वर ही प्राकृत तत्वों से बीजों का निर्माण करता है | मैथुनी सृष्टि 
में उन बीजों से उत्पन्न पेड़ों से प्राप्त होनेवाले बीजों से पेड़ पैदा होने लगते हैं | इस प्रकार ग्रन्थकार का 
वृक्ष से पहले बीज के होने की बात कहना विज्ञानसम्मत एवं तर्कसंगत है | 
सर्वशक्तिमान्‌--परमेश्वर की सर्वशक्तिमत्ता पर इससे पूर्व सप्तम समुल्लास में भी विचार हो चुका 


७ ४ | ७ ४८ कप कह का जनक 00- कक >॥ १८ ज शक ब्लाक कह ८ के कह ३ 


८४६ सत्यार्थभास्कर । 


उत्तर-- सर्वशक्तिमान्‌' का शब्दार्थ पूर्व लिख आये हैं, परन्तु क्या 'सर्वशक्तिमान' वह कहाता है कि 
जो असम्भव बात को भी कर सके ? जो कोई असम्भव बात अर्थात्‌ जैसे कारण के विना कार्य को कर 
सकता है, तो विना कारण दूसरे ईश्वर की उत्पत्ति कर, और स्वयं मृत्यु को प्राप्त, जड़, दुश्खी, 
अन्यायकारी, अपवित्र और कुकर्मी आदि हो सकता है वा नहीं ? जो स्वाभाविक नियम अर्थात्‌ जैसा अग्नि 
उष्ण, जल शीतल और पृथिव्यादि सब जड़ों को विपरीत गुणवाले ईश्वर भी नहीं कर सकता | और ईश्वर 
के नियम सत्य और पूरे हैं, इसलिए परिवर्तन नहीं कर सकता | इसिलए 'सर्वशक्तिमान्‌” का अर्थ इतना 
ही है कि परमात्मा विना किसी की सहाय के अपने सब कार्य पूर्ण कर सकता है | 

[ईश्वर निराकार है, साकार नहीं ] 


प्रश्न--ईश्वर साकार है, वा निराकार ? जो निराकार हो तो विना हाथ आदि साधनों के जगत्‌ को 
न बना सकेगा और साकार है, तो कोई दोष नहीं आता | 


आजतक लनबल नकल मनन न मम मिमशशशिविवननिशि शिभभ शि किक शिशिशिकि शीट." 
है | पौराणिकमतावलम्बी ईश्वर के सर्वशक्तिमान्‌ होने का अर्थ “कर्तुमकर्तुमन्यथा कर्तुम्‌” समर्थ मानते हैं । 
उनकी देखा-देखी कुरानी तथा किरानी भी वैसा ही मानने लगे | जब ईसाई या मुसलमान ईसामसीह या 
पृहम्मद साहब पर ईमान लाने की बात करते हैं तो इसका तात्पर्य यह होता है कि पैंगम्बर के सिफारिश 
करने पर खुदा ईमानवालों के गुनाह माफ कर देता है, क्योंकि वह जो चाहे कर सकता है--वह गुनहगारों 
को माफु भी कर सकता है और बेगुनाहों को सज़ा भी देँ सकता-है । अहमदी या कादियानी सम्प्रदाय के 
इमाम साहब का कहना था कि जब हम मामूली: इन्साने किसी की गलती को माफ कर सकते हैं तो 
'अल्लाहो अकबर'--हमसे बड़ा खुदा क्‍यों नहीं कर सकता ? वे यह नहीं समझते कि ईश्वर का बड़प्पन 
कानून--सृष्टि के नियमों को तोड़ने में नहीं, बल्कि स्वयं उनका पालन करने और दूसरों से पालन करवाने 
में है । यदि नियामक ही नियमों का उल्लंघने-करेने लगे तो वह नियामक कहाँ रहा ? ऐसी स्थिति में 
(०७४०७ के स्थान पर बहुत बड़ा 0४४७५ उपस्थित हो जाएगा । 

सृष्टि के आदि में स्वयं ईश्वर ने जो संविधान बना दिया, उसका उल्लंघन न स्वयं ईश्वर कर सकता 
है और न उसकी प्रजा | परमेश्वर कोई-मंदारी या जादूगर नहीं है, जो दिन को रात बना दे और रात को 
दिन या अमृत को विष बना दे और विष को अमृत । सृष्टिक्रम या स्वनिर्मित संविधान के विपरीत कुछ भी 
कर सकने में वह सर्वथा असमर्थ है | 

निराकार द्वारा सृष्टिरचना--अनन्त विश्व की रचना करनेवाला निराकार ही सम्भव है | जहाँ 
को निराकार माना गया है वहाँ उसे सर्वव्यापक और सर्वशक्तिमान्‌ भी कहा गया है | जैसाकि पहले कहा 
जा चुका है सर्वशक्तिमान्‌ का इतना ही तात्पर्य हैं कि संविधान के अन्तर्गत जगद्गचना का जो कार्य वह 
करता है, उसके करने में वह अन्य किसी की सहायंता की अपेक्षा नहीं रखता | वह अपने असीम सामर्थ्य 
द्वारा मूल उपादान जड़ प्रकृति को प्रेरित करता है । उसकी अनन्त सामर्थ्ययुक्त व्यवस्था क्ष्मातिसूक्ष्म 
में सर्वत्र व्याप्त है । अल्पज्ञ, अल्पशक्ति जीवात्मा को किसी कार्य को सम्पन्न करने के लिए अन्तरंग 
साधन--- करण (मन.बुद्धि आदि) तथा बाह्य साधन देह एवं देहावयवों की अपेक्षा होती है । इसलिए लोक 
में देखी गयी स्थूल व्यवस्था के अनुसार ऐश्वरी सृष्टि के विषय में ऊहा करना उपयुक्त नहीं होगा । 

यदि गम्भीरतापूर्वक विचार किया जाए तो जीवात्मा द्वारा की जानेवाली प्रेरणाओं में उस स्थिति को 
पकड़ा जा सकता है, जहाँ किसी साकार सहयोग की अपेक्षा नहीं जानी जाती | कल्पना कीजिए आप कुर्सी 
पर बैठे हैं, मेज आपके सामने है, मेज पर आपका हाथ निश्चेष्ट रक्‍्खा हुआ है, उससे कुछ दूर मेज के 
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उत्तर--ईश्वर निराकार है | जो साकार अर्थात्‌ शरीरयुक्त है वह ईश्वर नहीं, क्यौंकि वह परिमित 
शक्तियुक्त, देश-काल वस्तुओं में परिक्तिन्न, क्षुधा-तृषा, छेदन-भेदन शीतौष्ण ज्वर-पीड़ादि सहित होवे । 
उसमें जीव के विना ईश्वर के गुण कभी नहीं घट सकते | जैसे तुम और हम साकार अर्थात्‌ शरीरधारी 
हैं, इससे त्सरेणु-अणु-परमाणु और प्रकृति को अपने वश में नहीं ला सकते हैं, वैसे ही स्थूल देहधारी 
परमेश्वर भी उन सूक्ष्म पदार्थों से स्थूल जगत्‌ नहीं बना सकता | जो परमेश्वर भौतिक इन्द्रियगौलक, 
हस्तपादादि अवयवों से रहित है, परन्तु उसकी अनन्त शक्ति, बल, पराक्रम हैं | [वह] उनसे सब काम 
करता है, जो जीव और प्रकृति से कभी न हो सकते | जब वह प्रकृति से भी सूक्षष और उनमें' व्यापक है, 
तभी उनको पकड़कर जगदाकार कर देता है | 

प्रश्न--जैसे मनुष्यादि के माँ-बाप साकार है, उनका सनन्‍्तान भी साकार होता है, जो ये निराकार 
होते, तो इनके लड़के भी निराकार होते | वैसे परमेश्वर निराकार हो ते उसका बनाया जगत्‌ भी निराकार 
होना चाहिए | 

उत्तर-- यह न ३०० प्रश्न लड़के के समान है, क्योंकि हम अभी कह चुके.हैं कि परमेश्वर जगत्‌ का 
उपादानकारण नहीं, किन्तु निमित्तकारण है और जो स्थूल' होता है, वह प्रकृति और परमाणु जगत्‌ का 
7 है और वे सर्वथा निराकार नहीं, किन्तु परमेश्वर से स्थूल और अन्य कार्य से सूक्ष्म आकार 
रखते हैं | 

[असम्भव कार्य ईश्वर भी नहीं कर सकता] 


प्रश्न---क्या कारण के विना परमेश्वर कार्य को नहीं कर सकता ? 
__ उत्तर--नहीं, क्योंकि जिसका अभाव अर्थात्रुजों वर्तमान नहीं है, उसका ताला अर्थात्‌ जो वर्तमान नहीं है, उसका भाव-वर्त्तमान होना सर्वथा 


कोने पर कलम रक्‍्खी है, आप उसे उठाकर कुछ लिखना चाहते हैं | आपकी इस इच्छा के साथ ही हाथ 
में हरकत होती है, वह ऊपर उठता है और अंगुलियों में कुलम पकड़कर फिर पहली जगह आ 'टिकता 
है | हाथ में उठने के लिए जो क्रिया हुई, वह एक प्रेरणा का फल है | देह के भीतर बैठे चेतन आत्मा से 
यह प्रेरणा प्राप्त होती है | प्रेरणा देने की सीमा में चैतन्य के अतिरिक्त किसी अन्य साकार सहयोगी का 
समावेश नहीं है | यहाँ केवल चेतन आत्मों प्रेरणा कर रहा है, जो निराकार है| इससे स्पष्ट होता है कि 
चैतन्य एक ऐसा तत्त्व है जिसे किसी अन्य साकार सहयोगी की अपेक्षा नहीं होती | जीवचेतन की शक्ति 
जैसे अति सीमित है, ऐसे ब्रह्मचेतन की शक्ति असीमित है | जैसे जीवचेतन देह में प्रेरणा प्रदान करता है, 
ऐसे परमेश्वर अनन्तसामर्थ्ययुक्त होने से अनन्त विश्व को प्रेरित करता है | फलत३ अनन्त विश्व की रचना 
के लिए निरपेक्ष निराकार चैतन्य सर्वथा सक्षम है | 

साकार-निराकार--इस विषय पर सप्तम समुल्लास में विचार हो चुका है । 

कारण के बिना कार्य नहीं-वैशेषिकदर्शन का सूत्र है-“कारणाभावात्कार्याभाव$' (१।२/१)--कारण के 
अभाव में कार्य का अभाव होता है, अर्थात्‌ कारण के होने पर ही कार्य की उपलब्धि सम्भव है | कारणविशेष 
से कार्यविशेष का प्रादुर्भाव होता है | जिसके होने पर कोई कार्य होता है और न होने पर नहीं होता, वह 
कारण कहाता है | इस नियम के अनुसार कार्य की सम्पन्नता के लिए आवश्यक है कि कारण पहले से 


१. “उनमें अर्थात्‌ सूक्ष्म पदार्थों में | 


२. यहाँ प्रकृति को परमात्मा की दृष्टि से स्थूल कहा है, इन्द्रियगोचरता अभिप्रेत नहीं है | देखो---अगला वाक्य । 
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असम्भव है | जैसे कोई गपोड़ हॉक दे कि मैंने वन्ध्या 


धनुष धारण ् और दोनों खपुष्प की माला पहिरे हुए थे । मृगतृष्णिका के जल में स्नान करते, और 
गन्धर्वनगर में रहते थे | वहाँ बदल के विना वर्षा, पृथिवी के विना सब अन्नों की उत्पत्ति आदि होती थी । 
वैसे ही कारण के विना कार्य का होना असम्भव है | जैसे कोई कहे कि “मम मातापितरौ न स्तो5हमेवमेव 
जातः । मम मुखे जिह्वा नास्ति वदामि च' अर्थात्‌ मेरे माता-पिता न थे, ऐसे ही मैं उत्पन्न हुआ हूँ | मेरे 
मुख में जीभ नहीं है, परन्तु बोलता हूँ | बिल में सर्प न था, निकल आया | मैं कहीं नहीं था, ये भी कहीं 
न थे, और हम सब जने आये हैं | ऐसी असम्भव बात प्रमत्तगीत अर्थात्‌ पागल लोगों की है | 

[कारण का कारण नहीं होता) 


प्रश्न---जो कारण के विना कार्य नहीं होता, तो कारण का कारण कौन है ? 


उत्तर--जो केवल कारणरूप ही हैं, वे कार्य किसी के नहीं होते और जो किसी का कारण और किसी 
का कार्य होता है, वह दूसरा' कहाता है | जैसे पृथिवी घर आदि का कारण और जल आदि का कार्य होता 
है, परन्तु जो आदिकारणश प्रकृति है, वह अनादि है | 

मूले मूलाभावादमूलं मूलम्‌ ॥ --सांख्यसूं०. १६७ 

मूल का मूल अर्थात्‌ कारण का कारण नहीं होता | इससे अकारंण सब कार्यों का कारण होता है ॥ 

क्योंकि किसी कार्य के आरम्भ समय के पूर्व तीनों कारण अवश्य होते हैं | वैसे कपड़े बनाने के पूर्व 
तन्तुवाय, रुई का सूत और नलिका आदि पूर्व कर्त्तमान होने से वस्त्र बनता है, जैसे जगत्‌ की उत्पत्ति के 
पूर्व परमेश्वर, प्रकृति, काल और आकाश तथा जीवों, के अनादि होने से इस जगत्‌ की उत्पत्ति होती है | 
यदि इनमें से एक भी न हो तो जगत्‌ भी ल॑ हो | 


सत्यार्थभास्कर 
के पुत्र और पुत्री का विवाह देखा | वह नरशंग का 


विद्यमान हो | फलत३४ कारण वह पर्दार्थ है. जिसका आगे परिवर्धन होता है | परिवर्तन सद्दस्तु में सम्भव 
है---'नासतो विद्यते भाव“ (गीता) । 

मूले मूलाभावात्‌--(मूले) मूल में (मूलाभावात) मूल के अभाव में (अमूलं) मूलरहित है (मूलम्‌) मूल । 
कार्य-कारण-सम्बन्ध के लिए आवश्यक है कि कारणवस्तु के न होने पर कार्य होना सम्भव न हो | इसलिए 
प्रत्येक कार्य का कारण खोजा जाता है, क्‍योंकि कार्यकारणरूप इस जगत्‌ में प्रत्येक कार्य अपने कारण पर 
अश्रित है | जो किसी का कारण और किसी का कार्य होता है, वह प्रकृति-विकृति कहाता है | सूत वस्त्र 
का कारण है, किन्तु रुई का कार्य | इसी प्रकार आटा रोटी का कारण है, किन्तु गेहूँ का कार्य और ईटें 
मकान का कारण हैं, किन्तु मिट्टी का कार्य | उत्पन्न पदार्थ का कोई उपादान-कारण अवश्य होना 
चाहिए । इसलिए कार्यजगत्‌ अपने उपादानकारण पार्थिवादि परमाणुओं के अस्तित्व में प्रमाण है । परन्तु 
जो केवल कारणरूप है वह किसी का कार्य नहीं होता | जो किसी का कारण हो और स्वयं किसी का कार्य, 
वह मूलकारण नहीं कहाता । भावरूप पदार्थ जिसका कोई कारण न हो, नित्य कहाता है... 
'सदकारणवज्नित्यम्‌ू* (वैशे० ४।१।१) । सत्त्व-रजस्‌-तमस्‌ की साम्यावस्था में प्रकृति जगत्‌ का आदि अथवा 
इलकारण है | समस्त चराचर अचेतन जगत्‌ के मूलकारण सत्त्व-रजस्‌-तमस्‌ हैं | अखिल विश्व इनका 
परिणाम है, किन्तु ये किसी का परिणाम नहीं हैं | यदि इनका भी कोई उपादानकारण माना जाएगा तो 
)- अर्थात्‌ प्रकृति-विकृति । 
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अष्टम-समुल्लासः: कि 


[सृष्टि-रचना-विषयक विविध मतों पर विधार] 


अनत्र नास्तिका आहु: -- 
शून्य तत्त्व भावों विनश्यति वस्तुधर्मत्वाद्विनाशस्य ॥१॥--सांख्यसू० १४४॥ 


अभावाद्‌ भावोत्पत्तिननिपमृद्य प्रादुर्भावात्‌ ॥२॥। 
ईश्वर४ कारणं पुरुषकर्माफल्यदर्शनात्‌ ॥३॥ 
अनिमित्ततो भावोत्पत्तिः कण्टकतैक्ष ण्यादिदर्शनात्‌ ॥४॥ 
सर्वमनित्यमुत्पत्तिविनाशधर्मकत्वात्‌ ॥५॥ 
सर्व॑ नित्यं पज्चभूतनित्यत्वात्‌ ॥६॥ 
सर्व॑ पृथग्‌ भावलक्षणपृथक्त्वात्‌ ॥७॥ 
सर्वमभावो भावेष्वितरेतराभावसिद्धेः ॥८॥| 


>ज्यायसू० अ० ४| आहिनक १ | सूत्र १४, १६, २२, २५, २६, ३४, ३७, ३६ 
[शून्य ही एकमात्र पदार्थ नहीं ] 


यहाँ नास्तिक लोग ऐसा कहते हैं कि--.... 

पहिला नास्तिक --शून्य ही एक पदार्थ है | सृष्टि के पूर्व शून्य था, अन्ते में शून्य होगा, क्योंकि जो 
भाव है अर्थात्‌ वर्त्तमान पदार्थ है, उसका अभाव होकर शून्य हो; जाएगा. 

उत्तर---शून्य आकाश, अदृश्य, अवकाश और बिन्दु को/भी“कहत्े हैं | शून्य जड़ पदार्थ है | इस शून्य 
में सब पदार्थ अदृश्य रहते हैं | जैसे एक बिन्दु से रेखो,. रेखाओं से वर्तुलाकार होने से भूमि पर्वतादि ईश्वर 
की रचना से बनते हैं और शून्य का जाननेवाला शून्य नहीं होता ॥१॥ 


उसका भी कोई अन्य उपादान मानना होगा ।-इस'प्रकार इस कारण-परम्परा का कहीं अन्त नहीं होगा और 
अनवस्थादोष की प्राप्ति होगी | जबकि- प्रत्येक कार्य का कोई-न-कोई कारण होता है, प्रकृति का कोई 
कारण नहीं, क्‍योंकि सब कार्यों. का मूंलकारणं अकारण होता है | 

शून्यं तत्त्वम्‌-केवल शून्य वस्तुभूत् तत्व है, क्योंकि जिस वस्तु का भाव है, जिसको कहा जाता है कि 
'यह है' वह सब वस्तुसमूह नाश होनेवाला है, क्योंकि नाश होना वस्तुमात्र का धर्म है | यह प्रत्यक्ष देखा 
जाता है कि आज जो वस्तु है, कल नहीं रहती, होने से पहले भी नहीं थी । इसी तरह आज जो नहीं है, 
कल होगी, वह भी आगे नहीं रहेगी । प्रत्येक वस्तु अभाव से होकर अभाव में लीन हो जाती है | फलत 
अभाव ही वास्तविक तत्त्व है, उसी का नाम शून्य है | 

उत्तर- प्रत्येक वस्तु का धर्म है--विनाश होना, यह कथन मिथ्या है | जो वस्तु निरवयव हैं, जिनके 
उत्पाद या विनाश का कोई कारण नहीं, उनके विनाश की बात सर्वथा निराधार है | कोई घटना बिना 
कारण हो जाना सम्भव नहीं और प्रत्येक वस्तु की सिद्धि के लिए प्रमाण चाहिए । शून्यनात्र तत्त्व है. इसकी 
सिद्धि के लिए यदि प्रमाण उपस्थित किया जाता है तो इससे ही शून्यवाद का खण्डन हू जाता है. क्योंकि 
जो प्रमाण साधक है, वह शून्य नहीं कहा जा सकता | यदि कोई प्रमाण शून्य की सिद्धि में नहीं है तो शून्य 
स्वतः असिद्ध हो गया | यदि शून्य को स्वतः सिद्ध मानते हो तो जो वस्तु स्वत३ सिद्ध है उसका अस्तित्व 
कर लिया गया | तब वह विनाशशील अभाव या शून्य कैसे होगा ? इसलिए यह कहना कि अभाव से भाव 
हो जाता है, या सब शून्य है, सर्वथा अप्रामाणिक एवं निराधार है । 
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घपू० सत्यार्थभास्कर | 
[अभाव से भाव की उत्पनत्ति नहीं होती] 


दूसरा नास्तिक --अभाव से भाव की उत्पत्ति है | जैसे बीज का मर्दन किये विना अड्कुर. उत्पन्न नहीं 
होता और बीज को तोड़कर देखें, तो अड्कुर का अभाव है | जब प्रथम अड्कुर नहीं दीखता था तो अभाव 
से उत्पत्ति हुई । | 
उत्तर--जो बीज का उपमर्दन करता है, वह प्रथम ही बीज में था | जो न होता, तो उससे उत्पन्न 
कभी नहीं होता ॥२॥ 


[कर्मानुसार ही फल मिलता है] 


तीसरा नास्तिक कहता है कि -- कर्मों का फल पुरुष के कर्म करने से नहीं प्राप्त होता । कितने ही 
कर्म निष्फल दीखने में आते हैं | इसलिए अनुमान किया जाता है कि कर्मों का फल प्राप्त होना ईश्कर के | 
अधीन है | जिस कर्म का फल ईश्वर देना चाहे, देता है | जिस कर्म. का फल देना नहीं चाहता, नहीं 
देता | इस बात से कर्मफल ईश्वराधीन है | 

उत्तर--जो कर्म का फल ईश्वराधीन हो, तो विंना कर्म किये-ईश्वर फल क्‍यों नहीं देता ? इसलिए 
जैसा कर्म मनुऩ्य करता है, वैसा ही फल ईश्वर देता है*। इससे-ईश्वर स्वतन्त्र' होकर पुरुष को कर्म का 
फल नहीं दे सकता, किन्तु जैसा कर्म जीव करुत्ा/है, वैसा ही फल ईश्वर देता है ॥३॥ 


दूसरा नास्तिक--अभावाद्‌ भावोत्पत्ति३--(अभावात्तृ) अभाव से (भावोत्पत्ति३) भावपदार्थ की उत्पत्ति 
होती है (न) नहीं (अनुपमृद्य) उपमर्द--विनाश किये बिना (प्रादुर्भावात्‌) प्रादुर्भाव से कार्य की उत्पत्ति होने 
से । 


बीज को अंकुर का कारण कहा जाता है, परन्तु जब तक बीज अपनी स्थिति में होता है, अंकुर उत्पन्न 
नहीं होता | बीज को मिट्टी में मिला देने! पर जब वह अपने स्वरूप को छोड़ देता है--गल-सड़ जाता है, 
तब अंकुर फूटता है | इससे स्पष्ट होता है कि अंकुर का कारण बीज न होकर बीजाभाव है | इससे अभाव 
से भाव की उत्पत्ति सिद्ध होंती है | 

उत्तर--यदि अभाव से भाव की उत्पत्ति ह्वो सकती है तो उत्पन्न होने के लिए बीज की आवश्यकता 
ही क्‍या है ? बीज का न होना या गलकर नष्ट हो जाना--दोनों अवस्थाओं में बीज का अभाव समान 
है | तब बिना बीज के अथवा गले-सड़े, घुने हुए या जले हुए बीज से भी अंकुर उत्पन्न हो जाना 
चाहिए | इतना ही नहीं, एक पौधे के बीज से दूँसरे पौधे की--आम की गुठली से जामुन की उत्पत्ति हो 
जानी चाहिए, परन्तु ऐसा होता नहीं । लोकोक्ति प्रसिद्ध है--बोये पेड़ बबूल के आम कहाँ से खाय ? 
वस्तुत४ नष्ट बीज से अंकुर की उत्पत्ति नहीं होती | बीज का गलना उसका नष्ट होना नहीं, अंकुर की 
उत्पत्ति के लिए अवस्थान्तर को प्राप्त होनामात्र है | अभाव से भाव की उत्पत्ति होना सम्भव नहीं | 

तीसरा नास्तिक--ईश्वर8 कारणमृ--मनुष्य अपने कर्मों का फल अवश्य प्राप्त कर लेता हो, ऐसी बात 
नहीं है | फलप्राप्ति की सिद्धि ईश्वराधीन है | फलसिद्धि का कार्य जिस ईश्वर के अधीन है, उसी को 
कार्यमात्र का कारण मानना चाहिए | 


१. अर्थात्‌ स्वैच्छापूर्वक । 
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अष्टम-समुल्लास: ८५१ 
[बिना कारण के कार्य नहीं होता] 


ञ चौथा नास्तिक कहता है कि --. विना निमित्त के पदार्थों की उत्पत्ति होती है | जैसाकि बबूल आदि 
वृक्षों के कॉँटे तीक्ष्ण अणिवाले देखने में आते हैं | इससे विदित होता है कि जब-जब सृष्टि का आरम्भ होता 
है, तब-तब शरीरादि पदार्थ विना निमित्त के होते हैं | 


उत्तर--जिससे पदार्थ उत्पन्न होता है, वही उसका निमित्त है | विना कंटकी वृक्ष के काटे उत्पन्न क्यों 
नहीं होते ? ॥४॥ 


[सब पदार्थ अनित्य नहीं हैं ] 


पौँचवाँ नास्तिक कहाता है कि--सब पदार्थ उत्पत्ति और विनाशवाले हैं, इसलिए सब अनित्य हैं--- 
श्लोकार्धेन प्रवक्ष्यामि यदुक्त ग्रन्थकोटिभि३ | 
ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मैव नापर४ ॥ 

- यह किसी ग्रन्थ का श्लोक है | 


उत्तर--यदि फल मात्र ईश्वर की इच्छा के अधीन हो तो ईश्वर को “कर्तुमकर्तुमन्यथा कर्तु/ समर्थ 
मानकर बिना कर्म किये ही फल प्राप्ति हो जानी चाहिए,«किन्तु ऐसा होने लगे तो अकृताभ्यागमदोष 
होगा--शास्त्रमर्यादा के विपरीत बिना कर्म किये मनमाने फल*की' प्राप्ति होना | इसके अतिरिक्त मनुष्यों की 
फलतप्राप्ति में न्‍्यूनाधिक्य होने से परमेश्वर पर.स्वेच्छाचारिता--अन्याय एवं पक्षपात का दोष आरोपित 
- होगा । वस्तुत४ जड़ होने से कर्म स्वयं फल नहीं दे सकते और उनका कर्ता जीव अल्पज्ञ एवं अल्पशक्ति 
होने से न तो स्वकृत कर्मों के फलोपभोग के लिएअपैक्षित भोग्य पदार्थों की व्यवस्था कर सकता है और 
न उनका ठीक-ठीक लेखा-जोखा कर सकता है और न पापकर्मों के फलस्वरूप मिलनेवाले दुश्ख को 
स्वेच्छा से ग्रहण कर सकता है | इस प्रकार ने ईश्वर बिना कर्मों के फल दे सकता है और न कर्म बिना 
ईश्वर के फल दे सकते हैं । इसलिए ईश्वर जो जैसा करता है, उसे वैसा फल देता है | 

चौथा नास्तिक--अनिमित्तत३--काँटों की तीक्ष्णता, पर्वतों में होनेवाली धातुओं की विविधता, पत्थरों 
का चिकनापन आदि का कोई निमित्त नहीं दीखता | इसलिए जैसे बिना निमित्त के इन पदार्थों की रचना 
हो जाती है, वैसे ही मनुष्यादि प्राणियों के शरीर भी बिना किसी ईश्वर या कर्मफल आदि के निमित्त के 
स्वभाव से ही उत्पन्न हो जाते हैं | 

उत्तर- जो उपादान होता है, वही उत्पन्न कार्य का निमित्त होता है | यदि बिना निमित्तकारण के 
उत्पत्ति का सिद्धान्त स्वीकार कर लिया जाए तो बबूल से क्यों, आम के पेड़ से भी काँटे उत्पन्न हो जाने 
चाहिएँ । बबूल से काँटे, आम-से-आम और जामुंन-से-जामुन उत्पन्न होने से स्पष्ट है कि इन सबके 
अपने-अपने निमित्तविशेष हैं | इससे बिना निमित्तकारण के कार्योत्पत्ति की कल्पना सर्वथा मिथ्या है | 

पौँचवाँ नास्तिक--सर्वमनित्यम्‌--जो वस्तु होकर न रहे वह अनित्य कहाती है | जो उत्पत्ति से पूर्व न 
अष्टावक्रगीता, श्लोक ५ | भ०द० ॥ शंकराचार्य के नाम से प्रसिद्ध 'ब्रह्मनामावली-स्तोत्र' (श्लोक २०) में इस प्रकार 
पाठ है--- 
“ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या ब्रह्ैव जीवों नापर३ | 
अनेन वेद्यं सच्छास्त्रमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥” 
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नवीन वेदान्ती लोग पाँचवें नास्तिक की कोटि में हैं, क्योंकि वे ऐसा कहते हैं कि क्रोड़ों ग्रन्थों का यह 
सिद्धान्त है कि ब्रह्म सत्य, जगत्‌ मिथ्या और जीव ब्रह्म से भिन्न नहीं | 
उत्तर--जो सबकी अनित्यता नित्य है, तो सब अनित्य नहीं हो सकता | 
प्रश्न--सबकी अनित्यता भी अनित्य है | जैसे अग्नि काष्ठों को नष्ट कर आप भी नष्ट हो जाता 
है । 
उत्तर--जो यथावत्‌ उपलब्ध होता है उसका वर्त्तमान में अभाव, और परमसूक्ष्म कारण को अनित्य 
कहना कभी नहीं हो सकता । जो वेदान्ती लोग ब्रह्म से जगत्‌ की उत्पत्ति मानते हैं, तो ब्रह्म के सत्य होने 
से उसका कार्य असत्य कभी नहीं हो सकता | जो स्वप्न-रज्जु-सर्पादिवत्‌ कल्पित कहें, तो भी नहीं बन 
सकता, क्योंकि कल्पना गुण है | गुण से द्रव्य नहीं और गुण द्रव्य से पृथक्‌ नहीं रह सकता | जब कल्पना 
का कर्त्ता नित्य है, तो उसकी कल्पना भी नित्य होनी चाहिए | नहीं तो उसको भी अनित्य मानो | 
जैसे स्वप्न विना देखे-सुने कभी नहीं आता । जो जाग्रतृ अर्थात्‌ वर्त्तमान समय में सत्य पदार्थ है, 
उसके साक्षात्‌ सम्बन्ध से प्रत्यक्षादि ज्ञान होनेपर संस्कार अर्थात्‌ उसका. वासनारूप .ज्ञान आत्मा में स्थिर 
होता है | स्वप्न में उन्हीं को प्रत्यक्ष देखता है | जैसे सुषुप्ति होने से बाह्य पदार्थों के ज्ञान के अभाव में 
भी बाह्य पदार्थ विद्यमान रहते हैं, वैसे प्रलय में भी कारण द्रव्य वर्त्तमान'रहता है | जो संस्कार के विना 
स्वप्न होवे, तो जन्मान्ध को भी रूप का स्वप्न होवे | इसलिएण्वहाँ"उनका ज्ञानमात्र है, और बाहर सब 
पदार्थ वर्त्तमान है | 
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हो और नाश के पश्चात्‌ न रहे, वह अनित्य है जैत््प॑त्ति सै। पहेले पदार्थ नहीं होता और कालान्तर में उसका 
विनाश हुए बिना नहीं रहता । उत्पत्ति-स्थित्ि-प्रलय का-नियम सृष्टि में सर्वत्र व्याप्त है | इस प्रकार जो 
कभी हो, कभी न हो वह अनित्य कहाता-<है % संसार में शरीरादि कुछ पदार्थ भौतिक हैं और बुद्धि, 
सुख-दुश्खादि अभौतिक । ये दोनों ही प्रकार के. पदार्थ उत्पत्ति और विनाशवाले होने से अनित्य हैं | 
उत्तर--अनित्यता के नित्य होने से. सेब अनित्य नहीं रहते | 'सब अनित्य हैं', इस कथन से यह 
परिणाम स्पष्ट है कि सब पदार्थों में विद्यमान अनित्यता सदा बनी रहती है | यदि सबकी अनित्यता सदा 
बनी रहती है तो वह नित्य-हो गयी | 
उसके नित्य होने से यह कथन असंगत हो गया कि सब अनित्य हैं | यदि अनित्यता को अनित्य माना 
जाता है, तो अनित्य होने के. कारण उसके न रहने पर सब नित्य माना जाना चाहिए | ऐसी स्थिति में 
सर्वानित्यवाद को प्रामाणिक नहीं कहा जा सकता | 
श्लोकार्धेन--पं० भगवद्दत्त के अनुसार यह अष्टावक्रगीता का श्लोक है | शंकराचार्य के नाम से प्रसिद्ध 
'ब्रह्मनामावलीस्तोत्र' (श्लोक २०) में इस प्रकार पाठ है-- 
ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेद नापर३ । 
अनेन वेद्यं सच्छास्त्रमिति वेदान्तडिण्डिम३ ॥ 
किसी भी वस्तु का सत्य होना उसके साधक प्रमाणों के होने तथा बाधक प्रमाणों के न होने पर निर्भर 
करता है | इस रूप में जगत्‌ एक यथार्थ सत्ता है | उसे मिथ्या कहना असंगत है । त्रिगुणात्मक प्रकृति के 
मूल उपादानतत्त्वों से जीवात्माओं के भोग तथा अपवर्ग की सिद्धि के लिए जगत्‌ का प्रादुर्भाव हुआ है । 
चेतन आत्मतत्व तथा प्रकृति दोनों सत्य हैं--नित्य हैं | तब उन दोनों से मिलकर बना संसार कैसे मिथ्या 
- हो सकता है ? मूल उपादान से उत्पन्न होने के कारण जगत्‌ की वास्तविकता का अपलाप नहीं किया जा 
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प्रश्न--जैसे जाग्रत्‌ के पदार्थ स्वप्न में और दोनों के सुषुप्ति में अनित्य हो जाते हैं, वैसे जाग्रतृ के 
पदार्थों को भी स्वप्न के तुल्य मानना चाहिए | 

उत्तर--ऐसा कभी नहीं मान सकते, क्योंकि स्वप्न और सुषुप्ति में बाह्य पदार्थों का अज्ञानमात्र होता 
है, अभाव नहीं | जैसे किसी के पीछे की ओर बहुत-से पदार्थ अदृष्ट रहते हैं, उनका अभाव नहीं होता, वैसे 
ही स्वप्न और सुषुप्ति की बात है | इसलिए जो पूर्व कह आये कि ब्रह्म, जीव और जगत्‌ का कारण अनादि 
नित्य हैं, वही सत्य है ॥५॥ 
 आ 2आऋ ऋअइऋ ऊ  ऊऋ न नननननननननगनगअनरपगरगनगनगनगनगनगनगनगनगन-नन++++++++ 
सकता | जब उपादान सत्य है तो उसका विकार नश्वर भले ही हो, उसे मिथ्या नहीं कहा जा सकता | 
वेद व वैदिक साहित्य में अदिति, स्वधा, त्रिधातु आदि के रूप में मूल उपादान प्रकृति के सत्य होने का 
स्पष्ट उल्लेख है । उससे उत्पन्न जगत्‌ के लिए भी 'यदिदं॑ किज्ध तत्सत्यमित्याचक्षते” (तै० आ० ८६) 
इत्यादि वाक्य उसके सत्य होने की घोषणा कर रहे हैं | फिर नवीनवेदान्ती तो ब्रह्म को जगत्‌ का 
निमित्तोपादानकारण मानते हैं | तब सत्य ब्रह्म से उद्भूत जगत्‌ कैसे मिथ्या हो सकता है ? यदि संसार 
सचमुच मिथ्या हो, तो उस व्यक्ति को जिसे उसके मिथ्या होने का ज्ञान हो<चुका है, उसकी विद्यमानता 
का आभास नहीं होना चाहिए | कोई: भी समझदार व्यक्ति मदारी-के 'तमाशे को देखकर भ्रमित नहीं 
होता । किसी पदार्थ के प्रत्यक्ष होने का ज्ञान और उसके यथार्थ न होने का ज्ञान एक साथ नहीं रह 
सकते | भ्रम कभी-कभी और किसी-किसी को होता है | इसलिए संसार के यथार्थताविषयक विश्वास की 
व्यापकता को देखते हुए उसे मिथ्या नहीं माना जा सकता | 

जीव और ब्रह्म के वैधर्म्य-भेदकारक अर्थात्‌ विरुद्ध धर्मों को देखते हुए दोनों कों एक नहीं माना जा 
सकता । परमेश्वर का अनन्त ज्ञान और बल तथा निर्भ्नान्तित्व जीव से और जीव के अल्पज्ञान, अल्पबल, 
भ्रान्तित्व आदि गुण परमेश्वर से भिन्न हैं | जीवात्मा परिच्छिन्न अर्थात्‌ अणु-परिमाण है, जबकि परमात्मा विभु 
अर्थात्‌ सर्वव्यापक और सर्वान्तर्यामी है । ब्रह्म नित्य-शुद्ध-बुद्ध-मुक्त-स्वभाव है, जबकि जीव शुद्ध, चेतन, 
अपरिणामी होते हुए भी कभी बद्ध और कभी मुक्त रहता तथा कर्मफल भोगने के लिए बार-बार शरीर धारण 
करता है | जीव और ब्रह्म का भेद स्पष्ट करते हुए शंकर कहते हैं-- 

'नन्वीश्वरोडपि शरीरे भवति, संत्यम्‌ | शरीरे भवति न तु शरीर एव भवति । 

जीवस्तु शरीर एव भवति, तस्य भोगाधिष्ठानाच्छरीरादन्यत्र वृत्यभावात्‌ ॥ --शा० भा०१।२॥३ 

अर्थात्‌- ईश्वर भी शरीर में है, यह ठीक है, परन्तु शरीर में ही है, ऐसा नहीं अर्थात्‌ शरीर से बाहर 
भी है, किन्तु जीव तो शरीर में ही है (अर्थात्‌ बाहर नहीं) | ईश्वर की भाँति शरीर से बाहर जीव की वृत्ति 
नहीं जाती | शरीर उसके भोग का अधिष्ठान है | दोनों में इतना अन्तर होते हुए यह कैसे माना जा सकता 
है-.'जीवो ब्रह्मैव नापर8” | 

इसपर सर्वानित्यत्ववादी कहता है--लोक में देखा जाता है कि आग अपने दाह्य पदार्थों को जलाकर 
अन्त में बुझ जाती है | इसी प्रकार सबकी अनित्यता सबको विनष्ट कर--अनित्य बनाकर अन्त में स्वयं 
विनष्ट हो जाती है | अन्त में सूत्रकार अपना मत प्रस्तुत करते हुए कहते हैं--'नित्यस्याप्रत्याख्यानं 
यथोपलब्धिव्यवस्थानात्‌” (न्‍्याय० ४।१।२८) | इसका भाव यह है कि नित्य का निराकरण सर्वथा अनुपपन्न 
है, अप्रामाणिक है, क्योंकि जो पदार्थ जैसा उपलब्ध होता है, उसी के अनुसार उसकी व्यवस्था की जानी 
चाहिए । जो पदार्थ प्रमाण के अनुसार उत्पत्ति-विनाशधर्मक उपलब्ध होता है, उसे अनित्य माना जाना 
चाहिए | इसके विपरीत प्रमाण द्वारा जो ऐसा नहीं जाना जाता, उसे नित्य मानना होगा । 


7 गाया आय 
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[उत्पत्तिमान्‌ पदार्थ नित्य नहीं होता] 


छठा नास्तिक कहता है कि--पाँच भूतों के नित्य होने से सब जगत्‌ नित्य है । 

उत्तर- यह बात सत्य नहीं, क्योंकि जिन पदार्थों का उत्पत्ति और विनाश का कारण देखने में आता 
है, वह सब नित्य हों तो सब स्थूल जगत्‌ तथा शरीर, घटपटादि पदार्थों को उत्पन्न और विनष्ट होते देखते 
ही हैं, इससे कार्य को नित्य नहीं मान सकते ॥६॥ 


[पृथक्‌-पृथक्‌ पदार्थों में एक पदार्थ भी हैं] 


सातवां नास्तिक कहता है कि--सब पदार्थ पृथक्‌-पृथक्‌ हैं, कोई एक पदार्थ नहीं है | जिस-जिस 
पदार्थ को हम देखते हैं, उनमें दूसरा एक पदार्थ कोई भी नहीं दीखता | 
उत्तर--अवयवों में अवयवी, वर्त्तमानकाल, आकाश, परमात्मा और जाति पृथक्‌-पृथक्‌ पदार्थ-समूहों में 
एक-एक हैं | उनसे पृथक्‌ कोई पदार्थ नहीं हो सकता | इसलिए सब पृथक्‌ पदार्थ नहीं, किन्तु स्वरूप से 
पृथकृ पृथक्‌ हैं, और पृथक्‌पृथक्‌ पदार्थों में एक पदार्थ भी है ॥७॥ 
न्ल्ल्ल्ल्कल्ल्ल्फ््ड््डडःसधय सससस:स:स:ःफणफटटरफ बल त अत तत++..............न...--& लक ...>-+>-नननन नी तन ...................... 
_परमसूक्ष्म परमाणुरूप में पृथिवी आदि भूत, आकाश, काल, दिशा आत्मा, मन ये सब द्रव्य तथा इनमें 
समवेत (समवायसम्बन्ध से रहनेवाले) कतिपय गुण (प्रमौणु- पेरिमाण, परममहत्परिमाण, नित्यद्रव्यवृत्ति- 
संयोग- परमाणुद्दयसंयोग को छोड़कर- आदि) एवं सामान्य, -विशेष, समवाय ये पदार्थ किसी प्रमाण से 
उत्पत्तिविनाशधर्मक नहीं जाने जाते | इसलिए ये संबयदार्थ नित्य हैं । फलतः सब पदार्थों को बिना किसी 
प्रमाण के अनित्य नहीं कह सकते । 
मिथ्या कल्पना करनेवाला मिथ्याचारी 'होता*है | सत्यस्वरूप, सत्यकाम तथा सत्यसंकल्प परमात्मा 
मिथ्याचारी नहीं हो सकता | 'विपर्ययों मिथ्याज्ञानम' जिसकी वस्तु के यथार्थरूप में स्थिति न हो, ऐसे 
मिथ्याज्ञान का नाम 'विपर्यय” है |-शास्त्रीय व्यवस्था के अनुसार 'बन्धो विपर्ययात्‌* (सां० ३।२४) 'विपर्यय' 
अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान बन्धन का हेतु .है'इस प्रकार ब्रह्म में जगत्‌ की मिथ्या कल्पना करके नित्यशुद्धबुद्ध 
मुक्तस्वभाव परमात्मा स्वयं बन्धन में*पंड़ जाएगा | जब स्वयं ईश्वर ही बन्धन में आ गया तो और किसी 
की मुक्ति का तो कोई प्रश्न-ही नहीं उठता | 
छठा नास्तिक--सर्व॑ नित्यम्‌--कारणरूप में पञ्चभूत नित्य हैं | किसी प्रमाण से इनका नाश सिद्ध नहीं 
: होता | समस्त जगत्‌ इन्हीं पाँच भूतों से मिलकर बना है | जब पञज्चभूतरूप कारण नित्य हैं तो फिर उनके 
कार्य अनित्य कैसे हो सकते हैं | 
उत्तर- प्रत्यक्ष का अपलाप नहीं होता । जिन॑ पदार्थों के उत्पत्ति-विनाशं का कारण प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
से उपलब्ध है, उन्हें नित्य कैसे माना जा सकता है ? सब स्थूल जगत्‌--शरीर, घटपटादि को उत्पन्न और 
नष्ट होते देखा जाता है जिससे उनका अनित्य होना सिद्ध है, अत पदार्थमात्र को नित्य नहीं माना जा 


सकता । 


शास्त्रों में अनेकत्र भौतिक जगत्‌ को कहीं 'सत्‌* और कहीं 'असत्‌' कहा गया है । वस्तुत४ “सत्‌' और 
असत्‌ दोनों सापेक्षिक हैं | शरीर तथा संसार दोनों सत्‌ हैं, परन्तु अन्त तक न शरीर रहता है, न 
. संसार | उपनिषत्कारों ने शरीर को 'सत्‌” माना परन्तु आत्मा की दृष्टि से और आत्मा की अपेक्षा से उसे 
'असत्‌' कहा । इसी प्रकार उन्होंने संसार को 'सत्‌* माना, किन्तु विश्वात्मा की अपेक्षा उसे असत्‌ माना | 
सातवाँ नास्तिक--सर्व॑ पृथक्‌-भावलक्षणों के पृथक होने से सब पदार्थ पृथक्‌ और अनेक हैं | जगत्‌ 
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ल्‍७७ आऑंक ६५५ 
[सब पदार्थ अभावरूप नहीं हो सकतें] 


आठववाँ नास्तिक कहता है कि--सब पदार्थों में इतरेतर अभाव की सिद्धि हौनें से सब अभावरूप 
हैं । जैसे---“अनश्वो गौ; अगौरश्व' गाय घोड़ा नहीं, और धौंड़ा गाय नहीं | इसलिए सबको अभावरूप 
मानना चाहिए । 

उत्तर--सब पदार्थों में इतरेतराभाव का योग हो, परन्तु “गवि गौरश्वे5श्वों भावरूपों वर्तत एव” गाय 
में गाय और घोड़े में घोड़े का भाव ही है, अभाव कभी नहीं हो सकता | जौ पदार्थों का भाव न हो, तो 
इतरेतराभाव भी किसमें कहा जावे ? ॥६॥ 


के सब पदार्थ नानारूप हैं--पृथक्‌पृथक्‌ और अनेक | व्यवहार में आनेवाली किसी वस्तु की एक सत्ता नहीं, 
क्योंकि भाव के लक्षण अलग-अलग हैं | सूत्र का 'भाव' पद प्रत्येक उस वस्तुपद का बोधक है, जो अपनी 
स्वतन्त्र इकाई रखता है | 'लक्षण' पद उसके स्वरूप एवं उसके वाचक पदका बोध कराता है । प्रत्येक 
पदार्थ अनेक अवयवों का समुदायमात्र है, जो अवयव अपनी सत्ता मैं स्वयं स्वतन्त्र हैं | प्रत्येक भाव 
(सदात्मक पदार्थ) का अपना निजी स्वरूप तथा अभिधान (नाम) है | 

उत्तर-स्वरूप से पृथक्‌-पृथक्‌ पदार्थों में भी पदार्थ की एकता निष्पत्र होने से उक्त कथन ठीक 
नहीं । अनेक अवयवों तथा विविध पदवाच्य साधनरूप अर्थों से एक घंट उत्पन्न होता हैं | यह घट नानारूप 
न होकर एक इकाई है | वह केवल परमाणुसमूह नहीं है | परमाणु अतीन्द्रिय होने से उसका प्रत्यक्ष किसी 
इन्द्रिय से नहीं होता | परन्तु घट आदि पदार्थों का प्रत्यक्ष होता है | भाव का लक्षण जो संज्ञा हैं उसका 
नियम एक अवयवी में देखा जाता है | अनेक लेक्षणों'से एक भाव की सिद्धि होती है | अनेक गुण और 
भिन्न-भिन्न अवयव मिलकर एक गुणी या अवयवी को सिद्ध करते हैं | अवयवी से जो काम सिद्ध लक है, 
वह उसके अवयवों से सिद्ध नहीं हो सकता | घड़े:में पानी भरा जा सकता है, मिट्टी के परमाणुओं में 
नहीं । इससे सिद्ध है कि अनेक लक्षणों से युक्त एक भाव, अनेक गुणों से सम्बन्ध एक गुणी और अनेक 
अवयवों से एक अवयवी सिद्ध होता है | यदि अवयवी कोई एक अतिरिक्त तत्व नहीं है तो उनके लिए 
'अवयव' पद का प्रयोग असंगत- होगा ।॥ अवयव किसी अवयवी के ही कारणतत्वों को ही कहा जा सकता 
है | यदि अवयवी एक इकाई नहीं तों*कारणतत्व किसके अवयव कहाएँगे ? 'अवयवसमूह' कहकर अवयवी 
की इकाई का निषेध नहीं किया जा सकता | इसलिए स्वरूप से पृथक्‌ पृथक्‌ पदार्थों में एक पदार्थ अवगत 
होता है | 

आठवाँ नास्तिक--सर्वमभाव३--भावों में अन्योन्याभाव की सिद्धि से सब अभाव है । प्रत्येक भाव का 
उससे अतिरिक्त समस्त भावों में अभाव रहता है | जैसे घड़े में वस्त्रादि का, वस्त्र में घड़े आदि का अभाव 
है | गौ का अश्वादि समस्त पदार्थों में और अश्वादि समस्त पदार्थों का गौ में अभाव है | जब भावों में एक 
दूसरे का अभाव सिद्ध है तो सबका अभाव क्यों न मान लिया जाए ? 

उत्तर यदि सब पदार्थों का अभाव है, अर्थात्‌ यदि कुछ है ही नहीं तो एक दूसरे में 
इतरेतराभाव--एक में दूसरे के अभाव की बात ही कैसे कही जा सकती है ? जब न गाय कोई पदार्थ है 
और न घोड़ा तो "गाय घोड़ा नहीं' या 'घोड़ा गाय नहीं'--यह प्रयोग कैसे हो सकता है ? वस्तुत३ “सर्व 
पद अनेक भावपदार्थों की सम्पूर्णता का वाचक है और 'अभाव' भावरूपपदार्थ के प्रतिषेध को कहता है । 
ये दोनों पद परस्पर विरोधी पद का निर्देश करते हैं | इस प्रकार परस्पर विरोधी होने से यह प्रतिज्ञा वाक्य 


ही असंगत है । 
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८५६ सत्यार्थभास्कर 


[स्वभाव से जगत्‌ की उत्पत्ति नहीं ] 


नववाँ नास्तिक कहता है कि- स्वभाव से जगत्‌ की उत्पत्ति होती है| जैसे पानी, अन्न एकत्र हो सड़ने 
से कृमि उत्पन्न होते हैं, और बीज पृथिवी-जल के मिलने से घास, वृक्षादि और पाषाणादि उत्पन्न होते 
हैं | जैसे समुद-वायु के योग से तरंग, और तरंगों से समुद्रफेन, हल्दी-चूना और नींबू के रस मिलाने से 
रोरी बन जाती है, वैसे सब जगत्‌ तत्त्वों के स्वभाव-गुणों से उत्पन्न हुआ है | इसका बनानेवाला कोई 
भी नहीं । 

उत्तर--ज़ो स्वभाव से जगत्‌ की उत्पत्ति होवे, तो विनाश कभी न होवे और जो विनाश भी स्वमाव 
से मानो, तो उत्पत्ति न होगी और जो युगपात्‌ दोनों स्वभाव द्रव्यों में मानोगे, तो उत्पत्ति और विनाश की 
व्यवस्था कभी न हो सकेगी । और जो निमित्त के होने से उत्पत्ति और नाश मानोगे, तो निमित्त को उत्पत्ति 
और विनाश होनेवाले द्वव्यों से पृथक्‌ मानना पड़ेगा | जो स्वभाव ही से उत्पत्ति और विनाश होता, तो एक 
समय ही में उत्पत्ति और विनाश का होना सम्भव नहीं | जो स्वभाव से उत्पन्न होता हो, तो इस भूगोल के 
निकट में दूसरा भूगोल, चन्द्र-सूर्य आदि उत्पन्न क्‍यों नहीं होते ? 


इसके अतिरिक्त इसमें प्रतिज्ञा और हेतु का परस्पर विरोध है. तो तर्क॒शास्त्रसम्मत न होने से अशुद्ध 
है | 'सर्वमभाव४* इस प्रतिज्ञा वाक्य में भावरूप का प्रतिषेध (कियाष्गयाँ है | इसके अनुसार यदि “सब अभाव 
है तो हेतु में 'भावेषु' पद का भाव निराधार हो जाता है:। भाव कुछ है नहीं तो 'भावेषु' कथन किस आधार 
पर ? यदि हेतु पद को स्वीकार कर “भाव' का- अस्तित्व माना जाता है तो 'सर्वमभाव8” यह प्रतिज्ञा मिथ्या 
हो जाती है | इस प्रकार ये प्रतिज्ञा और. हेंतु परस्पर विरुद्ध होने से त्याज्य है । इसलिए सबको अभाव 
कहना सर्वथा अनुपपन्न है | 
संसार में जितने पदार्थ हैं, वे सब अपने भाव से वर्तमान हैं | उनमें अपने से भिन्न पदार्थों का भाव 
न होना उनके अपने भाव का निषेधक न'होकर साधक है | यदि सबका अभाव है तो गाय-में-गाय का और 
घोड़े-में-घोड़े का अभाव क्‍यों नहीं कहा"ज़ाता ? जब वादी गौ को गवात्मना सत्‌ और अश्वात्मना असत्‌ 
कहता है तो गौ का स्वभाव-<स्वरूप-«सें अर्थात्‌ गवात्मरूप से अस्तित्व सिद्ध हो जाता है | इसी प्रकार 
अश्वात्मना अश्व का अस्तित्व सिद्धे। हो जाता है | इस प्रकार सब पदार्थों में अपना रूप होने से अभाव किसी 
का नहीं हो सकता | 
नववाँ नास्तिक--न स्वभावसिद्धिः--कोई वस्तु स्वरूप से अवस्थित नहीं होती | इसलिए दूसरे की 
अपेक्षा के बिना स्वत४ किसी भाव की सिद्धि नहीं होती | 
वादी का कहना है कि प्रकृति का ऐसा स्वभाव है कि वह जगद्गूप में परिणत हो जाती है | इसके लिए 
किसी चेतन की प्रेरणा की अपेक्षा नहीं | किसी वस्तु के स्वभाव में कोई बाधा नहीं डाली जा सकती | दूध 
स्वयमेव दही में परिणत हो जाता है | गाय आदि पशु घास खाते हैं | वह घास स्वयं दूध में परिणत हो 
जाती है | चुम्बक बिना किसी चेतन प्रेरणा के लोहे को आकर्षित करता है | इसी प्रकार प्रकृति के परमाणु 
स्वभाव से ही जगद्भूप में परिवर्तित हो जाते हैं | इनमें किसी चेतन की प्रेरणा के लिए कोई अवसर 
नहीं | 
वस्तुतस्तु बाह्य निमित्त के बिना यह सम्भव नहीं | दूध का दही में परिणाम स्वत$ नहीं होता । यदि 
दूध को आप-ही-आप दही बनने को छोड़ दिया जाए तो कालान्तर में वह विकृत भले ही हो जाए, दही 
के रूप में परिणत नहीं होगा | दूध के दघिरूप में परिणत होने के लिए उसे ठीक तरह से उबालना, 
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और जिस-जिसके योग से जो-जो उत्पन्न होता है, वह-वह ईश्वर के उत्पन्न किये हुए 
बीज-अन्न-जलादि के संयोग से घास, वृक्ष और कृमि आदि उत्पन्न होते हैं, विना उनके नहीं | जैसे हल्दी, 
चूना और नींबू का रस दूर-दूर देश से आकर आप नहीं मिलते, किसी के मिलाने से मिलते हैं | उसमें 
भी यथायोग्य मिलाने रो रोरी होती है, अधिक, न्‍्यून वा अन्यथा करने से रोरी नहीं होती | वैसे ही 
प्रकृति-परमाणुओं को ज्ञान और युक्ति से परमेश्वर के मिलाये बिना जड़ पदार्थ स्वयं कुछ भी कार्यसिद्धि 
के लिए विशेष पदार्थ नहीं बन सकते, इसलिए स्वभावादि से सृष्टि नहीं होती, किन्तु परमेश्वर की रचना 
से होती है ॥६॥ 
2. 5. पन्सत्रनांरमकिरलल तरल सिनलल न आजाल का 
यथासमय उचित मात्रा में उसमें जामन देना और अनुकूल तापमान में सुरक्षित रखना आवश्यक है | यह 
सब प्रक्रिया चेतन के सहयोग के बिना सम्भव नहीं | यदि घास आदि स्वतः दूध के रूप में परिणत हो 
सकते तो संसार में दूध की नदियाँ बहती दिखाई पड़ती | गाय का खाया घास-पात यदि स्वतः दूध के 
रूप में परिणत हो जाता है, तो बैल आदि का खाया खाद्य भी दूध के रूप#में परिणत हो जाना चाहिए, 
पर ऐसा नहीं होता । गाय में भी ऐसा केवल प्रसूतावस्था में ही होता है । मनुष्यों में भी यही व्यवस्था देखी 
जाती है । स्त्री-पुरुष दोनों का एक-जैसा खाद्य होने पर भी जहाँ पुरुष के शरीर में उससे केवल रक्त बनता 
है, वहाँ स्त्री के शरीर में पहुँचकर वही खाद्य रक्त और दूध दोनों के रूप में परिणत होता है | इस प्रकार 
स्तनपायी मादा प्राणियों में तथा विशेष अवस्था में ही खाद्य का परिणाम दूध होता है और वह भी जीवित 
अवस्था में ही | यह स्थिति विचारशील व्यक्ति को यह मानने पर बाध्य करती है कि यह एक ईश्वरीय 
व्यवस्था है जो नियमितरूप से संसार में देखने-में आती है । किसी जड़ वस्तु का स्वमाव सदा एक-सा 
रहता है.। चुम्बक सदा लोहे को आकृष्ट करता हैं; अन्य किसी वस्तु को नहीं हा फिर, आकृष्ट करने के 
अतिरिक्त वह और कुछ नहीं कर सकता, किन्तु जड़ उपादानतत्व विविध रूपों में परिणत हुआ है, इसके 
लिए चुम्बक के स्वभाव की तुलना करना व्यर्थ है । किसी चेतन सत्ता के द्वारा ज्ञानपूर्वक की गयी क्रिया 
के बिना अभीष्ट की सिद्धि नहीं हो सकती । रक्खा हुआ आटा सं जाएगा, किन्तु स्वत रोटी, पूरी, पराठा, 
मठरी आदि के रूप में परिणतः-नहीं होगा | घुणाक्षरन्याय से लकड़ी में एकाध अक्षर भले ही बन जाए, किसी 
महाकाव्य की रचना नहीं हो सकती ।-आकाश में उड़ते बादलों में किसी आकारविशेष की क्षणिक प्रतीति 


हो सकती है, किन्तु जीते-जागते प्राणियों की सृष्टि नहीं हो सकती | इससे निश्चय होता है कि 
चेतन-सहयोग के बिना, केवल जड़ उपादानतत्व से उसका ऐसा स्वभाव मानकर--व्यवस्थित जगत्‌ की 
सिद्ध सकती | हि 

हा कक य से जड़ उपादानतत्त्व में स्वत प्रवृत्ति मान ली जाए तो उ निवृत्ति -असम्भव 
होगी । जड़तत्व का स्वभाव सदा एक-सा रहता हे | यदि परमाणुओं का स्वभाव संयुक्त होने का है तो 
स्वभाव से उत्पत्ति होने पर यान्त्रिक क्रिया की भाँति सदा उत्पत्ति ही होती रहेगी, विनाश कभी नहीं 
होगा | तब संसार सदा इसी रूप में बना रहना चाहिए | जगत्‌ की सर्ग के विपरीत प्रलयावस्था कभी नहीं 
आनी चाहिए | यदि उपादानतत्त्व केवल होने से किसी चेतन व्यवस्थापक की अपेक्षा नहीं 

स्वभाव का परित्याग नहीं कर सकता, किन्तु संसार में बनी 


जड़ होने से वह स्वत8 अपने प्रवृत्ति- “- 
रा तुओं को बिगड़त देखा जाता है | केवल चेतनतत्व में यह सामर्थ्य रहता है कि वह इच्छानुसार 


उत्पन्न कर दे | 
को का स्वभाव विकर्षण का होगा तो स्वभाव से विनाश होते रहने पर उत्पत्ति कभी नहीं 
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होगी, किन्तु पदार्थों को बनते देखा जाता है । 


यदि परमाणुओं में कुछ का स्वभाव संयोग का और कुछ का वियोग का माना जाए तो यदि 
संयोग-स्वभाववाले परमाणुओं की संख्या अधिक होगी तो सदा उत्पत्ति-ही-उत्पत्ति होगी और हक 
चशवाले परमाणुओं की शक्ति अधिक होगी तो सदा विनाश-ही-विनाश होगा | यदि प्रत्येक हलक दोने 
स्वभाव युगपत्‌ माने जाएँ (यद्यपि एक धर्मी में दो विरुद्ध धर्म एक काल में नहीं रह सकते) मं भी उत्पत्ति 
और विनाश की व्यवस्था न हो सकेगी, क्‍योंकि उत्पत्ति तथा विनाश दोनों का एक समय में प्रत्यक्ष होता 
है । 

उत्पत्ति और विनाश--उपादानतत्त्व की ये दो परस्पर विपरीत अवस्थाएँ हैं । प्रवृत्ति और निवृत्तिरुप 
क्रियाओं को उत्पन्न करना चेतन का धर्म देखा जाता है | जगत्‌ में बनना और बिगड़ना दोनों देखे जाते 
हैं । प्रत्येक पदार्थ अपने मूल से प्रेरणा पाकर कार्यरूप में परिणत होता और समय आने पर पुन& उसी में 
विलीन हो जाता है | समुद्र से प्राप्त जल से मेघ बनता और मेघ से बरसकर जल पुन समुद्र में जा 
मिलता है | यह क्रम जैसे #थक्‌ पृथक पिण्डों में देखने में आता है, बैसे ही ब्रह्माण्ड की मर्यादा में भी देखने 
में आता है । प्रवृत्ति और निवृत्ति का समय और मर्यादापूर्वक व्यवहार में आना जड़ प्रकृति द्वारा असम्भव 
है । प्रकृति का स्वतन्त्र धर्म या प्रवृत्ति हो सकती है या निवृत्तिब- संसार सर्वथा स्वतन्त्र अर्थात्‌ चेतन-निरपेक्ष 
हो तो उसकी गति यान्त्रिक (7००॥०॥८४) होनी चाहिए सृष्टिं- हीन्‍्सृष्टि होती जाए या प्रलय-ही-प्रलय | 
सृष्टि होते-होते प्रलय या प्रलय होते-होते सृष्टि की प्रेवृत्ति स्क्तः नहीं हो सकती | उसके लिए किसी 
नियामक चेतनसत्ता का होना अनिवार्य है | 
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होने-वाली वस्तु अनित्याष्तिथा उत्पाद-विनाश से रहित वस्तु नित्य कही जाती है, यह एक व्यवस्था है | 
प्रत्येक वस्तु न नित्य हो सकती है, न अनित्य | 

धथक्त्ववाद आधुनिक रसायनशास्त्र से पर्याप्त सीमा तक मेल खाता है | रसायनशास्त्र के अनुसार 
गज तक ऐसे एक सौ दो पदार्थों का पता लगा चुका है, जो मूलरूप में एक-दूसरे से पृथक्‌ हैं, एक-दूसरे 
में किसी का कोई अंश नहीं है । भविष्य में और' भी ऐसे अनेक पदार्थों का पता लग जाने की सम्भावना 
है । सोना, चाँदी, लोहा, तांबा, पारा, गन्धक, जस्ता, सीसा, कैल्शियम,  हाईड्रोजन, नाइट्रोजन, 
कार्बन, सिलिकन, आर्सेनिक, फास्फोरस, एल्यूमिनियम, प्लैटिनम आदि सब ऐसे पदार्थ हैं जो सर्वथा 
एक-दूसरे से पृथक्‌ हैं | किसी-में-किसी का कोई अंश नहीं है, पर नल. ५« विज्ञान ने ही इस तथ्य को 
स्पष्ट कर दिया है कि ये सब किन्हीं मूलतत्वों के सम्मिश्रण से बने हैं | वे मूलतत्त्व प्रोटोन, इलेक्ट्रॉन और 
न्यूट्रॉन हैं | भारतीय दार्शनिक चिन्तन के अनुसार इन्हें यथाक्रम सत्त्त, रजसू, तमस्‌ के वर्ग में समझा जा 
सकता है | अन्यथा इन पदार्थों में से प्रत्येक में आकाश, काल एवं परमात्मा आदि का विद्यमान रहना 
अनिवार्य है | इसलिए स्वरूप से इनके पृथकृ-पृथक्‌ रहते भी इनमें अन्य पदार्थों का ८ रहता है । 
पदार्थों के इतरेतराभाव से सब पदार्थों का अभाव बताना प्रत्यक्ष के विरुद्ध है। गाय घोड़ा नहीं, घोड़ा गाय 


लॉ कह गए पी ले ज व मकसद 
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: [यह जगत्‌ अनादि नहीं ] 


प्रश्न--इस जगत्‌ का कर्त्ता न था न है और न होगा; किन्तु अनादिकाल से यह जैसा का वैसा बना 
है, न कभी इसकी उत्पत्ति हुई और न कभी विनाश होगा ।' 

उत्तर--बिना कर्त्ता के कोई भी क्रिया वा क्रियाजन्य पदार्थ नहीं बन सकता | जिन पृथिवी आदि 
पदार्थों में बी संयोग-विशेष से रचना दीखती है, वे अनादि कभी नहीं हो सकते | और जो संयोग से बनता 
है, वह : से पूर्व नहीं होता, और वियोग के अन्त में नहीं रहता | जो तुम इसको न मानो, तो 
कठिन-से-कठिन पाषाण, हीरा और फौलाद आदि तोड़, टुकड़े कर ग़ला वा भस्म कर देखो कि इनमें 
नर पृथक्‌-पृथक्‌ मिले हैं वा नहीं ? जो मिले हैं तो वे समय पाकर अलग-अलग भी अवश्य होते 

| 
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नहीं, इसलिए न गाय है, न घोड़ा--ऐसा कथन सर्वथा विचारशून्य है | यद्यपि गाय घोड़ा नहीं है पर गाय, 
गाय तो है | इसी प्रकार घोड़ा गाय नहीं है, पर घोड़ा, घोड़ा तो है । उनके अपने अस्तित्व को कैसे नकारा 
या झुठलाया जा सकता है ? 'स्वभाव' से जगत्‌ की उत्पत्ति कहने का क्‍या तात्पर्य है, यह विचारणीय 
है । 'स्वभाव' में “स्व” पद का क्‍या अर्थ है ? यदि 'स्व' पद मूलकारण कों कहता है, तो इस पदमात्र के 
कहने से कोई अन्तर नहीं आता | अपने मूलकारण से जगत उत्पन्न होता है, यह यथार्थ है । 

जिस प्रकार अचेतन तत्त्वों से बने शरीर में चेतनःजीवात्मा के बिना कोई क्रिया नहीं होती, उसी प्रकार 
परमात्मा के बिना जड़ प्रकृति से बने जगत्‌ में उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय किसी प्रकार का कार्य नहीं हो 
सकता | क्रिया तो अचेतन में ही होती है, किन्तु उसका पैदा करनेवाला चेतन ही होता है । स्वचालित यमन्त्रों 
में क्रिया अपने आप होती रहती है, किन्तु स्वचालित यन्त्र में वैसी क्रिया की व्यवस्था करनेवाला कारीगर 
चेतन ही होता है | उसमें विकार आ जाने-पर उसी की शरण में जाना पड़ता है | इसी तरह अचेतन सूर्य 
और पृथिवी आदि में साक्षात्‌ क्रिया होती दिखाई देती है, तो भी उनमें उस क्रिया का कारण परमात्मा ही 
होता है | सृष्टि के आदि में स्विच दबाकर गति देनेवाला वही होता है | उसी की आदि प्रेरणा के कारण 
वे सब सर्गकाल में कार्य करते रहते- हैं | 

वर्तमानरूप में अवस्थित जगत्‌ को अनादि या नित्य नहीं माना जा सकता । जागतिक वस्तुओं में 
परिणाम व परिवर्त्तन अथवा उत्पाद-विनाश बराबर देखा जाता है, जो इसके बने हुए होने को सिद्ध करता 
है | इसी रूप में जगत्‌ को अनादि कहना प्रमाणविरुद्ध है । पृथिव्यादि पदार्थ अवयवसंयोग से बने परीक्षा 
द्वारा प्रत्यक्ष देखे जाते हैं | जो निरन्तर बन-बिगड़ रहा है उसे अनादि कैसे कहा जा सकता है ? 
परिवर्तनशील अनादि-अनुत्पन्न नहीं हो सकता | जो अनादि नहीं, वह अनन्त भी नहीं हो सकता । 

ईश्वर का विकास नहीं--यदि जीवात्मा ही सिद्धावस्था को प्राप्त करके सृष्टिरचना में समर्थ हो सकता 
है तो जीवात्मा को भी तो योगाभ्यास द्वारा सिद्धावस्था को प्राप्त करने के लिए संसार की आवश्यकता 
है | जीवविशेष के प्रादुर्भाव से पूर्व जगत्‌ विद्यमान था | उम्र जगत्‌ की रचना जिसने की, वही परमात्मा 
था (है) | जीवात्मा स्वरूप से अल्पज्ञ व अल्पशक्ति है । वह कितना ही योगाभ्यास करे, ईश्वर के सदृश 
सर्वव्यापक, सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ नहीं हो सकता और जो इन गुणों से युक्त नहीं वह इतने विशाल 
ब्रह्माण्ड की रचना नहीं कर सकता | 
१. यह मत जैनियों तथा नवीन मीमांसकों का है । 
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सत्यार्थभास्कर 


प६० 


[जीव कभी ईश्वर नहीं हो सकता] 


प्रश्न---अनादि ईश्वर कोई नहीं, किन्तु जो योगाभ्यास से अणिमादि ऐश्वर्य को प्राप्त होकर 
सर्वज्ञादि-गुणयुक्त केवलज्ञानी होता है, वही जीव परमेश्वर कहाता है ।' 

उत्तर--जो अनादि ईश्वर जगत्‌ का ध्रष्टा न हो, तो साधनों से सिद्ध होनेवाले जीवों का आधार 
जीवनरूप जगत्‌, शरीर और इन्द्रियों के गोलक कैसे बनते ? इनके विना जीव साधन नहीं कर सकता | 
जब साधन न होते, तो सिद्ध कहाँ से होता ? जीव चाहे जैसे साधन कर सिद्ध होवे, तो भी ईश्वर की जो 
स्वयं सनातन अनादि सिद्धि हैं, जिसमें अनन्त सिद्धि हैं, उसके तुल्य कोई भी जीव नहीं हो सकता, क्योंकि 
जीव का परम अवधि तक ज्ञान बढ़े, तो भी परमित ज्ञान और सामर्थ्यवाला होता है | अनन्त ज्ञान और 
सामर्थ्यवाला कभी नहीं हो सकता | देखो कोई भी योगी' आज तक ईश्वरकृत सृष्टिक्रम को बदलनेहारा 
नहीं हुआ है, और न होगा | जैसा अनादिसिद्ध परमेश्वर ने नेत्र से देखने और कानों से सुनने का निबन्ध 
किया है, इसको कोई भी योगी बदल नहीं सकता, अत8 जीव ईश्वर कभी नहीं हो सकता । 

[प्रतिकल्प सृष्टि की समानता] 


प्रश्न--कल्प-कल्पान्तर में ईश्वर सृष्टि विलक्षण-विलक्षण-बनोत्ता है, अथवा एक-सी ? 
उत्तर--जैसीकि अब है, वैसी पहले थी और आगे -होंगी / भैदः नहीं करता | 
सूर्याचन्द्रमसौं धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌-_ं 
दिवँ च पृथिवीं चान्तरिक्षमथों- स्वे३ | 
“-त्ेंइड०म० १० सू० १६० | मं० ३ 
घाता-परमेश्वर ने जैसे पूर्व कल्प में सूर्य>चन्द्र)॥विद्युतु, पृथिवी, अन्तरिक्ष आदि बनाये थे, वैसे ही अब 
बनाये हैं, और आगे भी वैसे ही बनावैंगा ॥ 


वर्तमान सृष्टि अनादि नहीं --प्रृकृति-का”विकार होने से संसार परिणामी है | इस तरह वह बनता भी 
है और बिगड़ता भी है | इस रूप में इसकी दो स्थितियाँ हैं सर्ग और प्रलय | ये एक-दूसरे के अनन्तर 
पर्याय से आवर्तमान रहती हैं॥ सत्‌:से असत्‌ और असत्‌ से सत्‌ नहीं होता--'नासतो विद्यते भावो नाभावो 
विद्यते सत४“ | संसार का अस्तित्व प्रत्यक्ष है--वह 'सत्‌' है तो वह पहले भी रहा होगा और आगे भी रहेगा, 
परन्तु उसका सदा अपने वर्तमानरूप में बना रहना आवश्यक नहीं | इस प्रकार सृष्टि प्रवाह से अनादि 
है । संसार का अत्यन्त उच्छेद हो जाए तो ईश्वर में सृष्टिकर्तृत्व आदि गुणों का अभाव हो जाए | इस प्रकार 
जैसे जगत्‌ के तीन कारण--ईश्वर, जीव और प्रकृति स्वरूप से अनादि हैं और जैसे इनके अपने-अपने 
गुण-कर्म-स्वभाव (ईश्वर का सृष्टिकर्तृत्वादि, जीव का कर्मफलभोक्तृत्वादि) अनादि हैं, वैसे ही सृष्टि की 
उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय प्रवाह से अनादि हैं | अनन्तकाल तक ऐसे ही चलते रहेंगे | 

प्रत्येक दिन और रात्रि का आदि और अन्त देखने में आता है, परन्तु दिन के पूर्व रात और रात के 
पूर्व दिन तथा दिन के पीछे रात और रात के पीछे दिन निरन्तर चले आते हैं। इस क्रम का न आदि है 
4. यह मत भी जैनियों का है | 
२. यह प्रद प्रकरणानुरोध से आवश्यक है | योगदर्शन व्यासभाष्य में अणिमादिसिद्धि-सम्पन्न योगी के जो ऐसे कार्य करने 

का उल्लेख है, वह केवल उनकी शक्ति-अतिशयता का प्रशंसापरक अर्थवादमात्र है । 
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अष्टम-समुल्लास: ८६१ 


इसलिए परमेश्वर के काम विना भूल-चूक के होने से सदा एक-से ही हुआ करते हैं | जो अल्पन्ञ 
और जिसका ज्ञान वृद्धि-क्षय को प्राप्त होता है, उसी के काम में भूल-चूंक होती है, ईश्वर के काम 
में नहीं | 
[सृष्टि के विषय में शास्त्रों में विरोध नहीं ) 


प्रश्न--सृष्टि-विषय में वेदादिशास्त्रों का अविरोध है, वा विरोध ? 
उत्तर---अविरोध है | 
प्रश्न--जो अविरोध है, तो-- 
'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाश३ सम्भूतः, आकाशाद्वायु४, वायोरग्नि३, अग्नेरापः, अद्भ्य३ पृथिवी, 
पृथिव्या ओषधय४ । ओषधिभ्यो5न्नमू, अन्नाद्रेतः | रेतस$ पुरुष१ । स वा एप पुरुषो5न्नरसमय३ ॥' 
--यह तैत्तिरीय उपनिषद्‌ ब्रह्मा०१ का वचन है ॥ 


और न अन्त | इसी प्रकार प्रत्येक सृष्टि और प्रलय का अन्त तो होता रहता है, किन्तु सृष्टि के पूर्व प्रलय 
और प्रलय के पूर्व सृष्टि तथा सृष्टि के बाद प्रलय और प्रलय के बाद सृष्टि का चक्र अनवरत चला आता 
है | इस क्रम का न कभी आदि था और न कभी अन्त होगा | 
सूर्याचन्द्रमसौ--जो अल्पज्ञ है और इस कारण जिसके ज्ञान में न्यूनाधिक्य होता रहता है, उसी के 
काम में भूल-चूक होने से उसे उसमें संशोधन, परिवर्धन करनी पड़ता-है | परमेश्वर के पूर्ण तथा निर्ग्रान्त 
होने से उसके सभी कार्य पूर्ण तथा निर्दोष होते हैं | यजुर्वेद (४०८) में ईश्वर द्वारा सृष्टिरचना के सन्दर्भ 
मे कहा है-'याथातथ्यतोडर्थान्‌ व्यदधात्‌' अर्थात्‌परमेश्वर सब पदार्थों का यथायथ विधान करता है । 
शास्त्रों में अविरोध--वेदादि शास्त्र परस्पर विरोधी न होकर एक-दूसरे के पूरक हैं | प्रत्येक कार्य 
अनेक कारणों से होता है | यह अनेकश8 स्पष्ट हो चुका है कि कार्यमात्र के तीन कारण हुआ करते 
हैं _निमित्त, उपादान और साधारण । न्यायाँदि दर्शनों में जगत्‌ के विभिन्न कारणों का वर्णन है और उसके 
। लिए अन्य उपयोगी विधियों का । प्रत्येक वस्तु की सिद्धि के लिए किसी भी स्तर पर हमें प्रमाणों का आश्रय 
लेना पड़ता है, इस स्थिति का कोई दर्शन विरोध नहीं करता । तत्त्वविषयक जिज्ञासा होने पर प्रारन्म में" 
शिक्षा का उपक्रम वहीं से होता है, जिसेका प्रतिपादन वैशेषिकदर्शन करता है । तत्वों के स्थूल-सूक्ष्म 
साधारण स्वरूप और उनके गुण-धर्मों की जानकारी पर ही आगे तत्त्वों की अतिसूक्ष्म अवस्थाओं को 
जानने-समझने की प्रवृत्ति एवं क्षमता का होना सम्भव है | प्रमाण और बाह्य प्रमेय का विषय 
न्याय-वैशेषिकदर्शनों में प्रतिपदित किया गया है | तत्वों की उन अवस्थाओं और चेतन-अचेतन रूप में 
उनके विश्लेषण को सांख्य प्रस्तुत करता है | चेतन-अचेतन के भेद का साक्षात्कार करने की प्रक्रियाओं का 
योग में वर्णन है | इन प्रक्रियाओं के मुख्य साधनभूत मन की जिन विविध अवस्थाओं के विश्लेषण का योग 
में वर्णन है, वह मनोविज्ञान की विभिन्न दशाओं का केन्द्रभूत आधार है | समाज के कर्तव्याकर्तव्यों का वर्णन 
वेदान्त में है । यह ज्ञानसाधन कार्यक्रम भारतीय संस्कृति के अनुसार वर्णाश्रम-धर्मों एवं कर्तव्यों के रूप में 
पूर्णतया व्यवस्थित है | इन उद्देश्यों के रूप में कहीं किसी का किसी के साथ विरोध का उद्भावन 
अकल्पनीय है । दर्शनों में जिन तत्वों का निरूपण किया है, सृष्टिरचना में एक-दूसरे के पूरक होकर वे 
तत्व पहले कहे तीन कारणों में अन्तर्हित अथवा समाविष्ट हैं, इनमें विरोध का कही अवकाश नहीं | 
जब तक एक ही विषय में परस्पर विरोधी मत व्यक्त न किये जाएँ, तब तक उनमें विरोध उपपन्न नहीं 
होता । तीन विद्वान्‌ ईश्वर, जीवात्मा और प्रकृति नाम से तत्तद्‌ विषय का विवेचन करनेवाले तीन ग्रन्थों की 
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८६२ सत्पार्थमास्कर 


उस परमेश्वर और प्रकृति से आकाश-अवकाश, अर्थात्‌ जो कारणरूप द्रब्य सर्वत्र फैल रहा था, 
उसको इकट्ठा करने से अवकाश उत्पन्न-सा होता है | वास्तब में आकाश की उत्पत्ति नहीं होती, क्योंकि 
विना आकाश के प्रकृति-परमाणु कहाँ ठहर सकें ? आकाश के पश्चात्‌ वायु , वायु के पश्चाल्‌ अग्नि, अग्नि 
के पश्चात्‌ जल, जल के पश्चात्‌ पृथिवी, पृथिवी से ओषधि, ओषधियों से अन्न, अन्न से वीर्य, वीर्य से पुरुष 
अर्थात्‌ शरीर उत्पन्न होता है ॥ 

यहाँ आकाशादि क्रम से, और छान्दोग्य में अग्न्यादि, ऐतरेय में कक क्रम से सृष्टि हुई, ऐसा कहा 
है | वेदों में कहीं पुरुष, कहीं हिरण्यगर्भ आदि से, मीमांसा में कर्म, वैशेषिक में काल, न्याय में परमाणु, योग 
में पुरुषार्थ, सांख्य में प्रकृति और वेदान्त में ब्रह्म से सृष्टि की उत्पत्ति मानी है । अब किसको सच्चा और 
किसको झूठा मानें ? 

उत्तर--इसमें सब सच्चे, कोई झूठा नहीं | झूठा वह है जो विपरीत समझता है, क्योंकि परमेश्वर 
निमित्त और प्रकृति जगत्‌ का उपादानकारण है | जब महाप्रलय होता है, उसके पश्चात्‌ आकाशादिक्रम 
और जब आकाश और वायु का प्रलय नहीं होता और अग्न्यादि का होता है, तब अग्न्यादि क्रम से | और 
जब विद्युत्‌ अग्नि का भी नाश नहीं होता, तब जलक्रम से सृष्टि होती है, अर्थात्‌ जिस-जिस प्रलय में 
जहाँ-जहाँ तक प्रलय होता है, वहाँ-वहाँ से सृष्टि की उत्पत्ति होती है | पुरुष और हिरण्यगर्भादि प्रथम 
समुल्लास में लिख भी आये हैं, वे सब नाम परमेश्वर के हैं# 


रचना करते हैं । जब तक ईश्वर-विषयक ग्रन्थ में जीवात्मा त्ञ्था प्रकृति का, जीवात्मविषयक ग्रन्थ में ईश्वर 
और प्रकृति का और इसी प्रकार प्रकृति विषयक ग्रन्थ में ईश्वर और जीवात्मा का निषेध न हो तब तक 
उन्हें एक-दूसरे का विरोधी नहीं कहा जा सकती | एक ही विषय की तीन शाखाओं के विवेचन द्वारा 
सृष्टिविषय का विशदीकरण करनेवालेः ये “तीनों ग्रेल्थ एक-दूसरे के पूरक माने जाएँगे | भौतिकी (॥एञ७) 
के अन्तर्गत 5०0०, पट्व, £०८7ं०ं।५ आदि विषयों पर लिखे तीन ग्रन्थ परस्पर विरोधी न होकर पूरक 
होंगे | सृष्टि की उत्पत्यादि के विषय में यही स्थिति छह दर्शनों की है | 

तस्माद्वा--इस सन्दर्भसम्बच्धी प्रश्न/ के उत्तर के अन्तर्गत “जब महाप्रलय होता है” और तत्पश्चात्‌ 
'जिस-जिस प्रलय में जहाँःजहाँ तक प्रलय होता है” इन वाक्यों से स्पष्ट है कि ग्रन्थकार महाप्रलय के 
अतिरिक्त अवान्तर या खण्डप्रलय मानते हैं | महाप्रलय सर्ग के चार अरब बत्तीस करोड़ वर्ष बीतने के बाद 
होती है और अवान्तर प्रलय प्रतिमन्वन्तर होती है | दो मन्वन्तरों के बीच सन्धिकाल का निर्देश शास्त्रों ने 
किया है | महाप्रलय में संब-कुछ मूलकारण में विलीन हो जाता है, जबकि अवान्तरप्रलय में सीमित विलय 
होता है । जिस प्रलय में जहाँ तक प्रलय हो जाता है, उससे अगले स्तर से सृष्टि की उत्पत्ति होती है । 
इसी कारण कहीं आकाश से और कहीं जल आदि से उत्पत्ति का उल्लेख मिलता है, परन्तु भिन्न-भिन्न 
शास्त्रों में भिन्न-भिन्न स्तरों का उल्लेख न करके ग्रन्थकार के मतानुसार सर्वत्र सामान्य नियम कि 
'जहाँ-जहाँ तक प्रलय होता है वहाँ-वहाँ से सृष्टि की उत्पत्ति होती है' क्‍यों नहीं कहा गया, यह विचारणीय 
है । 

श्री पं० युधिष्ठिरजी मीमांसक के अनुसार ईश्वर द्वारा वेद का ज्ञान सृष्टि के आदि में दिया जाता 
है | अवान्तर प्रलय के पश्चात्‌ सुप्तप्रबुद्धन्याय से ऋषियों को वेद का स्मरण स्वयं हो जाता है । पं० 
भगवद्दत्त के अनुसार 'इन अवान्तर प्रलयों में पूर्वसृष्टि का मानव-इतिहास भी लुप्त हो जाता है, अत$ 
मानवसृष्टि का मानव-इतिहास गत अवान्तर प्रलय से उत्तरकाल का है ।' 
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अष्टम-समुल्लास: 
५६३ 


परन्तु “विरोध” उसको कहते हैं कि एक कार्य में एक ही विषय पर विरुद्धवाद होवे | 8 शास्त्रों 
अविरोध देखो इस प्रकार है | मीमांसा में--'ऐसा कोई भी कार्य जगत्‌ में नहीं होता कि जिसके बनाने # 
कर्मचेष्टा न की जाए' | वैशेषिक में-- समय न लगे विना बने ही नहीं | न्याय मैं--“उपादान-कारण न 
होने से कुछ भी नहीं बन सकता' । योग में---'विद्या, ज्ञान, विचार न किया जाए तो नहीं बन सकता' | 
सांख्य में-- तत्वों का मेल न होने से नहीं बन सकता” | और वेदान्त में--बनानेवाला न बनावे तो कोई 
भी पदार्थ उत्पन्न हो न सके' | इसलिए सृष्टि छ8 कारणों से बनती है | उन छ३ कारणों की व्याख्या 
एक-एक की एक-एक शास्त्र में है। इसलिए उनमें विरोध कुछ भी नहीं । जैसे छ8 पुरुष मिलके एक छप्पर 
उठाकर भित्तियों पर धरें, वैसे ही सृष्टिरूप कार्य की व्याख्या छ३ शास्त्रकारों ने मिलकर पूरी की है | 

जैसे पाँच अन्धे और एक मन्ददृष्टि को किसी ने हांथी का एक-एक देश बतलाया | उनसे पूछा कि 
हाथी कैसा है ; कि हे उनमें से एक ने कहा--खम्बे, दूसरे ने कहा-सूप, तीसरे ने कहा--मूसल, चौथे ने 
कहा--झाडू, पाँचवें ने कहा--चौतरा, और छठे ने कहा--काला-काला चार खम्भों के ऊपर कुछ मैंसा-सा 
आकारवाला है | इसी प्रकार आजकल के अनार्ष, नवीन ग्रन्थों के पढ़ने और प्राकृतमाषावालों ने ऋषिप्रणीत 
ग्रन्थ न पढ़कर, नवीन क्षुद्रबुद्धिकल्पित संस्कृत और प्राकृत भाषाओं के ग्रन्थ पढ़कर, एक-दूसरे की निन्‍्दा 
में तत्पर होके झूठा झगड़ा मचाया है | इनका कथन बुद्धिमानों के वा अन्य के मानने योग्य नहीं, क्योंकि 
जो अन्धों के पीछे अन्धे चलें, तो दुःख क्‍यों न पाबें ? वैसे ही आजकल के अल्पविद्यायुक्त, स्वार्थी, 
इन्द्रियाराम पुरुषों की लीला संसार का नाश करनेवाली है | 

[कारण और कार्य तथा 'सृष्टि" का विवेचन] 


प्रश्न--जब कारण के विना कार्य नहीं होता, तो कारण का कारण क्‍यों नहीं ? 

उत्तर--अरे भोले भाइयो ! कुछ अपनी' बुद्धि को काम में क्‍यों नहीं लाते ? देखो, संसार में दो ही 
पदार्थ होते हैं--एक कारण, दूसरा कार्य जो कारण है वह कार्य नहीं, और जिस समय कार्य है वह 
कारण नहीं । जब तक मनुष्य सृष्टि को यथावत्‌ नहीं समझता, तब तक उसको यथावत्‌ ज्ञान प्राष्त नहीं 
होता-- सा मा अममा्मानत्क जनक ००» 

आकाश सम्भूत३--वस्तुतः आकाश उत्पन्न नहीं होता । उत्पन्न होनेवाला पदार्थ सदा सावयब, 
परिच्छिन्न तथा नाशवान्‌ होता है, जबकि आकाश निरवयव, व्यापक तथा अविनाशी है । यदि आकाश न हो 
तो प्रकृति तथा परमाणु कहाँ ठहरें ? इसलिए आकाश सदा विद्यमान रहता है, उसकी उत्पत्ति नहीं 
होती | प्रलयदशा में मूल उपादानतत्तों से जो आकाश भरा रहता है, सर्गदशा आने पर मूलतत्त्वों के जगद्भूप 
में परिणत हो जाने से वह प्रकट-जैसा हो जाता है | यह प्रकट होना ही उत्पन्न होना कह दिया जाता 
है | उत्पन्न होनेवाले समस्त पदार्थों का आकाश के साथ सम्बन्ध सदा बना रहता है। इस सम्बन्ध के कारण 
प्रत्येक पदार्थ की उत्पत्ति का उपचार आकाश में हो जाता है । जीना-मरना देह का धर्म है, परन्तु व्यवहार 
में हम सदा 'देवदत्त मर गया कहते हैं | शरीर के सम्बन्ध से नित्य आत्मा में यह व्यवहार गौणरूप से होता 
है | आकाश का उत्पन्न होना भी इसी प्रकार उपचार रो या गौणरूप से कह दिया जाता है । 
“तमेव विदित्वातिमृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍था विद्यतेईयनाय' (यजु॥० ३१।१८) में आधिदैषिक पक्षानुसार विरार, पुष्प, 
प्रजापति, हिरण्यगर्म आदि अनेक नामवाला प्रकृति का विकाररूप जो महद्‌ अण्ड है, उसके और उससे 
कार्यजगत्‌ के ज्ञान से ही मृत्यु से अतिक्रमण>अमृतत्त्व-प्राप्ति का निर्देश किया है । ५५५5६ 
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द सत्यार्थभास्कर 
*नित्यायाः सत्वरजस्तमसां साम्यावस्थायाः प्रकृतेरुत्पन्ननां परमसूक# माणां पृथक्‌ पृथग्वर्ततमानानां 
तत्वपरमाणूनां प्रथम8 संयोगारम्भ$, संयोगविशेषादवस्थान्तरस्य स्थूलाकारप्राप्तिः सृष्टिरुच्यते ॥ 
अनादि नित्यस्वरूप सत््व-रजस्‌ और तमोगुणों की एकावस्थारूप प्रकृति से उत्पन्न हिल की जो परमसूक्ष्म 
पृथक्‌-पृथक्‌ तत्त्वावयव विद्यमान हैं, उन्हीं का प्रथम ही जो संयोग का आरम्भ है, उन संयोगविशेषों से 
अवस्थान्तर-दूसरी-दूसरी अवस्था को सूक्ष्म से स्थूल-स्थूल बनते-बनाते विचित्ररूप बनी है | इसी से यह 
संसर्ग होने से “सृष्टि' कहाती है । 
भला जो प्रथम संयोग में मिलने और मिलानेवाला पदार्थ है, जो संयोग का आदि और वियोग का 
अन्त, अर्थात्‌ जिसका विभाग नहीं हो सकता, उसको “कारण' कहते हैं और जो संयोग के पीछे बनता और 
वियोग के पश्चात्‌ वैसा नहीं रहता वह “कार्य” कहाता है | जो उस कारण का कारण, कार्य का कार्य, कर्त्ता 
का कर्त्ता, साधन का साधन और साध्य का साध्य कहता है, वह देखता हुआ अन्धा, सुनता बहिरा और 
जानता हुआ मूढ़ है | क्या आँख की आँख, दीपक का दीपक, और सूर्य का सूर्य कभी हो सकता है ? जो 
जिससे उत्पन्न होता है वह “कारण', और जो उत्पन्न होता है वह “कार्य और जो कारण को कार्यरूप 
बनानेहारा है वह 'कर्त्ता" कहता है । 


कारण का कारण क्‍यों नहीं--इसपर विचार पूर्व पृष्ठों में*हो चुका है 4 

नित्याया8 सत्त्वरजस्तमसाम्‌--इस सन्दर्भ पर आचार्य: उदयवीर शास्त्री की टिप्पणी है-- 

“इस आनुपूर्वी में यह सन्दर्भ आज तक कहीं अन्न्यत्र उपलब्ध नहीं हो सका | लेखक की प्रणाली के 
अनुसार यहाँ सन्दर्भ के पहले या पीछे ऐसा कोई संकेत नहीं किया गया जिससे प्रस्तुत सन्दर्भ के उद्धरण 
होने का आभास हो सके, जबकि ग्रन्थ में प्राय सर्वत्र उद्धृत स़न्दर्भों के लिए मूलग्रन्थ के विषय में संकेत 
उपलब्ध होते हैं | इससे प्रतीत होता है कि-इस 'विषय के शास्त्रप्रतिपादित सिद्धान्त को ध्यान में रखकर 
ऋषि ने स्वयं इस सन्दर्भ की रचना की है | इंस सन्दर्भ के तीन भाग हैं-. 

१. सत्त्व-रजस्‌-तमस्‌ की साम्यावस्था प्रकृति है | 

२. प्रकृति से परमसूक्ष्मतत््व परमाणुओं की उत्पत्ति होती है, जो अपने-अपने रूप में पृथकू-पृथक्‌ 
विद्यमान रहते हैं | 

३. उन परमसूक्ष्मतत्वों का परस्पर संयोग होकर विभिन्न तत्वों के इस प्रकार अन्योडन्यमिथुन से 
विविध रचना के क्रमानुसार स्थूलाकार जगत्‌ प्रकट में आ जाता है | 

इस सन्दर्भ के विषय में कुछ सैद्धान्तिक आपत्ति उठाई जाती हैं, जो इस प्रकार हैं. 

(क) यहाँ परमाणुतत्त्वों को प्रकृति से उत्पन्न बताया गया है, जबकि न्याय-वैशेषिक में इन्हें नित्य माना 
गया है | 

(ख) यद्यपि ऋषि ने सत्यार्थप्रकाश में प्रकृति को जगत्‌ का उपादानकारण बताया है, पर अनेक 
स्थलों में प्रकृति के साथ उपादानकारणरूप में परमाणु का भी उल्लेख किया है । शास्त्रों में प्रकृति और 
परमाणु दोनों का विभिन्न रूप में वर्णन है; इसका सामंजस्य कैसे ? 

प्रथम इस सन्दर्भ द्वारा प्रतिपादित अर्थ की प्रामाणिकता पर प्रकाश डालने की आवश्यकता है | सांख्य 
और वैशेषिक के इन सिद्धान्तों में परस्पर विरोध प्रतीत होता है, जब सांख्य प्रकृति से और वैशेषिक 
परमाणुओं से जगत्‌ की उत्पत्ति का वर्णन करता है । ; 

वस्तुत४ यदि गम्भीरतापूर्वक इस विषय पर विचार किया जाए तो यह आपातत; प्रतीयमान विरोध 
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नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः 

असत्‌ उभयोरपि दृष्टोइन्तस्त्वनयोस्तत्वदर्शिभि३ || --भगवद्‌गीता २/१६ 

॥२५ तू का भाव-वर्त्तमान, और सत्‌ का अभाव"अवर्त्तमान नहीं होता | इन दोनों का निर्णय 
तत्वदर्शी लोगों ने जाना है ॥ 
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लुप्तप्राय हो जाता है | न्‍्याय-वैशेषिक में जगत्‌ के उपादान पृथिव्यादि परमाणुओं को 'सविशेष” माना गया 
है | तात्पर्य यह है कि दृश्यमान स्थूल पृथिव्यादि में जो गन्धादि गुण देखे जाते हैं, वे सब उन-उन 
परमाणुओं में भी विद्यमान रहते हैं, पर सांख्यप्रतिपादित सर्ग-प्रक्रिया में सविशेष सृष्टि का प्रादुर्भाव पर्याप्त 
अनन्तर काल में आता है | सांख्य-योग के व्याख्याग्रन्थों में इसका स्पष्ट वर्णन उपलब्ध होता है कि 
पृथिव्यादि परमाणुओं की उत्पत्ति तन्मात्रों से होती है | तन्मात्रों तक सृष्टि अविशेष रहती है, उनसे सविशेष 
सृष्टि का प्रादुर्भाव होता है, जिसके सर्वप्रथम तत्त्व पृथिव्यादि परमाणु हैं | आगे समस्त भूत-भौतिक-सृ्ि 
सविशेष रचना है | 

तन्मात्रों से पृथिव्यादि परमाणुओं की उत्पत्ति के विषय में वाचस्पति “मिश्र का निम्न निर्दिष्ट लेख 
द्रष्टव्य है, योगदर्शनसूत्र (१|४४) के व्यासभाष्य की भूमिका में वह लिखता है-- 

'पार्थिवस्थ परमाणोर्गन्धतन्मात्रप्रधानेभ्यः पज्चतन्मात्रेभ्य उत्पत्तिइ, एवमप्यस्य परमाणोर्गन्धतन्सात्र- 
वर्जितेभ्यो रसतन्मात्रप्रधानेभ्यश्चतुर्भ्यभ । एवं तैजसस्य परमाणोर्गन्धरसतन्मात्ररहितेभ्यो रूपतन्मात्र 
प्रधानेभ्यस्त्रिभ्य/ । एवं वायवीयस्य परमाणोर्गन्धादितन्मात्रहीनाभ्यां स्पर्शप्रधानाभ्यां स्पर्शशब्दतन्मात्राभ्यां, एवं 
नाभसस्य शब्दतन्मात्रादेवैकस्मात्‌ । 

अभिप्राय है कि पाँचों तन्मात्रों से पृथिवी की उत्पत्ति होती है, पर उनमें गन्धतन्मात्र की अधिकता 
रहती है | इसी प्रकार गन्धतन्मात्र को छोड़कर शेष चार तन्‍्मात्रों से जलीय परमाणु परिणत हो जाते 
हैं, पर उन तन्मात्रों में रसतन्मात्र की अधिकता रहती है | ऐसे ही गन्ध और रसतन्‍्मात्र को छोड़कर 
शेष तीन तन्मात्र अन्योन्यमिथुन होकर -तैजस परमाणुओं के रूप में परिणत हो जाते हैं, पर उनमें 
रूपतन्मात्रों की अधिकता रहती है | इसी प्रकार शेष दो तन्‍मात्रों से वायवीय परमाणु उत्पन्न होते हैं, 


पर उनमें स्पर्श- तन्मात्रों की अधिकता रहती है | आकाशतत्त्व का परिणाम केवल शब्दतन्मात्रों से होता 
है। 


इसी आशय का सन्दर्भ सांख्यसप्तति की अति प्राचीन टीका माठरवृत्ति में उपलब्ध होता है | २२वीं 
कारिका की व्याख्या में पाठ है-- 


'तत्र शब्दतन्मात्रादाकाश४, स्पर्शतन्मात्राद्‌ वायु४, रूपतन्माज्नात्तेज:, रसतन्मात्रादाप३, गन्धतन्मात्रात्‌ 
प्थिवी, इत्यादि क्रमेण पूर्वपूर्वानुप्रवेशेनैकब्वित्रिचतुष्पज्थगुणानि आकाशादिपृथिवीपर्यन्तानि महाभूतानीति 
सृष्टिक्रम:* । 


पुन ३८वीं आर्या की व्याख्या में पाठ है-- 
“शब्दादिभ्य पञ्चभ्य आकाशादीनि पज्चमहाभूतानि 
पूर्वपूर्वानुप्रवेशादेक ब्रित्रिचतुष्पञज्चगुणान्युत्पच्चन्ते'। 
इनका अभिप्राय यही है कि शब्दतन्मात्र से आकाश परिणत होता है । स्पर्शतन्मात्रप्रधान 
शब्दस्पर्शतन्मात्र से ०-० सी वायु एवं रूपतन्मात्रप्रधान एवं रूपतन्मात्रप्रधान शब्दस्पर्शरूपतन्मात्र से तेज, इसी प्रकार आगे समझना 


१, हँ है 
ँत्तदर्शीजो तत्त्वों का अर्थात्‌ परमाणुओं अथवा प्रकृति का साक्षात्कार करते हैं | - भ०द० 
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अन्य पक्षपाती आग्रही मलीनात्मा अविद्वान्‌ लोग इस बात को सहज में कैसे जान # हक हे 
जो मनुष्य विद्वान, सत्संगी होकर पूरा विचार नहीं करता, वह सदा श्रमजाल में पड़ा # जल पे 
हैं कि जो सब विद्याओं के रिद्धान्तों को जानते हैं, और जानने के लिए परिश्रम करते हैं| जान #- रं 
को निष्कपटता से जनाते हैं, इससे जो कोई कारण के विना सृष्टि मानता है, वह कुछ भी नहीं 
जानता । 


चाहिए । इस परिणाम में सर्वप्रथम रपर्शादितन्मात्रों से जो तत्व परिणत होता है, वह हे 

परमाणुरूप में होता है । उसके अनन्तर उनसे समानजातीय स्थूलभूत एवं अन्य भौतिक जगत्‌ 

होती है । किया है कि 
योगदर्शन के व्यासभाष्य में अन्यत्र भी अनेक स्थलों पर प्रसंगवश इस अर्थ को स्पष्ट होते हैं । 

तन्मात्रों से पृथिव्यादि परमाणुरूप में सूक्ष्मभूतों की उत्पत्ति होकर उनसे स्थूलभूत परिणत 

योगदर्शन के (१४५) सूत्र की व्याख्या में लिखा है-- » वायवीयस्य 
'परर्थिवस्याणोर्गन्धतन्मात्र॑ रृक्ष्मो विषय४, आप्यस्य रसतन्मांत्रं, तैजसस्य रूपतन्मात्रं, वायतरीयस्य 

स्पर्शतन्मात्र, आकाशस्य शब्दतन्मात्रमिति, तेषामहडकार३' । 


अर्थात्‌-पार्थिव परमाणु से सूक्ष्म विषय है गन्धतन्मात्र, क्योंकि वह पार्थिव परमाणु का कारण ४४ 
अन्य तैजस आदि परमाणुओं के विषय में भी ऐसा ही-समझना चाहिए | तन्मात्रों की अपेक्षा ले 
भी सूक्ष्म विषय है, क्योंकि वह तन्मात्रों का कारण है'। इस विषय में व्यासभाष्य के ३.४४ तथा ४१४ 
भी द्रष्टव्य हैं | 


इन सब आधारों पर यह स्पष्ट होता हैं'कि समस्त जगत्‌ का मूल उपादानकारण प्रकृति है । प्रकृति 
से अध्यात्मसृष्टिरचना के अनन्तर जब अधिभूत सृष्टि का आरम्भ होता है तो उसमें सर्वप्रथम तन्मात्रों का 
परिणाम होता है, तन्‍्मात्रों से पृथ्चिव्यादि.परमाणुरूप में उन सूक्ष्मभूतों की उत्पत्ति होती है | अनन्तर 
सूक्ष्ममूतों से स्थूलभूत एवं अन्य: भौतिक जगत्‌ परिणत होता है। ऋषि ने सत्यार्थप्रकाश में उपादानकारण 
रूप से जहाँ 'प्रकृति' के साथ 'परमाणु' पद का भी प्रयोग किया है, वहाँ ऋषि का यही अभिप्राय प्रतीत 
होता है कि जगत्‌ का मूल उपादान तो प्रकृति ही है, परन्तु जब प्रकृति के द्वारा भौतिक जगत्‌ की रचना 
होने लगती है, तब सर्वप्रथम पृथिव्यादि परमाणुरूप में ही रचना होती है | वह भौतिक जगत्‌ का सर्वप्रथम 
कार्य है | प्रकृति से परमाणु-रचना द्वारा ही स्थूल भौतिक जगत्‌ परिणत होता है | इसी भाव को प्रकट करने 
के लिए ऋषि ने यत्र-तत्र प्रकृति के साथ परमाणु पद का प्रयोग किया है | यहाँ शास्त्रीय पारस्परिक विरोध 
अथवा अन्य किसी भावना का सस्निवेश नहीं है | 
जहाँ तक परमाणु को नित्य मानने का प्रश्न है, यह ठीक है कि इस रूप में पृथिव्यादि परमाणुतत्त्व 
यद्यपि अनित्य हैं-अनेक तत्वों के सम्मिश्रण हैं, फिर भी गौतम-कणाद ने इनको नित्य कहा है | इसका 
कारण यह है कि जहाँ पर इनको मूल तत्त्व कहकर वर्णन किया गया है, वहाँ इन्हें नित्य कहना ही चाहिए, 
क्योंकि वहाँ उनसे पूर्व की व्याख्या नहीं की गयी है । 
इसकी अधिक स्पष्टता के लिए यह जान लेना आवश्यक है कि नव्य नैयायिकों में अनेक आचार्य सूक्ष्म 
परमाणु से स्थूल द्रव्य की उत्पत्ति की न्याय-वैशेषिकाभिमत विशिष्ट व्याख्या की उपेक्षा करके त्रसरेणु से 
ही जगत्सर्ग का आरम्भ मान लेते हैं, सूक्ष्म से स्थूल की उत्पत्ति कैसे होती है, इस झमेले में पड़ना ही नहीं 
चाहा और स्थूल जगत्‌ के सबसे छोटे कण त्रसरेणु को मूल उपादान मानकर जगत्‌ की व्याख्या प्रस्तुत 
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की है न्‍्ज उसको नित्य तत्त्व कहा है | कारण यह है कि उन्होंने अपने विवेचन-क्षेत्र को यहीं तक सीमित 
रक्खा 

आधुनिक रे विज्ञान के अनुसार इसका और अधिक स्पष्ट उदाहरण दिया जा सकता है | आधुनिक 
रसायनशात्त्र में हक १०२ तत्त्व माने जाते थे | रसायनशास्त्र इनको नित्य मूलतत्व स्वीकार करता था, 
पर वस्तुस्थिति में ये समस्त तत्त्व सम्मिश्रण थे | जबसे इनका भौतिकीशास्त्र मेँ प्रवेश हुआ है तब से इनकी 
संख्या केवल तीन रह गयी है-प्रोटोन, इलेक्ट्रॉन और न्यूट्रॉन | ऐसा होने पर भी इन शास्त्रों की मान्यताओं 
में कोई असामंजस्य नहीं है, क्योंकि इनके विवेचन का अपना-अपना क्षेंत्र है, यद्यपि यह समस्त 
विवेचन जगत्सर्गविषयक है | ठीक यही स्थिति न्‍्याय-वैशेषिक और सांख्य-योग के विवेचन की समझनी 
चाहिए | फलत४ सत्यार्थप्रकाशस्थित विवेच्य सन्दर्भ के विषय में जो आपत्ति उठाई जाती हैं, वे 
निराधार हैं । 

सन्दर्भ का प्रथम भाग ऋषि ने साक्षात्‌ सांख्यदर्शन के सूत्र 'सत््वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति” के 
आधार पर प्रस्तुत किया है | द्वितीय अंश एतद्विषयक मूल तथा व्याख्या-ग्न्थों पर आधारित है और तृतीय 
अश का आधार सांख्यादि शास्त्रों के वे कथन हैं जहाँ प्रकृति से विकार अथवा जगद्रचना की प्रक्रिया का 
वर्णन किया गया है । 

इस विवेचन से प्रकृति--परमाणुभेद, परमाणु का नित्यानित्यवांद तथा सांख्य-वैशेषिक में परस्पर भेद 
आदि सभी आपत्तियों का समाधान हो जाता है | 

“गुण* नामकरण का आधार--विभिन्न शास्त्रों--व्याकरण, राजनीतिशास्त्र, गणित, वै० दर्शन आदि में 
इस पद का प्रयोग विभिन्न अर्थों में हुआ है | मूलतत्त्वों के “गुण नामकरण का आधार सांख्य का एक 
सिद्धान्त है, जो जगद्गचना की वास्तविक प्रक्रिया के "अनुसार निर्णीत किया गया है | वह सिद्धान्त 
है--जगत्‌-सर्ग में मूलतत्त्वों की अन्योन्यमिथुनवृत्तिता का स्वभाव | जब जगत्‌ की रचना होने लगती है 
अथवा मूलतत्त्व विकारोन्मुख होने लगतेहैं तब वे एक-दूसरे में वर्त्तुलाकार गुथे हुए रहकर अपना कार्य चालू 
रखते हैं, यह उनका स्वभाव है | कपिल ने मूलतत्त्वों के स्वरूप का निरूपण प्रीति, अप्रीति और विषाद पदों 
से किया है | जगद्गचना-काल में ये एक-दूसरे के साथ गुथे रहते हैं। जब हम सन अथवा जूट या इसी 
प्रकार की अन्य वस्तुओं के रेशों (त्तन्‍्तुओं) को इकट्ठा कर लपेट के साथ उन्हें दुहरा-तिहरा कर देते 
हैं, उनकी उस अवस्था को 'गुणित' अथवा 'गुणीकृत” या “गुणीभूत” कहा जाता है | कदाचित्‌ इसी 
आधार पर संस्कृत में रस्सी का नाम 'गुण' है । लगभग यही स्थिति रचनाकाल में मूलतत्त्वों की होती 
है । 

यह कहना यहाँ अप्रासांगिक न होगा कि अथर्ववेद में मूलतत्त्वों के लिए इस पद का प्रयोग हुआ 
है. त्रिभिर्गुणैरावृतम्‌* (१०८४३) | इस पद के व्याख्यान में सत्त्व, रजस्‌, तमस्‌ के अन्यो<न्यमिथुनवृत्ति होने 
की ध्वनि प्रस्फुटित होती है | 

कार्यावस्था में जो अविभाज्य है उसकी पृथिवी परमाणु आदि संज्ञा है | किसी पदार्थ का 
छोटे-से-छोटा अवयव, जिसके आगे टुकड़े न हो सकें, परमाणु कहाता है | पृथिवी अथवा किसी पार्थिव 
पदार्थ का विश्लेषण या विभाग करते-करते जब हम सूक्ष्मातिसूक्ष्म ऐसे कण पर पहुँच जाते हैं जिसमें 
पृथिवीत्व बना रहता है, वह पृथिवी का मूल परमाणु है | परमाणु में परिधि और व्यास होता है और जिसमें 
परिधि और व्यास है, वह अन्तिम तत्त्व नहीं है, क्योंकि उसके आगे और भी विघटन हो सकता है | जब 
तक वह एकमात्र नहीं हो जाता तब तक कटता चला जाता है | फिर भी उसे अविभाज्य इसलिए कहा 
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जाता है कि उस अवस्था में अर्थात्‌ कार्यावस्था को खोये बिना उसके और दुकड़े नहीं किये जा सकते | 
पृथिवी के परमाणु का और आगे विश्लेषण अथवा विखण्डन तो किया जा सकता है, किन्तु तब उसमें 
पृथिवीत्व नहीं रहेगा, प्रत्युत वह अपने मूल कारणों के रूप में बिखर जाएगा | पृथिवीत्व की प्रतीति न रहने 
पर उसकी कार्यगत विशेषता समाप्त हो जाएगी | तब उसकी संज्ञा 'अविशेष' अथवा “तन्मात्र' हो जाएगी 
जो अन्तत३; सत्त्व, रजस्‌ और तमस्‌ के रूप में एकमात्र हो मूलकारणावस्था को प्राप्त हो जाएगा | जलादि 
के परमाणुओं के विषय मे भी यही स्थिति है | इन्हें 'तन्मात्र' इसलिए कहते हैं, क्योंकि ये अन्य किसी भी 
तत्व से अभिश्रित रहते हैं और 'अविशेष' इसलिए क्योंकि इनमें किसी भी प्रकार की बाह्य विशेषता अर्थात्‌ 
कार्यगत विशेषता नहीं रहती । प्रकृति की कार्यावस्‍्था में परमाणु ही सृष्टि का उपादान है | परमाणु से नीचे 
कार्यसृष्टि की रचना सम्भव नहीं । इसलिए कार्यावस्था में प्रकृति का सूक्ष्मतम अवयव होने और स्थूलाकार 
सृष्टि की उत्पत्ति में कारण होने से द्रव्य की परमाणु अवस्था को भी प्रकृति_अथवा मूल उपादान कहा जाता 
है | न्‍्याय-वैशेषिक ने प्राकृत तन्मात्रों से परिणत सूक्ष्मभूत की अवस्था«तक, विचार प्रस्तुत किया, जबकि 
सांख्य ने प्रकृति की मूलावस्था तक पहुँचने का प्रयास किया, अर्थात्‌ जहाँ से सांख्य मूल जड़ तत्त्व की 
खोज में सूक्ष्मतर और सूक्ष्मतम सृष्टि के क्रम की ओर गया, वहीँ सै न्याय-वैशेंषिक ने स्थूल सृष्टि का क्रम 
दिखाया | इस प्रकार सभी एक-दूसरे के पूरक हैं । 

प्रकृति से विकृति की अवस्था में आने पर उसकाप्रथम विकार अथवा परिणाम “महत्‌” कहाता है | 
उस 'महत्‌” से अहंकार की उत्पत्ति होती है | अहंकोर भेद का सिद्धान्त है, अतः उससे प्रकृति में पृथक्ता 
का भाव उत्पन्न होता है | अहंकार से पज्चक्षन्मात्र तथा इन्द्रियों की उत्पत्ति होती है | शब्द-स्पर्श- 
रूप-रस-गन्ध से क्रमश४ आकाश, वायु,*अग्नि,"जले॥और पृथिवी की उत्पत्ति होती है | सूक्ष्मतत्त्वों का ग्रहण 
इन्द्रियों से नहीं होता, किन्तु पृथिवी आदि स्थूल तत्त्व इन्द्रियगोचर हैं | इसलिए इनके अस्तित्व से उनके 
उपादान तन्‍मात्र तत्त्वों के अस्तित्व. का,अनुमाने होता है | 

ग्रन्यकार के अनुसार “साठ परमाणुओं के संघात का नाम अणु है, दो अणु का एक द्वयणुक वायु है, 
तीन ह्बणुक का अग्नि, चार च्वब्रणुक' का जल और पांच ह्यणुक की पृथिवी है, अर्थात्‌ तीन ह्णुक का 
त्रसरेणु और उसका दूना होनें से पृथिवी आदि दृश्य पदार्थ होते हैं | इसी प्रकार क्रम से मिलाकर भूगोल 
आदि परमेश्वर ने बनाये हैं |" एक अणु-६० परमाणु, क्वयणुक-२:०६०-१२० परमाणु, त्रसरेणु-३ »१२० 
३६० परमाणु, त्रिसरेणु का दुगुना २५३६०-७२० परमाणु | इस प्रकार किसी द्रव्य पदार्थ के दृश्यरूप में 
आने के लिए न्यूनातिन्यून ७२० परमाणुओं का संघात अनिवार्य है | फिर उनके संयोग विशेष से प्रथमत$ 
कोई तत्त्व बनकर सूक्ष्म रो स्थूल, स्थूलतर, स्थूलतम बनता जाता है । 

जो पंचभूत दृष्टिगोचर होते हैं वे सब संयुक्त हैं | उनमें जो स्थूल हैं, उनमें सुक्ष्म के गुण रहते हैं । 
पृथिवी उनसे स्थूल है, इसलिए उसमें सब भूतों के रहने से उन सब भूतों का पृथिवी में प्रत्यक्ष होता 
है | पंचभूतों में सूक्ष्षतम आकाश है | आकाश की उत्पत्ति नहीं होती | वह विभु एवं नित्य है । फिर भी जब 
“आकाश४ सम्भूत४* कहा जाता है तो इसका इतना ही अभिप्राय होता है कि उस परमेश्वर और प्रकृति से 
आकाश--अवकाश अर्थात्‌ जो कारणरूप द्रव्य सर्वत्र फैला हुआ था, उसको इकट्ठा करने से आकाश उत्पन्न 
हुआ-सा दीखता है | 
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[सृष्टि की रचना] 


जब सृष्टि का समय आता है, तब परमात्मा उन परम सूक्ष्म पदार्थों को इकट्ठा करता है | उसकी 
प्रथम अवस्था में जो परम सूक्ष्म प्रकृतिरूप कारण से कुछ स्थूल होता है उसका नाम महत्व, और जो उससे 
कुछ स्थूल होता है उसका नाम अहंकार, और अहंकार से भिन्न-मिन्र पाँच सूक्ष्ममूत, श्रोत्र, त्वचा, नेत्र, 
जिह्वा, 5 प्राण ये पाँच ज्ञान इन्द्रियाँ, वाकु हस्त, पाद, उपस्थ और गुदा ये पाँच कर्म इन्द्रियाँ हैं, और 
ग्यारहवाँ मन कुछ स्थूल उत्पन्न होता है । और “उन पज्चतन्मात्राओं से अनेक स्थूलावस्थाओं को प्राप्त होते 
हुए क्रम से पाँच स्थूलभूत, जिनको हम लोग प्रत्यक्ष देखते हैं उत्पन्न होते हैं । उनसे नाना प्रकार की 
ओषधियाँ वृक्ष आदि, उनसे अन्न, अन्न से वीर्य और वीर्य से शरीर होता है, परन्तु आदि सृष्टि मैथुनी नहीं 
होती, क्‍योंकि जब स्त्री-पुरुषों के शरीर परमात्मा बनाकर उनमें जीवों का संयोग कर देता है, तदनन्तर 
मैथुनी सृष्टि चलती है | 


सृष्टि का प्रादुर्भाव 


सृष्टि की रचना जीव के भोग और अपवर्ग के लिए की गयी: है £भोगापर्वार्थ दृश्यम (योग २।१८)। 
जीव का भोगादि शरीर के बिना सम्भव नहीं--'“भोगायतनं शरीरम्‌*/। इसलिए सृष्टिक्रम को चालू करने के 
लिए जीवों के पास देह का होना नितान्त आवश्यक है | अशरीर अवस्था में जीव उनका निर्माण करने में 
असमर्थ है । इसलिए योनिज तथा अयोनिज दो प्रकार के शेरीरों की व्यवस्था की गयी है | सर्ग का चालू 
काल ईश्वरीय व्यवस्था के अनुसार संचालित होता“है और अयोनिज शरीरों का निर्माण होता है | इसलिए 
इसे ऐश्वरी सृष्टि कहते हैं | तत्पश्चात्‌ साजात्य प्रंजनने-का क्रम चालू होता है | जो कार्य पहले प्राकृतिक 
व्यवस्थाओं के अनुसार जीव से अतिरिक्त झ्त्ता के द्वारा होता था, वह अब नर-मादा के संयोग से होकर 
योनिज शरीरों की सृष्टि के रूप में स्वयं प्राणियों द्वारा होने लगता है | आरम्भ में साँचा बनना कठिन होता 
है | साँचा तैयार हो जाने पर उसके अनुरूप वस्तुओं का निर्माण करने में विशेष कठिनाई नहीं होती | आदि 
सृष्टि में अनेकानेक शरीरों के रूप में सांचे बनाना ईश्वर का काम था | तदनन्तर उन साँचों में ढाल-ढाल 
कर नित नये शरीर बनाते रहना जीवों का काम है । | 

प्रजनन की विधाओं को साधारणरूप में चार भागों में बाँठटा गया है--जरायुज, अण्डज, स्वेदज और 
उद्भिज्ज | इन चार वर्गों में प्राणिमात्र का समावेश हो जाता है | स्वेदज अथवा ऊष्मज वर्ग में सूक्ष्म कृमि, 
कीट आदि की गणना की जाती है | इनके देह अपने उपादानकारणों में एक विशेष सीमित ऊष्मा की प्राप्ति 
पर विशिष्ट आकृतियों के रूप में उभर आते हैं | ये देह अति सूक्ष्म स्थिति से लगकर चक्षु द्वारा दृश्य तथा 
कुछ स्थूल स्थिति तक रहते हैं | सम्भवत४ इनमें अनेक देह इतने सूक्ष्म हों जिनको हम बाह्य यन्त्रों की 
सहायता से भी चक्षुओं द्वारा न देख सकते हों | ऐसे सभी दृश्यादृश्य देहों की रचना ऊष्मा के उपयुक्त स्तर 
पर पहुँचने से उनके उपादानतत्त्वों से पूर्ण हो जाती है | 

उद्भिज्जों में पीपल के पेड़ के उदाहरण से आदि सृष्टि में उसके पैदा होने की प्रक्रिया का “बीज 
पहले या वृक्ष पहले' प्रसंग में उल्लेख किया जा व है | उद्भिज्ज-वर्ग के अनन्तर अण्डज-वर्ग आता 
है । इस वर्ग में पक्षी और सरीसूप जाति के प्राणि ; | सरीसृप जातियाँ जल-स्थल दोनों में पाई जाती 
हैं | इस वर्ग के प्राणियों का भ्रूण एक विशेष प्रकार के खोल में सुरक्षित रहता है | मातृगर्भ में उपयुक्त पोषण 
प्राप्त करके गर्भ से बाहर भी कुछ काल तक कोशयुक्त रहता हुआ पुष्ट होता है | भ्रूण का अपेक्षित परिपाक 
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देखो ! शरीर में किस प्रकार की ज्ञानपूर्वक सृष्टि रची है कि जिसको विद्वान्‌ लोग देखकर आश्चर्य 
मानते हैं | भीतर हाड़ों का जोड़, नाड़ियों का बन्धन, मांस का लेपन, चमड़ी का ढक्कन, प्लीहा, यकृत्‌ 
फेफड़ा, पंखाकला का स्थापन, जीव का संयोजन, शिरोरूप मूलरचन, लोम-नखादि का स्थापन, आँख की 
अतीव सूक्ष्म शिरा का तारवत्‌ ग्रन्थन, इन्द्रियों के मार्गों का प्रकाशन, जीव के जाग्रतृ-स्वप्न-सुषुप्ति अवस्था 
के भोगने के लिए स्थान-विशेषों का निर्माण, सब धातु का विभागकरण, कला-कौशल-स्थापनादि अद्भुत 
सृष्टि को विना परमेश्वर के कौन कर सकता है ? 


होने पर खोल फटता है और बच्चा निकल आता है | इस वर्ग में उत्पत्तिकाल की दृष्टि से कुछ अधिक 
बड़े देहवाले प्राणियों का समावेश है | कुछ काल तक भ्रूण का गर्भ से बाहर भी पोषण होता है, इसलिए 
इस वर्ग के भ्रूण का खोल अपेक्षाकृत कठोर होता है | 

अण्डज वर्ग के आगे बड़ी देहवाला जरायुज वर्ग है, जिसमें मानवसहित समस्त प्राणियों का समावेश 
है | भ्रूण के कोश में परिपोषण की प्राकृत व्यवस्था इस वर्ग में भी समान है | मातृगर्भ में भ्रूण पूर्णांग होने 
तक जरायु में परिवेष्टित रहता है | स्निग्ध, सुदृढ़ चमड़े-जैसे पदार्थ कौ थैली को जरायु कहते हैं | पूर्णांग 
होने पर इसको भेदकर ही भ्रूण मातृगर्भ से बाहर आता है । विभिन्न प्राणियों में श्रूण के परिपोषण और पूर्णांग 
होने तक की व्यवस्था में थोड़ा-बहुत अन्तर देखा जाता है, पर भ्रूण की सुरक्षा तथा उपयुक्त पुष्टि एवं वृद्धि 
तक के लिए उसका परिवेष्टित कोश में रहना समान है 4 यह एक ऐसी नियत व्यवस्था है जो प्राणी के 
प्रादुर्भाव की आद्यस्थिति पर पर्याप्त प्रकाश डालती हैः 


योनिज-अयोनिज 


गर्भाशय से देह के बाहर आने के. मार्ग का त्रथा देहोत्पत्ति में सहायक स्थानविशेष का नाम “योनि' 
है | इस प्रकार से उत्पन्न होनेवाले देह योनिज केहाते हैं | सर्ग के आदिकाल में जब सर्वप्रथम देही का 
शरीर प्रकाश में आता है तब नर-नारीं का-परस्पर सम्पर्क नहीं होता, क्‍योंकि इसमें देह के शरीर से बाहर 
निकलने अथवा गर्भस्थिति में सहायक होनेवाले मार्ग-योनि का उपयोग नहीं होता, इसलिए यह देहरचना 
या देहसृष्टि अयोनिज कहाँती..है | इसी को अमैथुनी सृष्टि कहते हैं | सर्गादिकाल में मुक्ति की अवधि 
समाप्त होने पर मानवशरीर धारण करनेवाले जीवों, उत्कृष्ट धर्मविशेष का पालन करनेवाले ऋषि-मुनियों 
तथा अन्य समस्त प्राणियों के देह इसी श्रेणी में आते हैं | प्रशस्तपाद ने वैशेषिकदर्शन के अपने भाष्य में 
लिखा है--.'तत्रायोनिजमनपेक्षितं शुक्रशोणितं देवर्षीणां शररं धर्मविशेषसहितेभ्योडणुभ्यो जायते“ अर्थात्‌ देवों 
और ऋषियों के शरीर शुक्रशोणित के बिना ही परमाणुओं से उत्पन्न होते हैं | रज-वीर्य भी तो अन्तत$ 
परमाणुओं एवं मूलत४ सत्त्व, रजस्‌ू, तमस्‌ का ही विकार हैं | यजुर्वेद (३१६) में लिखा है-“तेन देवा 
अयजन्त साध्या ऋषयश्च ये” अर्थात्‌ आदि सृष्टि में परमात्मा से देव, ऋषि और साध्य आप-ही-आप 
उत्पन्न हो गये | 

यदि माता-पिता के संयोग से ही सृष्टि मानी जाए तो अनवस्था दोष की प्राप्ति होगी | यह ऐश्वरी 
सृष्टि कहाती है, क्योंकि उस समस्त सृष्टि के निमित्तकारण के रूप में ईश्वर ही विद्यमान होता है। उसकी 
प्राकृत व्यवस्थाओं के अनुसार रज-वीर्य के मूलतत्त्वों के किसी विशिष्ट खोल आदि में इकट्ठा होने पर 
देहरचना आरम्भ हो जाती है और पुष्ट होने पर चैरैसमय उनके खोल फट जाते हैं और इस प्रकार 


१, इसका भाव यह है कि सब घातुओं का विभाजन और उनका कलाकौशल से स्थापनादि | अथवा धातुओं का विभाग 
करनेवाली जो कलाएँ-शरीरावयव उनका कौशल से स्थापनादि । 
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१. आया ४ चय। 


अष्टम-समुल्लासः ८७१ 

इसके अतिरिक्त नाना प्रकार के रत्न, धातु से जड़ित भूमि, विविध प्रकार के वटवृक्ष आदि के बीजों 
में अति सूक्ष्म-रचना, असंख्य हरित, श्वेत, पीत, कृष्ण, चित्र, मध्यरूपों से युक्त पत्र, पुष्प, फल, मूल, 
निर्माण, मिष्ट, क्षार, कदुक, कषाय, तिक्त, अम्लादि विविष रस, सुगन्धावियुक्त पत्र, पुष्प, फल, अन्न, 
कन्द-मूलादि रचन, अनेकानेक क्रोड़ों भूगोल, सूर्य-चन्द्रावि लोकनिर्माण, धारण, श्रामण, नियमों में रखना 
आदि परमेश्वर के विना कोई भी नहीं कर सकता । 


बने-बनाये शरीर बाहर आ जाते हैं । 

उद्‌भिज्ज में वृक्ष, लता, वनस्पति आते हैं, जो पृथिवी फोड़कर बाहर निकलते हैं | ये देह सर्ग के चालू 
काल में भी इसी प्रकार बनते रहते हैं । वृक्षों में जीवन है, इस तथ्य को प्राचीन आचार्यों ने स्वीकार किया 
है । आधुनिक वैज्ञानिक परीक्षणों के आधार पर भी इसकी पुष्टि हुई है | वृक्षों में + गनक्षतसंरोहण और 
साजात्य प्रजनन को देखकर भी उनमें जीवन का होना सिद्ध होता है, परन्तु वृक्षादि में चेष्टाश्रयता और 
इन्द्रियाश्रयता के स्पष्ट न होने से उनमें शरीर-व्यवहार नहीं होता | ! 

सृष्टि चाहे मैथुनी हो या अमैथुनी, प्राणियों के शरीरों की रचना परमेश्वर सदा माता-पिता के द्वारा | 
ही करता है | दोनों में अन्तर केवल इतना है कि आदिसृष्टि में जननी यह भूमिं होती है और वीर्यसंस्थापक । 
सूर्य | ऋग्वेद में कहा है --'च्यौर्में पिता जनिता माता पृथिवी महीयम्‌” (ऋ० १।१६४।३३), अर्थात्‌ सृष्टि के 
आदिकाल में प्राणियों के शरीर का उत्पाद पिता रूप में सूर्य था और माता के रूप में यह विशाला पृथिवी, । 
परमात्मा ने पृथिवी और सूर्य दोनों के रज-वीर्य के संमिश्रण से प्राणियों के शरीरों को बनाया | जैसे इस | 
समय बालक माता के गर्भ या जरायु में पड़ा माता के आहार में से रस लेकर बनता और विकसित होता । 
है, वैसे ही आदिसृष्टि में पृथिवीरूपी माता के गर्भ में बनता रहता है | गीता में कहा है-- । 

मम योनिर्महद्‌ ब्रह्म तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ । 
सम्भव३ सर्वभूतानां ततों भवति भारत ॥-गीता १४॥३ 

अर्थात्‌ मेरे अधीन जो प्रकृति (महद्‌ अबह्म)- है उसमें मैं गर्भ धारण कराता हूँ | यहाँ “महद्‌ ब्रह्म 
योनि-स्थानीय है और परमेश्वर पितृस्थानीय है | इस प्रकार प्रकृतिरूपी माता और परमात्मारूपी पिता के 
संयोग से सृष्टिरचना होती हैं | ब्रह्म पंद ईश्वर, जीव और प्रकृति तीनों का वाचक है । वेद में “ज्येष्ठ ब्रह्म', 
“इदं ब्रह्म” और 'महद्‌ ब्रह्म' से क्रमश ईश्वर, जीव और प्रकृति का बोध होता है | केवल 'ब्रह्म' पद प्राय 
ईश्वर और वेद का वाचक है | प्रस्तुत सन्दर्भ में “महद्‌ ब्रह्म' का प्रयोग प्रकृति के लिए. हुआ है | मूल 
उपादान के रूप में प्रकृति समस्त कार्यसमूह से बड़ी है, इसीलिए उसके विशेषणरूप में 'महत्‌* पद का 
प्रयोग हुआ है । प्रकारान्तर से गीता के इस श्लोक में निमित्तकारण के रूप में परमात्मा का और 
उपादनकारण के रूप में प्रकृति का उपपादन हुआ है | 

रज-वीर्य भी तो अन्तत8 परमाणुओं एवं मूलत४ सत्त्व-रजस्‌-तमस्‌ का ही विकार हैं | प्राणी के प्रजनन 
की जिस स्थिति को मैथुनी सृष्टि में नर-मादा का संयोग प्रस्तुत करता है, अमैथुनी सष्टि में वह स्थिति 
प्राकृत नियमों व व्यवस्थाओं के अनुसार प्रकृति के गर्भ में प्रस्तुत हो जाती है ? वर्तमान में वैज्ञानिकों द्वारा 
ट्यूब में मानवशरीर के निर्माण के लिए किया जा रहा प्रयत्न इसी प्रक्रिया का द्योतक है | 

पुरुष के वीर्य के स्त्री के गर्भशय में रज के साथ ठहर जाने से गर्भ का जन्म होता है। यदि कोई 
पदार्थवेत्ता उन तत्वों को पूरी तरह जान ले, जो वीर्य में हैं तो वह स्वतन्त्ररूप से वीर्य बना सकता है | 
उस अवस्था में पुरुष के वीर्य की आवश्यकता नहीं रहेगी | इसी प्रकार यदि कोई जान ले कि गर्भाशय में 
कितने अंश की गर्मी वीर्यपोषक रहती है तो वह स्वतन्त्र गर्भाशय बना सकता है | फिर वायु और बिजली 
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८७७२ सत्यार्थभास्कर 


जब कोई किसी पदार्थ को देखता है, तो दो प्रकार का ज्ञान उत्पन्न होता है--एक जैसा वह पदार्थ 

है, और दूसरा उसमें रचना देखकर बनानेवाले का ज्ञान होता है | जैसे किसी पुरुष ने सुन्दर आभूषण 

जंगल में पाया | देखा तो विदित हुआ कि वह सुवर्ण का है, और किसी बुद्धिमान्‌ कारीगर ने बनाया है। 
इसी प्रकार यह नाना प्रकार की सृष्टि में विविध रचना बनानेवाले परमेश्वर को सिद्ध करती है | 
[सृष्टि की आदि में मनुष्योत्पत्ति कब और कैसे] 


प्रश्न--मनुष्य की सृष्टि प्रथम हुई, वा पृथिवी आदि की ? 


द्वारा इन दोनों को मिलाकर एक गर्भ का रूप दे सकता है | यदि वह गर्भ को सुरक्षित रख सके तो उसमें 
से समय पर बच्चा निकल सकता है । देहोत्पत्ति की यह प्रक्रिया सर्वथा युक्तियुक्त होती है, परन्तु कोई भी 
मनुष्य पूर्णज्ञानी न होने से ऐसा कर नहीं सकता | हाँ, सर्वज्ञ, सर्वव्यापक तथा सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर के 
लिए यह कोई कठिन कार्य नहीं, उसकी व्यवस्था में आज भी यह सब हो रहा है | 

एक ओरे प्रकृति बीज बनाती है तो उसी समय दूसरी ओर निकट या कुछ दूरी पर गर्भशय बनाती 
है | पवन या तितलियों को एक स्थल से बीज लेकर उड़ते और उन स्थलों में पहुँचाते देखा जा सकता 
है, जो गर्भाशय का काम दे सकें | इससे सहज ही अनुमान-लगाया जा संकता है कि आदिकाल में जब 
बीज की उत्पत्ति हुई तो उसी समय गर्भाशय भी बनाये गये होंगे |॥-बीज को धारण करने के लिए गर्भाशय 
आज भी तैयार किये जाते हैं | गेहूँ बोने के लिए भूमि*ही योनि,क्षेत्र या गर्भाशय का काम देती है | यदि 
बीज को सपाट भूमि पर डाल दिया जाए तोथ्या /तों वह उगेगा नहीं और यदि उग गया तो चलेगा नहीं 
और कुछ चला तो फलेगा नहीं | इसलिए बीज डालने से पहले भूमि को हल चलाकर या खोदकर इस 
योग्य बनाते हैं | तब अन्दर की मिट्टी में बीज डालकर ऊपर की मिट्टी से ढक देते हैं | इस प्रकार बीज 
को गर्भाशय में पड़ गया समझना चाहिए/| ग्रमशिय में दो विशेषताएँ हैं--एक यह कि वह बीज धारण करने 
के लिए खुलता है, दूसरे, बीज धारण कर लेने के पश्चात्‌ बन्द हो जाता है | भूमि को खोदना मानो 
भूमिरूपी गर्भाशय को खोलना हैं औरूफिर मिट्टी डालकर उसे ढक देना मानो गर्भाशय को बन्द कर 
देना है | सृष्टि के आदि में एक ओर&परमेश्वर की प्रेरणा से अनेकानेक प्राणियों को जन्म देने योग्य 
वीर्य का भण्डार तैयार होता है ।और दूसरी ओर भूमि में अनेक गर्भाशय तैयार होते हैं | इन गर्भाशयों 
में प्रविष्ट वीर्य गर्भरूप हो/ विकसित होने लगता है और एक दिन गर्भाशय की थैली फटने पर प्राणी 
बाहर आ जाता है | 

नासतो विद्यते भाव$-..'सत्‌” से 'असत्‌* और 'असत्‌' से 'सत्‌' कभी नहीं होता | जो संसार में आज 
तक विद्यमान है, उसका सत्‌ होना निश्चित है | वस्तुत४ किसी कार्यवस्तु का सर्वथा नाश नहीं होता और 
न अभाव से उसकी उत्पत्ति होती है | अभिव्यक्त अवस्था में आने पर जब वह अपने नाम-रूप का परित्याग 
करती है तो या तो वह रूपान्तर धारण कर लेती है या अपनी कारणावस्था में चली जाती है | इसी स्थिति 
को साधारणतया उस कार्यवस्तु के नाश का नाम दे दिया जाता है-'नाश$ कारणलय३ *, परन्तु उत्पत्ति 
से पहले और विलय के पीछे भी उसका अस्तित्व अपने कारण में बराबर बना रहता है। 


पृथिव्यादि की सृष्टि पहले--भोग्य के पश्चात्‌ भोक्ता होता है | इस व्यवस्था के अनुसार पहले प्राणी 
के प्रादुर्भाव से पूर्व पृथिवी, जल, वायु, लता, ओषधि, वनस्पति, फल, फूल आदि खाद्य पदार्थ तथा सूर्य, 
चन्द्रमा आदि अन्य साधन उपलब्ध थे | इनके बिना प्राणिमात्र के लिए धरती पर रहना सम्भव न था | 
यजुर्वेद (३१६) के अनुसार 'संभृतं पृषदाज्यं पशूंस्तांश्चक्रे वायव्यानारण्याग्राम्याश्च ये अर्थात्‌ परमेश्वर ने 
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अष्टम-समुल्लासः ८७३ 
उत्तर--पृथिवी आदि की, क्योंकि पृथिव्यादि के विना मनुष्य की स्थिति और पालन नहीं हो 
सकता । 


पहले दध्यादि भोग्य पदार्थों तथा वायु में गमन करनेवाले पक्षियों, व्याप्रादि बनैले पशुओं तथा नगरों एवं 
ग्रामों में रहनेवाले गाय, घोड़े आदि पशुओं को उत्पन्न किया | इस प्रकार जड़ जगत्‌ की रचना पूरी होने 
पर चेतन जगत्‌ की और चेतन जगत्‌ में भी क्रमश सादी, क्लिष्ट और क्लिष्टतम प्राणियों की सृष्टि 
हुई । अन्त में “तेन देवा अयजन्त साध्या ऋषयश्च ये” ( यजुः० ३१६) देव, ऋषि आदि कोटि के मनुष्य 
। उत्पन्न हुए । 
सब योनियों की स्वतन्त्र सृष्टि-- परमेश्वर सृष्टि का रचयिता, नियामक तथा प्रेरक है | उसी ने 
विविध नामरूपयुक्त प्राणियों की रचना की है | आज जो लाखों प्रकार के देहधारी प्राणी दिखाई दे रहे 
हैं--कृमि से हाथी और मनुष्यपर्यन्त--सब सृष्टि के आदि से इसी रूप में चले आ रहे हैं | सभी की स्वतन्त्र 
सत्ता है | मूल में किसी एक योनि की शाखा-प्रशाखा नहीं हैं | (यजुर्वेद (३१८) मैं स्पष्ट लिखा है-- 
तस्मादश्वाइजायन्त ये के चोभयादत३ । 
गावो ह जज्ञिरे तस्मात्तस्माज्जाताइअजावयः१ ॥ 
अर्थात्‌ घोड़े आदि दो जबाड़ोंवाले, गौ आदि एक जबांड़ेवाले, 'बकरीं, भेड़ आदि सब पशु 
'तस्मादजायन्त' उसी परमात्मा से उत्पन्न हुए | इस प्रकार यहाँ सर्ग के आदि में अमैथुनी सृष्टि में हीं 
विभिन्न योनियों में एक-दूसरे की अपेक्षारहित प्राणिमात्र की उत्पत्ति का वर्णन किया गया है । 
इसके विपरीत आधुनिक विचारधारा के सब अ्रकार के जीविति प्राणी एक ही जाति के आद्य वंशजों 
से सन्‍्तति-उपसन्तति द्वारा उत्पन्न होते हैं। इस मत के अनुसार सर्वप्रथम एक कोश के प्राणी का प्रादुर्भाब 
हुआ । धीरे-धीरे उसी के विलक्षण परिणामस्वरूप अनैकानेक कोशयुक्त देहों का प्रादुर्माव हो गया | यह मत 
विकासवाद के नाम से प्रसिद्ध है | आगे के कुछ पृष्ठों में इसपर विचार किया गया है | 


विकासवाद 


भारत के इतिहास में विकृतियों का एक प्रमुख कारण विकासवाद या सतत प्रगतिवाद का भ्रामक मत 
है । आधुनिक काल -में विकासवाद एक महत्त्वपूर्ण शास्त्र है | वैज्ञानिक और ऐतिहासिक दोनों ही 
विचारधाराओं में उसका प्रवेश हो गया है | वैज्ञानिक विचारधारा में प्राणियों की विभिन्न जातियों की उत्पत्ति 
में विकासवाद को मान्यता दी जाती है, और ऐतिहासिक विचारधारा में मानवी बुद्धि के विकास अथवा 
ज्ञान-विज्ञान की उपलब्धि में विकासवाद को आधार माना जाता है | साधारण दृष्टि से देखने पर यह बात 
ठीक-सी प्रतीत होती है, परन्तु गहराई से विचार करने पर इसका खोखलापन स्पष्ट हो जाता है। 

विकासवाद के अनुसार प्राणी अथवा जीवन-तत्त्व का प्रथम आविर्भाव जलों में उद्भिज्ज के रूप में 
हुआ | पहले जल-मिट्टी-वायु आदि के संयोग से एक प्रकार की सूक्ष्म काई बनी । उसी से पुन8 जल-बायु 
का विलक्षण प्रभाव प्राप्त कर समस्त जलीय तथा पृथिवी के तृण, वीरुघ, लता, गुल्म, ओषधि, वनस्पति 
तथा विविध वृक्षों आदि का क्रमश विकास हुआ । कालान्तर में इसी मूल जीव-बीज से सर्वप्रथम जल मेँ 
ही एक दूसरी जीवनशाखा चली | आरम्भ में अमीबा (५0॥7००४-एक कोश का प्राणी) की भाँति के सूक्ष्म 
जलजन्तु हुए | घीरे-धीरे जलीय कीट, मछली, मेंढक, कछुआ, वराह, रीछ, बन्दर, वनमानुष आदि विभिन्न 
प्राणिस्तरों को पार करता तथा विकसित होता हुआ मनुष्य बन गया | आदिकालीन एक कोश के प्राणी से 
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प७४ सत्यार्थभास्कर 


आन न अल न नवीन लिन शिनिशी किशिशशिशिशिशभिीशशि किडियिी सखी शिदिशिशि कि 7 लटकी कक शतक सफर 
मनुष्य तक पहुँचने के लिए मध्य में जीवन के न जाने कितने स्तर पार किये गये | तब कहीं लाखों-करोड़ों 


वर्षों में मनुष्य अपने वर्तमान रूप में आया | 
इस विचार के अनुसार यदि हम मनुष्य की उत्पत्ति एक करोड़ वर्ष पूर्व मानें और हैकल की '॥#०) 
० (+८७४४०/' के पृष्ठ २६५ में लिखी हुई प्राणियों की कडियों के बाद मनुष्य की उत्पत्ति मानें और प्रत्येक 
कड़ी को एक करोड़ वर्ष का समय दें तो प्रथम प्राणी की उत्पत्ति से मनुष्य की उत्पत्ति तक लगभग बाईस 
करोड़ वर्ष होते हैं | लोकमान्य तिलक के 'गीतारहस्य' में डॉक्टर गैडो (580॥७) की साक्षी से लिखा है कि 
'मछली से मनुष्य होने में ५३ लाख ७५ हजार पीढ़ियाँ बीतीं' | इतनी ही पीढ़ियाँ अमीबा से मछली होने 
में बीती होंगी, अर्थात्‌ अमीबा से आज तक लगभग एक करोड़ पीढ़ियाँ बीत चुकीं | कोई पीढ़ी एक दिन 
और कोई सौ वर्ष जीती है । यदि सबका औसत २५ वर्ष मान लें तो इस हिसाब से भी प्राणियों के प्रादुर्भाव 
को आज २५ करोड़ वर्ष होते हैं | यह भी माना जाता है कि पृथिवी के हो चुकने के करोड़ों वर्ष बाद प्राणी 
हुए और प्राणियों की उत्पत्ति से आज तक २५ करोड़ वर्ष हो गये | इस प्रकार यह अवधि विकासवादियों 
की निश्चित की गयी अवधि (दस करोड़ वर्ष) से बहुत आगे निकल .गयी है | 
आद्यकालिक प्राणिरचना को क्रमिक विकास के सिद्धान्त परँ माननेवाले विद्वानों ने इस बात पर 
विचार किया है कि एकमात्र मूल से अनेक शाखा-प्रशाखाओं में बैंटकर'विभिन्न योनियों के रूप में जीवन 
कैसे पहुँच जाता है | उनका कहना है कि प्राणी की इच्छा॥और आवश्यकता ऐसी स्थितियाँ हैं जो उसके 
विकास और परिवर्तन का कारण बनती हैं | प्राणरक्षा की-भावना प्राणिमात्र में नैसर्गिक है । उस भावना से 
विवश होकर प्राणी को जो क्रिया बारम्बार करनीः पड़ेत्नी है, धीरे-धीरे उसमें उस शक्ति का प्रादुर्भाव हो जाता 
है और फिर धीरे-धीरे क्रिया को करने में समर्थअंग।काश्बिकास हो जाता है | दूसरी ओर प्राणरक्षा के लिए 
जिस क्रिया की आवश्यकता नहीं रहती, उनका अभ्यास नहीं रहता | अभ्यास न रहने से वह अंग अशक्त 
हो जाता है और अन्त में एक दिन उसको लोप 'हो जाता है | भोजन के लिए प्रयत्न तथा प्राकृतिक संघर्ष 
एवं शत्रुओं से रक्षा के लिए प्राणी कोल्‍््अनेकपरिवर्तनों में से गुजरना पड़ता है | उनमें से जो अपने को 
परिस्थिति के अनुकूल बना सके, के बचच“गयें | जो उन संघर्षों में अपने को आवश्यकतानुसार परिवर्तित न 
कर सके, वे नष्ट हो गये ।.इन्हीं कारणों से शरीर में धीरे-धीरे परिवर्तन होता रहा और प्राणी विभिन्न योनियों 
में बैंट गया । आधुनिक विकासंवाद के अनुसार प्राणी के क्रमिक विकास में उसकी आवश्कताजन्य इच्छा 
तथा उसको पूरा करने के लिए किये गये चिरकालीन अभ्यास के परिणामस्वरूप होनेवाले आकृति-परिवर्तन 
के उदाहरण के रूप में अफ्रीका के मरुदेश में पाये जानेवाले लम्बी गर्दनवाले जिराफ नामक पशु का 
उल्लेख किया जाता है | कहते हैं, यह पहले ऐसा नहीं था, जैसा आज देखा जाता है | जिराफ ने जब 
वृक्षों पर नीचे के पत्ते खा लिये तो ऊपर के पत्ते खाने की इच्छा हुई | अपनी इस आवश्यकता की पूर्ति 
के लिए वह गर्दन उठा-उठाकर प्रयत्न करने लगा | चिरकाल तक ऐसा करते रहने से उसकी गर्दन लम्बी 
हो गयी । 
परन्तु परिस्थिति के अनुरूप आवश्यकतावश आकृति-परिवर्तन की मान्यता युक्तियुक्त प्रतीत नहीं 
होती | बकरी जब नीचे के पत्ते चुग लेती है तब तने पर या टहनियों पर अगले पैर टिकाकर पत्ते चुग लेती 
है | लाखों वर्षों से वह इसी तरह अपना पेट भरती आ रही है, परन्तु आज तक न उसकी गर्दन बढ़ी, न 
उसका अगला भाग लम्बा हुआ, और न उसके लिए चारे की कमी हुई । यहाँ यह भी विचारणीय है कि 
गर्दन बढ़ाने के बजाय जिराफु में बन्दर की तरह पेड़ पर चढ़ने की प्रवृत्ति का विकास क्‍यों नहीं हुआ ? 
न जाने कब से मनुष्य उत्तरी ध्रुव तथा ग्रीनलैंड जैसे शीतप्रधान देशों में बसा हुआ है, किन्तु शीत से बचने 


श्ह 
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अष्टम-समुल्लासः पछपू 
मलिक िम मिस कल जश्न अमित नीम नीम लिन शिली भवन कि लकी अल 
की इच्छा तथा आवश्यकता के होते हुए भी उसके शरीर पर रीछ जैसे बाल पैदा नहीं हुए | इतना ही नहीं, 
जैसे लम्बे बाल राजस्थान की तपती मरुभूमि में रहनेवाली भेड़ के होते हैं, वैसे ही हिमालय के शीतप्रधान 
देश में रहनेवाली भेड़ के होते हैं | अफ्रीका के अति उष्ण प्रदेशों में दीर्घरोमा रीछ और रोमरहित गैंडा एक 
साथ रहते हैं | अपने ही देश में एक जैसी परिस्थिति में रहनेवाली गाय और भैंस में इसके विपरीत अन्तर 
देखा जाता है | मैंस का चर्म पतला, चिकना और लघु-रोम होता है | इसके विपरीत गाय का चर्म 
अपेक्षाकृत कठोर और रोमबहुल होता है | विकासवाद के अनुसार आत्मरक्षा की भावना के कारण हरिण, 
चीतल, नीलगाय आदि अनेक प्रकार के जंगली पशुओं में नर के सींग होते हैं, मादा के नहीं | क्या 
आत्मरक्षा के लिए सींगों की आवश्यकता नर को ही होती है, मादा को नहीं ? जंगली पशुओं की अपेक्षा 
मनुष्य द्वारा पालित व सुरक्षित गाय-भैंस आदि को कम खतरा होता है फिर क्‍या कारण है कि उनमें 
नर-मादा दोनों के सींग होते हैं | फिर, कोयल के मधुर कण्ठ और मोर के सुन्दर पंखों का प्राणरक्षा से 
क्या सम्बन्ध है ? फिर भी ये दोनों गुण अपने-अपने स्थान पर विद्यमान हैं | कौए को क्या अपनी काँव-काँव 
अच्छी लगती होगी और मोर के सुन्दर पंख देखकर क्‍या मोरनी को ईर्ष्या नहीं होती होगी ? 

भाई और बहन एक ही परिस्थिति में उत्पन्न होते हैं और बढ़ते हैं,.पर बहन के मुँह पर दाढ़ी-मूँछ का 
नाम भी नहीं होता | हाथी और हथिनी एक ही परिस्थिति में रहते है; पर हथिनी के मुँह में बाहर को निकले 
बड़े दाँत नहीं होते | 'हाथी के दाँत खाने के और दिखाने के और” हाथी पर ही लागू होता है, हथिनी पर 
नहीं | मोर और मयूरी और इसी प्रकार मुर्गा और मुर्गी एक हीं परिस्थिति में उत्पन्न होते, पलते और बढ़ते 
हैं, पर मयूरी और मुर्गी के वे सुन्दर पर और कलगी नहीं होते, जो मोर और मुर्गे के होते हैं । 

भारत में व्याप्र, सिंह व हाथी होते हैं, पर इंगलैण्ड आदि देशों में नहीं होते | जिराफ अफ्रीका में, 
कंगारू आस्ट्रेलिया में और मोर भारत में होता. है. यूरोपवासियों द्वारा वहाँ पहुँचाए जाने से पहले 
आस्ट्रेलिया में खरगोश नहीं होता था | स्पष्ठ है कि.जब तक कोई प्राणी कहीं न पहुँचे और सनन्‍्तति का 
विस्तार न करे, तब तक कोई प्राणी आप-ही-आप वहाँ पैदा नहीं होता | 

। मनुष्यों को छोड़कर जितने प्राणी हैं, उनके बालों में, पैदा होने से मृत्युपर्यनत किसी प्रकार का 

परिवर्त्तन नहीं होता | जो गाय जिस रंग की होती है, आजीवन उसी रंग की रहती है, परन्तु न चाहते हुए 
भी मनुष्य के बाल रंग बदलते रहते हैं | जितने पशु हैं, पानी में डालते ही तैरने लगते हैं | मनुष्य का 
तथाकथित पूर्वज बन्दर भी पैदा होते ही तैरने लग जाता है | यहाँ तक कि राजस्थान की वह मैंस भी, 
जिसने जीवन में कभी तालाब के दर्शन भी नहीं किये होते, अवसर मिलने पर झट तैरने लग जाती है, 
परन्तु सदा नदी या समुद्र के तट पर रहनेवाला मल्लाह का बेटा भी तैरना सीखे बिना नहीं तैर सकता! 
प्राणरक्षा की भावना के होते हुए भी जंगली मनुष्यों के सिर में सींग नहीं निकले और न नदी के किनारे 
रहनेवाले लोगों में स्वत४ तैरने की शक्ति का विकास हुआ | अनादिकाल से कछुआ पृथिवी पर चलता आ 
रहा है, किन्तु उसके पेट की कोमलता में अन्तर नहीं आया | दूसरी ओर उसकी पीठ पत्थर की तरह 
कठोर है, जबकि वह एक दिन भी धरती पर रगड़ी नहीं गयी | विकासवाद के हक इसके विपरीत होना 
चाहिए था । प्राणिमात्र में आत्मरक्षा की प्रवृत्ति स्वाभाविक है | यह प्रवृत्ति पतंगे में भी होनी चाहिए । 
दीपशिखा के सम्पर्क में आते ही वह जल जाता है | न जाने कब से जलता आ रहा है, परन्तु उसने कभी 


उससे बचने का प्रयास नहीं किया | इसके लिए उसे कोई विशेष प्रयत्न भी नहीं करना पड़ता । 
री हिक से तनिक दूर रहने का अभ्यासमात्र करना था, किन्तु लाखों, करोड़ों वर्षों में वह इतना भी नहीं 
कर पाया | 
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प्७६ सत्यार्थभास्कर 


मनुष्य को विकासक्रम में अन्तिम श्रेष्ठतम प्राणी माना जाता है | तब मनुष्य की तुलना में चींटी जैसे 
क्षुद्र प्राणा को वर्षा का और कुत्ते जैसे निकृष्ट प्राणी को भूकम्प का पूर्वानुमान कैसे हो जाता है ? 
प्रशासनिक योग्यता की दृष्टि से मधुमक्खी को आदर्श क्‍यों माना जाता है ? प्रत्येक प्राणी अधिक-से-अधिक 
काल तक जीना चाहता है | विकास के किसी भी स्तर पर उसने इस इच्छा का परित्याग नहीं 
किया होगा | तब, मनुष्य की अपेक्षा कहीं निम्न स्तर के प्राणी कछुआ, साँप आदि क्‍यों दीर्घजीवी होते 
हैं ? थोड़े काल में अधिक मार्ग तय करने के लिए मनुष्य मोटरों, वायुयानों आदि का आविष्कार और 
विकास कर रहा है, तब, उसने चीते की तेज गति को छोड़ना कब चाहा होगा ? कुत्ते की प्राण-शक्ति 
और गृध्र की दूरदृष्टि को भी उसने जानबूझकर खोना कभी नहीं चाहा होगा | अनुपयोगी जानकर 
उसने उनकी उपेक्षा कर दी होती, तो आज अपराधियों को पकड़ने के लिए कुत्तों की सहायता क्‍यों 
लेता ? 

बया नामक छोटी-सी चिड़िया जैसा सुन्दर घर बनाती है, वैसा मनुष्य से केवल एक पीढ़ी नीचे माना 
जानेवाला बन्दर नहीं बना सकता, पर यह भी सत्य है कि जैसा घर-वह लाखों-करोड़ों वर्ष पहले बनाती 
थी, आज भी वैसा ही बनाती है | मकड़ी जाला बनाती है | मधुमंक्खी छत्ता बनाती है और फूलों से पराग 
लाकर और उसे मधु बनाकर उसमें एकत्र करती है, किन्तु इन्हौंने ये कलाएँ-किसी से सीखी नहीं, ये उनके 
अपने आविष्कार भी नहीं हैं । उन्होंने ये अपनी कलाएँ अन्य अ्राणियों को सिखाई भी नहीं | जिसको जो 
आता है और जैसा आता है, वह उसे उसी रूप में करता आ रहा है | 

लामार्क नामक विद्वान्‌ ने चूहों की दुमें .काढकर बिना दुम के चूहे पैदा करने चाहे | चूहों की अनेक 
पीढ़ियों तक वह ऐसा करता रहा | पर बिना -पूँछ के चूहे पैदा न हुए | हिन्दुओं के लड़के-लड़कियाँ लाखों 
वर्षों से कान छिदवाते आ रहे हैं; हज़रत इब्राहिम के समय से यहूदी और मुसलमान ख़तना कराते आ रहे 
हैं, चीनी स्त्रियाँ न जाने कब से पैर छोंडे करने॥का प्रयास कर रही हैं, परन्तु न हिन्दुओं के घरों में कनछिदे 
बच्चे पैदा हुए, न मुसलमानों के यहाँ ख़तना की हुई सनन्‍्तान पैदा हुई और न चीनी घरों में छोटे पैरोंवाली 
लड़कियाँ पैदा हुई । 

मोटर आदि का, विकासक्रम में उपलब्ध, अन्तिम रूप (.॥०७। |४००८) ही बनता है | जब मनुष्य जैसा 
सर्वोत्कृष्ट प्राणी तैयार हो गया७त़ों निचले स्तर के सभी पशु-पक्षियों का सर्वथा लोप हो जाना चाहिए 
था, परन्तु हम देखते हैं कि आज भी मछली-से-मछली, भेड़-से-भेड़ और कुत्ते-से-कुत्ते ही पैदा हो रहे हैं 
। यहाँ तक कि जिस बन्दर से मनुष्य बना कहा जाता है, उससे भी बन्दर ही पैदा हो रहे हैं, मनुष्य 
नहीं | फिर, विक्रास तो विकास है, उसकी कोई अन्तिम सीमा नहीं आ सकती | तो फिर, विकास का क्रम 
कैसे रुक गया ? मनुष्य से आगे अन्य कुछ क्‍यों नहीं बना ? 

इस प्रकार के सैकड़ों उदाहरण दिये जा (न. हैं, जो विकासवाद द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्त के 
व्यतिक्रम को स्पष्ट करते हैं | वस्तुत४ जो योनियाँ जिस प्रकार की हैं, वे सदा से वैसी ही हैं और भविष्य 
में वैसी ही बनी रहेंगी | आवश्यकता, तन्मूलक इच्छा, अभ्यास एवं वातावरण या परिस्थिति के कारण उनमें 
किसी प्रकार का परिवर्तन सम्भव नहीं । अत्यन्त प्रतिकूल प्राकृतिक परिस्थितियों में अनेक जातियाँ नष्ट भले 
ही हो जाएँ, पर उनमें ऐसा परिवर्तन नहीं हो सकता, जो उनकी नैसर्गिक जाति को बदल डाले | इन सब 
बातों से प्रमाणित होता है कि आदिम मनुष्यों ने हीनमस्तिष्क प्राणियों से विकसित होकर उन्नति नहीं की 
प्रत्युत वे परमात्मा की विशिष्ट रचना थे और आज के उत्तम मस्तिष्कों की अपेक्षा अधिक उन्नत एवं 
विकसित थे । 
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अष्टम-समुल्लास ह॒ ८७७ 
प्रश्न-- सृष्टि की आदि में एक वा अनेक मनुष्य उत्पन्न किये थे, वा क्‍या ? 
उत्तर--अनेक, क्‍योंकि जिन जीवों के कर्म ऐश्वरी सृष्टि में उत्पन्न होने के थे, उनका जन्म 
की आदि में ईश्वर देता है, क्योंकि 'मनुष्या ऋषयश्च ये; ततो मनुष्या अजायन्त* यह यजुर्वेद 
और उसके ब्राह्मण में लिखा है | इस प्रमाण से यही निश्चय है कि आदि में अनेक अर्थात्‌ 
सैकड़ों-सहस्रों मनुष्य उत्पन्न हुए और सृष्टि में देखने से भी यही निश्चित होता है कि मनुष्य अनेक 
माँ-बाप के सन्‍्तान हैं । 


विज्ञान कहता है कि सर्वप्रथम एक कोश का प्राणी उत्पन्न हुआ, पर इस समस्या का समाधान विज्ञान 
आज तक नहीं कर पाया कि एक कोश का प्राणी कैसे हो गया ? अमीबा नाम का प्राणी एक कोश का 
देह है । ठीक वही देह अनेकानेक संख्या में मिलकर अन्य अनेक कोशयुक्त प्राणिदेह की रचना करते हैं, 
ऐसा विज्ञान के लिए भी सिद्ध करना कठिन है | यदि एक कोश का प्राणी आप-ही-आप उत्पन्न हो सकता 
है, अथवा जिस अन्तर्व्यप्त शक्ति के प्रभाव से एक सेल (0थ॥) का अमीबा उत्पन्न हो सकता है, उसी शक्ति 
से मनुष्य-शरीर की रचना होने में किसी प्रकार की बाधा उपस्थित नहीं हो सकती । वनस्पतिशास्त्र के 
अन्तर्राष्ट्रीय ख्यातिप्राप्त विद्वान्‌ डॉक्टर बीरबल साहनी से पूछा गया--"आप कहते हैं कि आरम्म में एक 
सेल के जीवित प्राणी थे, उनसे उन्नति करके बड़े-बड़े प्राणी बन गये | आप यह भी कहते हैं कि आरम्म 
में बहुत थोड़ा ज्ञान था, धीरे-धीरे उन्नति होते हुए ज्ञान उस अवस्था को पहुँच गया जिसको विज्ञान आज 
पहुँचा हुआ है | तब आप यह तो बताइए कि-+श्शान्तराणा तैंक ॥० ८णा०८ ॥ ॥6 भढा० ०८ट्टाए07798 970 
जीलाएीणता 90 |00४९096 ८णा6 ॥ 6 एथए एरप्टांगाएए ?? अर्थात्‌ प्रारम्भ में जीवन कहाँ से आया और प्रारम्भ 
में ज्ञान कहाँ से आया ? क्योंकि जीवन शून्य से उत्पन्न हो गया, यह नहीं माना जा सकता ।” डॉक्टर 
साहनी ने उत्तर में कहा, “इसके साथ हमारा कोई सम्बन्ध नहीं कि आरम्भ में जीवन या ज्ञान कहाँ से 
आया | हम इस बात को स्वीकार करके चलते हैं कि आरम्भ में कुछ जीवन भी था और कुछ ज्ञान भी 
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॥ एल८०७८०.”" इससे स्पष्ट है कि विकासवाद, जिसका इतना शोर है और जिसे अर्धशिक्षित जन 
अन्तिमेत्थम्‌ के रूप में मानते चले जा रहे हैं, युक्ति के सामने नहीं ठहर सकता | सच तो यह है कि जब 
जड पदार्थों में स्वयं संचालन (५०॥ ०४८०४०७) तथा सम्प्रयोग (0०-०भ7००४००) की शक्ति है ही नहीं, तो 
विकासवाद के सिद्धान्तानुसार अरबों वर्षों में भी जड़ परमाणुओं में इस प्रकार संचालन कि 
अन्ततोगत्वा जीवित प्राणियों का विकास हो सके, असम्भव है | इसी प्रकार यद्यपि मानव में ज्ञान का 
विकास उसकी चिन्तन-शक्ति के साहचर्य से होता है तथापि जो कुछ ज्ञान वह प्राप्त करता है, उसका 
आदिमूल वह स्वयं नहीं है | 

मानव-बुद्धि जड़ होने से किसी अन्य से प्रेरणा की अपेक्षा रखती है हि । बुद्धि एक जन्मजात शक्ति है, 
किन्तु ज्ञान अर्जित सम्पत्ति है | मनुष्य को स्वत8 ज्ञान की -फरचक नहीं होती | ५ 

अनेक पैदा हुए--जिन जीवों के कर्म अमैथुनी सृष्टि में पैदा होने के थे, वे सभी सृष्टि के न आदि में 
हुए | सृष्टि को देखने से यह भी निश्चय होता है कि सब मनुष्य एक माँ-बाप की सन्‍्तान नहीं हैं | अन्य 
प्राणियों के सम्बन्ध में भी यही बात है | मुण्डकोपनिषद्‌ (२।१॥७) में पाठ है-'तस्माच्च देवा बहुधा सम्प्रसूता३ 
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द््क्द सत्यार्थभास्कर 


प्रश्तन--आदिसृष्टि में मनुष्य आदि की बाल्य, युवा वा वृद्धावस्था में सृष्टि हुई थी, अथवा तीनों 
में? 

उत्तर--युवावस्था में, क्योंकि जो बालक उत्पन्न करता, तो उनके पालन के लिए दूसरे मनुष्य 
आवश्यक होते और जो वृद्धावस्था में बनाता तो मैथुनी सृष्टि न होती | इसलिए युवावस्था में सृष्टि 


की है। 
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साध्या मनुष्या: पशवों वर्यौंसि', अर्थात्‌ परमात्मा ने बहुत-से देव, ज्ञानी, साध्य, मनुष्य तथा पशु-पक्षी उत्पन्न 
किये । अन्यत्र (यजुः० ३१६ व ३१८) में भी सभी पदों के बहुवचनान्त होने से स्पष्ट है कि सृष्टि के आदि 
में सभी प्राणियों के अनेक जोड़े उत्पन्न हुए | इसी कारण सृष्टि में इतना वैविध्य दीख पड़ता है | उपनिषद्‌ 
के यहाँ उद्धृत सन्दर्भ में पशु-पक्षियों के अतिरिक्त तीन कोटि के उच्च जीव अभिप्रेत हैं | जो पूर्वजन्म में 
साधना कर चुकने के कारण दिव्य गुणों को प्राप्त कर उत्पन्न हुए, वे “देव” कहलाये | जिन्होंने साधना द्वारा 
इस जन्म में दिव्य गुण प्राप्त किये वे 'साध्यः और जो साधारण गुणोंवाले हैं, वे “मनुष्य” कहलाये | ये 
मनुष्यों की ही तीन श्रेणियाँ हैं | निश्चय ही इनमें से प्रत्येक की पर्ग्नष्तिःसंख्या रही होगी | सृष्टि के आदि 
में विभिन्न वर्गों के प्राणियों की उत्पत्ति का एक साथ उल्लेख होने-से यह स्पष्ट है कि सब पृथक्‌ और 
स्वतन्त्र जातियाँ थीं--कोई किसी का विकसित रूप नहीं थाँ । 

उत्पत्ति युवावस्था में--सृष्टि के आदि में प्राणी (विशेषत$ मनुष्य) युवावस्था में उत्पन्न हुए | बालक 
उत्पन्न होते तो उनके पालन-पोषण के लिए अन्य समर्थःप्राणियों की अपेक्षा होती, किन्तु अमैथुनी सृष्टि में 
सर्वप्रथम उत्पन्न होने के कारण उनसे पहले-किसी अन्य के होने का प्रश्न नहीं उठता | नौ-दस मास माता 
के गर्भ में संवर्धित होकर जन्म लेने के बाद भी. मोज्ञव-शिशु इतना असहाय होता है कि वह स्वत$ अपना 
पालन-पोषण व संरक्षण करने में सर्मर्थ नहीं होता: | यदि वृद्धावस्था में प्राणी का जन्म हो तो वह आगे 
साजात्यप्रजनन में असमर्थ होगा, अत्न& आदि सृष्टि में प्राणी का प्रादुर्भाव देह की ऐसी स्थिति में सम्भव 
है जब वह अपने पालन-पोषण व संरक्षणे| के लिए परमुखापेक्षी न हो तथा मैथुनी सृष्टि में नियमानुसार 
साजात्यप्रजनन में समर्थ, हो | जहाँ तक मानव की उत्पत्ति का सम्बन्ध है, वह स्थिति २२-२३ वर्ष की 
अवस्था के आसपास होनी चाहिए | बोस्टन नगर के स्मिथसोनियन इंस्टीट्यूट के विज्ञान-विभाग के अध्यक्ष 
डॉ० क्‍्लार्क के अनुसार '५व्ञा ब[एएव्चा०त ॥000 40 (0, ९ क्वात 02टलात० #ंगष्टा" मनुष्य का प्रादुर्भाव ऐसी 
स्थिति में हुआ, जब वह चल सकता था, सोच सकता थ और अपनी रक्षा कर सकता था | 

पशु-पक्षियों की सन्‍्तान जन्म के कुछ ही दिनों के बाद अपना जीवन-निर्वाह करने में समर्थ हो जाती 
है | उनका बहुत-सा काम नैसर्गिक ज्ञान और सामर्थ्य के सहारे चलता है | मनुष्य के समान उन्हें बहुत 
सी बातें सीखनी नहीं पड़तीं | इसलिए आदिकाल में भी जन्म के समय उनका युवावस्था में पैदा होना 
आवश्यक नहीं । 


१. सृष्टेरादि३ आदिसृष्टि॥ सृष्ट्यादिवाँ | “धर्मादिषूभयम्‌” (अ० २२३१ वा०) से दोनों का पूर्वनिपात होता है | अर्थ 
होगा--सृष्टि की आदि | पाणिनी ने भी आदिकर्मणि क्तः कर्तरि च (३।४७१) में 'कर्मण आदौ” अर्थ में “आदिकर्मणि' 
पद का निर्देश किया है | ग्रन्थकार ने “ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' में इसी अर्थ में 'आदिसृष्टि' शब्द का बहुधा तथा क्वचित्‌ 
'सृष्ट्यादि' का प्रयोग किया है | दोनों प्रयोग व्याकरण के उक्त नियम से साधु हैं | 
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जला के... रामगढ़ 


अष्टम-समुल्लासः ८७६ 


[सृष्टि प्रवाह से अनादि है] 


प्रश्न--कभी सृष्टि का प्रारम्भ है, वा नहीं ? 

उत्तर--नहीं । जैसे दिन के पूर्व रात और रात के पूर्व दिन, तथा दिन के पीछे रात और रात 
के पीछे दिन बराबर चला आता है, इसी प्रकार सृष्टि के पूर्व प्रलय और प्रलय के पूर्व सृष्टि, तथा 
सृष्टि के पीछे प्रलय और प्रलय के पीछे सृष्टि अनादिकाल से चक्र चला आता है | इसकी आदि 
वा अन्त नहीं, किन्तु जैसे दिन वा रात का आरम्भ और अन्त देखने में आता है, उसी प्रकार 
सृष्टि और प्रलय का आदि और अन्त होता रहता है, क्‍योंकि जैसे परमात्मा, जीव और जगत्‌ का 
है कुक तीन स्वरूप से अनादि हैं, वैसे जगत्‌ की उत्पत्ति-स्थिति और प्रलय प्रवाह से 
अनादि है | 

जैसे नदी का प्रवाह वैसा ही दीखता है, कभी सूख जाता, कभी नहीं दीखता, फिर बरसात में दीखता 
और उष्णकाल में नहीं दीखता । ऐसे व्यवहारों को 'प्रवाहरूप' जानना चाहिए | जैसे परमेश्वर के गुण 
कर्म-स्वभाव अनादि हैं, वैसे ही उसके जगत्‌ की उत्पत्ति-प्रलय करना भी अनादि हैं | जैसे कभी ईश्वर के 
गुण-कर्म-स्वभाव का आरम्भ और अन्त नहीं, इसी प्रकार उसके कर्त्तव्य-कर्मों का भी आरम्भ और अन्त 
नहीं | 

[कर्मानुसार विविध योनियाँ] 


प्रश्न--ईश्वर ने किन्हीं जीवों को मनुष्य जन्म, किन्हीं को सिंहादि क्रूर जन्म, किन्हीं को हरिण-गाय 
आदि पशु, किन्‍्हीं को वृक्षादि, कृमि, कीट, पतंगोदि जन्म दिये हैं | इससे परमात्मा में पक्षपात आता 
है । 


उत्तर--पक्षपांत नहीं आता, क्योंकि उन जीवों के पूर्व सृष्टि में किये हुए कर्मानुसार व्यवस्था करने 
से | कर्म के विना जन्म देता, तो पक्षपात आत्ता । 


प्रवाह से अनादि--सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय प्रवाह से अनादि हैं | प्रकृति का विकार होने 
से संसार परिणामी है | इस प्रकार वह बनता भी है और बिगड़ता भी है | इस रूप में उसकी दो स्थितियाँ 
हैं-सर्ग और प्रलय । ये एक दूसरे के अनन्तर आवर्तमान रहती हैं | संसार का अस्तित्व प्रत्यक्ष है | 
“कथमसत8 सज्जायते” (छान्दोग्य०) तथा 'नासतो विद्यते भाव2" (गीता) | इसलिए यदि पहले न रहा होता 
तो कहाँ से आ जाता ? इसी प्रकार “नाभावो विद्यते सत४' जो है, वह मिट नहीं सकता | इसलिए वह आगे 
भी रहेगा, परन्तु वह सदा अपने वर्त्तमानरूप में नहीं बना रहेगा | इस प्रकार सृष्टि प्रवाह से अनादि और 
अनन्त है | जगत्‌ के तीन कारण--ईश्वर, जीव और प्रकृति स्वरूप से अनादि हैं और इनके 
गुण-कर्म-स्वभाव भी अनादि हैं | ईश्वर के सृष्टिकर्तृत्व आदि गुण स्वाभाविक हैं | यदि संसार का अत्यन्त 
उच्छेद हो जाए तो उसके इस गुण का भी उच्छेद हो जाए | गुण-गुणी में समवाय सम्बन्ध होता है | एक 
के बिना दूसरा नहीं रह सकता । ईश्वर के सृष्टिकर्तृत्व आदि गुणों का नाश हो जाने पर स्वयं ईश्वर का 
अस्तित्व ही संकट में पड़ जाएगा | इसलिए दिन के बाद रात और रात के बाद दिन के क्रम की भाँति 
सृष्टि की उत्पत्ति तथा प्रलय के पर्याय से आवर्तमान रहने से सृष्टि का प्रवाह से अनादित्व सर्वथा उपपन्न 


है । कं 
आर्य और दस्यु--पाश्चात्य विद्वानों के अनुसार ऋग्वेद में आये आर्य तथा दास या दस्यु जैसे शब्द 


]0003 : //६ .॥0/ 97350 ]4]079% 9 


[मनुष्यों की प्रथम सृष्टि ] 


प्रश्न--मनुष्यों की आदि-सृष्टि किस स्थल में हुई ? 
उत्तर--त्रिविष्टप अर्थात्‌ जिसको तिब्बत” कहते हैं । 
प्रश्न---आदिसृष्टि में एक जाति थी, वा अनेक ? 
उत्तर--एक मनुष्य जाति थी । पश्चात्‌ 'विजानीद्यार्यानू ये च दस्यव४* 
--यह ऋग्वेद (१।५१।८) का वचन है । 


श्रेष्ठों का नाम “आर्य विद्वान, देव, और दुष्टों के 'दस्यु" अर्थात्‌ डाकू, मूर्ख नाम होने से आर्य और 
दस्थु दो नाम हुए | 'उत शूद्र उतायें' वह अथर्ववेद (१ ६।६२। १) का वचन है | आया न पूर्वोक्त प्रकार से 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र चार भेद हुए | ट्विज-विद्वानों का नाम “आर्य” और मूर्खों का नाम शूद्र और 
'अनार्य' अर्थात्‌ अनाड़ी नाम हुआ | 
भिन्न-भिन्न जातियों के बोधक हैं | उनका कहना है कि आर्यलोग भारत कै मूल निवासी नहीं हैं | यहाँ के 
आदिवासी तो कोल, द्रविड़, भील, सन्थाल आदि हैं, जिन्हें वेद में दास या दस्यु के नाम से अभिहित किया 
गया है | आरयों का धर्म, सभ्यता, रंग-रूप, आकृति, भाषा सब-कुछ भिन्न थे | यहाँ के आदिवासियों के साथ 
उनका सदा युद्ध हुआ करता था । वे प्राय/ आदिवासियों पर विजय प्राप्त करके उन्हें अपना दास बना लेते 
थे । अंग्रेजी राज्य की जड़ें मज़बूत करने और अन्तत£ 'भारतीयोंको ईसाई बनाने के उद्देश्य से ही इस 
प्रकार की श्रान्तियाँ फैलाई गयीं | वस्तुतस्तु जिस।भांपा और"साहित्य से आर्य शब्द लिया गया है, उसमें 
कहीं भी इस शब्द का प्रयोग जाति के अर्थ७्में नहीं मिलता | आर्य और दस्यु दोनों गुणवाचक शब्द हैं । 
आर्यत्व प्रयत्नपूर्वक प्राप्त करने की वस्तु है, जाति&की भाँति स्वत३ प्राप्त होनेवाली नहीं--कृतेन हि 
भवेदार्य; ' मनुष्य अपने चरित्र एवं आचरणे॥से ओर्थत्वं को प्राप्त करता है | श्री अरविन्द का निश्चित मत है 
कि “ऋग्वेद में जिस युद्ध और विजय"का उल्लेख हुआ है, वह कोई भौतिक युद्ध या लूटमार नहीं, बल्कि 
आध्यात्मिक संघर्ष और आध्यात्मिक क्जिय है | मनुष्यों की आदिसृष्टि, आरयों के आदिदेश, आर्यावर्त्त आदि 
के सम्बन्ध में ग्रन्थकार छका. मत७कितना युक्तियुक्त है, इसे सिद्ध करने के लिए हमने यहाँ इसपर 
विस्तारपूर्वक विचार किया है ॥ (और अधिक जानकारी के लिए देखें हमारी पुस्तक '“आर्यों का आदि देश 
और उनकी समभ्यता|) 

विकासवाद के प्रसंग में हम यह स्पष्ट कर चुके हैं कि संसार में जितने प्राणी हैं, वे अनादि काल से 
अपने वर्त्तमान रूप में हैं | भौगोलिक विभागशास्त्र के अनुसार द्वीप-द्वीपान्तर में बसे प्राणी, जो शारीरिक 
भेद के साथ अलग-अलग प्रतीत होते हैं, कभी एक भूमिभाग से जुड़े रहने के कारण एक ही माता-पिता 
से उत्पन्न हुए थे--आस्ट्रेलिया का दीर्घकाय घोड़ा नेपाल का छोटा टट्टू एक ही पूर्वज की सन्तान हैं | रूप 
वैचि्रय भले ही हो, पर एक जाति दो भिन्न मार्गों से विकसित होकर एक रूप में नहीं आई | यह कभी 
नहीं हुआ कि बंगाल के मोर, ऊँट, हाथी, चीता, कौवा और साँप होते हुए विकसित हुए हों और गुजरात 
के मोर, चींटी, नेवला, लोमड़ी, बिल्ली से गिरगिट होते हुए मोर बने हों और अब दोनों देशों के मोरों में 
परस्पर यौनसम्बन्ध होने से उनके सन्‍्तान होने लगी हो | अलग-अलग कई वंशों से किसी प्राणी का 


१. मूर्ख अर्थात्‌ अविद्वान्‌ । 
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अष्टम-समुल्लास: ८८१ 
है. ेजरबननकर मल > जलन जम अर अब जल + पेज 30 तक नमी विकार 
विकास नहीं हुआ, प्रत्युत सब एक ही पिता की सनन्‍्तान हैं | जो हाल अन्य प्राणियों का है, वही मनुष्य का 
भी समझना चाहिए | 

बिना बीज के जड़ और निर्जीव रेत से वृक्षों के अंकुर नहीं फूटते | बीज भी आप-ही-आप नहीं 
निकलता, किन्तु खोज करके लाया जाता है और अनुकूल स्थान में बोया जाता है--जहाँ जलवायु पौधे के 
अनुकूल होता है, उसका खाद्य बहुतायत से मिलता है और जहाँ आँधी-ओले से उसे सुरक्षित रक्‍्खा जा 
सकता है | माली पहले एक क्यारी में पौध तैयार करता है | फिर वहाँ से पौधे ले-लेकर यथास्थान सारी 
फुलवारी में रोपता है और आवश्यकतानुसार बाहर भी भेजता है | तात्पर्य यह कि बीज सर्वत्र नहीं पैदा 
होता, एक ही स्थान से सर्वत्र फैलता है | इसी बीज-क्षेत्र न्याय के अनुसार मनुष्य भी पहले किसी एक ही 
स्थान पर पैदा हुआ और फिर संसारभर में फैल गया । प्रारम्भ में मनुष्य भी किसी ऐसे स्थान पर पैदा हुआ 
होगा जहाँ का जलवायु उसके अनुकूल हो, खाद्य सामग्री सुलभ हो और जहाँ वह अधिक-से-अधिक 
सुरक्षित रह सके । मनुष्य ही नहीं, पशु-पक्षी, वनस्पति आदि के लिए भी ऐसा ही स्थान उपयुक्त होगा । 
इस प्रकार आदि सृष्टि के लिए स्थान वह उपयुक्त होगा-- 

(१) जो संसार में सबसे ऊँचा हो, (२) जहाँ सर्दी और गर्मी जुड़ती हों, (३) जहाँ मनुष्य के खाद्य फल 
वनस्पति प्रचुरता से उपलब्ध हों, (७) जिसके आसपास सब रूप-रंगों के विकास के लिए उपयुक्त वातावरण 
हो और (५) जिसका नाम सबके स्मरण का विषय हो । 

ये सभी लक्षण हिमालय पर घटते हैं-- 

(१) हिमालय निर्विवादरूप से सबसे ऊँचा है | कहते हैं कि पहले सम्पूर्ण पृथिवी जलमग्न थी | उस 
जल से सबसे पहले वही भूमि निकली, उसी में वनस्पति उत्पन्न हुई और उसी पर सबसे पहले मनुष्यादि 
प्राणियों की सृष्टि हुई । 

(२) संसार में ऋतुएँ चाहे कितनी कही जाएँ, पर सर्दी और गर्मी दो उनमें मुख्य हैं | यही कारण है 
कि समस्त भूमण्डल में सर्द और गर्म दो ही प्रकार के देश कहे जाते हैं | कुछ प्रदेश दोनों के मिश्रण से 
बने पाये जाते हैं, तो भी दो में से एक की प्रधानता रहती है | कश्मीर, नेपाल, भूटान और तिब्बत आदि 
देश बसे हुए हैं | इनके निवासी कहते हैं कि वहीं सर्दी और गर्मी मिलती हैं | इसलिए मानव-सृष्टि के लिए 
हिमालय ही सर्वाधिक उपयुक्त स्थान -ठहरता है । वैज्ञानिकों के अनुसार मनुष्य के आदि युग में मानसरोवर 
के आसपास का क्षेत्र शीतोष्ण जलवायु से युक्त था | भारतीय साहित्य में भी इसका उल्लेख मिलता है । 

(३) मनुष्य का स्वाभाविक प्रधान खाद्य दूध और फल है--पय४ पशूनां रसमोषधीनाम्‌ | दूध पशुओं से 
और फल वृक्षों से मिलते हैं । जब मनुष्य दूध और फल के बिना और पशु वनस्पति के बिना नहीं रह सकते 
तो मनुष्य ऐसे देश में उत्पन्न नहीं हो सकता जहाँ ये पदार्थ उपलब्ध न हों । विकासवाद के अनुसार भी 
वह ऐसे स्थान में पैदा नहीं हो सकता, क्योंकि मनुष्य से पहले वहाँ बन्दर होना चाहिए और बन्दर निश्चित 
रूप से फलाहारी है | हिमालय ऐसा स्थान है जहाँ मनुष्य के लिए अपेक्षित समस्त पदार्थ सहज उपलब्ध 
हैं | 

कतिपय विद्वानों ने ध्रुव प्रदेश को मनुष्यजाति का उत्पत्ति-स्थान माना है | बहुत दिन हुए, वार्न साहब 
ने "]प्वात्व05० #0070 णा ॥0 (0४00 ० प्रणाक्षा २8०८ ॥ (6 ।४०॥॥ ?00०' नाम की एक पुस्तक लिखी, जिसमें 
उन्होंने आदि मानव-सृष्टि का उत्पत्ति-स्थान उत्तरी ध्रुव प्रदेश बताया था | इसी पुस्तक के आधार पर 
लोकमान्य तिलक ने '/'०४८ ॥07॥0० ॥) ॥८ ५४८०४४७५' लिखी, जिसमें उन्होंने ध्रुव प्रदेश को ही आरयाँ का मूल 
निवास स्थान सिद्ध किया था, परन्तु जब डॉ० काला ने बताया कि तीन लाख वर्ष में पृथिवी की केन्द्रच्युति 
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ष्प्रे सत्यार्थभास्कर 


आय कक 
तीन बार हुई है और उत्तर ध्रुव प्रदेश में तीन बार हिमपात का तूफान भी आया है, ३" से यह माना जाने 
लगा है कि ऐसे स्थान में मानवजाति की आदि सृष्टि नहीं हो सकती । ध्रुव प्रदेश में वनस्पति भी नहीं 
होती । मनुष्य की खाल पर ध्रुवीय पशुओं के समान लम्बे बाल भी नहीं होते | इसके विपरीत पसीना 
निकलनेवाले छोटे-छोटे रोम होते हैं | इसलिए वह अतिशीत प्रदेश में रहनेवाला प्राणी नहीं है | पूना के 
पावगी साहब ने यह भी अच्छी तरह सिद्ध कर दिया कि धुव प्रदेश में मनुष्य सम्बन्धी जो चिष्टन पाये 
गये हैं, उनसे पता चलता है कि वहाँ मनुष्य तब पहुँचा है जब अन्यत्र रहते हुए वह काफी उन्नति कर 
चुका था | इन सब तथ्यों के होते हुए उत्तर ध्रुव में आदिकाल में मनुष्योत्पत्ति की कल्पना नहीं की 
जा सकती | 

(४) मूल स्थान के पास ऐसी विस्तृत भूमि होनी चाहिए जहाँ सब रंग-रूपों के विकास की स्थिति हो 
और जहाँ रहकर मनुष्य संसारभर में रहने की योग्यता प्राप्त करके पृथिवी में सर्वत्र फैल सके | हिमालय 
के साथ लगता भारत ऐसा देश है जहाँ सब छहों ऋतुएँ वर्तमान रहती हैं । इस सर्वगुणसम्पन्न देश में सब 
रंग-रूप के आदमी निवास करते हैं । ऐसे देश के सामीप्य के कारण-भी यही प्रतीत होता है कि हिमालय 
पर ही मनुष्यों की आदि सृष्टि हुई | 

(५) सभी देशों में बसनेवाले लोगों को किसी-न-किसी>रूप में हिमालय की स्मृति बनी हुई है । 
भारतीय आयों को हिमालय से और ईरानी आर्यों को भारत्ञ से आने*की स्मृति आज भी ज्यों-की-त्यों बनी 
हुई है । चरकसंहिता के प्रमाण से सिद्ध है कि आर्यलोग हिमालय*सै ही भारत में आये थे और बीमार होकर 
एक बार फिर अपने मूलनिवास हिमालय को लौंढ #ये थे |»इतना ही नहीं, कुछ समय बाद उनके फिर 
लौटकर भारत में बसने का भी उल्लेख मिल्लता*है ॥-चरकसंहिता (चिकित्सास्थान ४।३) में लिखा है-- 

ऋषय8४ खलु कदाचिच्छालीना यायावराश्च - ग्राम्यौषध्याहारा/ सन्‍्त8 साम्पन्निका मन्दचेष्टाश्च 
नातिकल्याश्च प्रायेण बभूवु8 । ते सर्वा समितिकर्त्तव्यतानामसमर्था: सन्‍्तो ग्राम्यवासकृंतमात्मदोष॑ मत्वा 
पूर्वनिवासमपगतग्राम्यदोष॑ शिव पुण्यमुदारं. मेध्यमगम्यसुकृतिभिर्गड्गाप्रभवममरगन्धर्व-किन्नरानुचरितमनेक 
रत्ननिचयमचिन्त्यादभुतप्रभव॑ ब्रह्मर्षिसिद्धचरणानुचरितं दिव्यतीर्थैषधिप्रभवमतिशरण्यं हिमवन्तममराधिपति- 
गुप्त जम्मुर्भुग्वडिगरो5त्रिवसिष्ठकश्यपांगस्त्यपुलस्त्यवामदेवासितगौतमप्रभूतयो महर्षय8॥॥ 

बहुत दिन तक आर्य लोग, हिमालय पर रहे | फिर उन्होंने हिमालय से उतरकर भूमि तलाश की । 
जिस रास्ते से वे आये उस रास्ते का नाम उन्होंने हरद्वार रक्खा | यहाँ आकर वे कुछ दिन तो रहे, पर 
जलवायु, खानपान आदि के दोष से बीमार होकर फिर अपने मूलनिवास हिमालय को लौट गये, परन्तु कुछ 
काल पश्चात्‌ वे फिर वहाँ आये | अबकी बार उन्होंने यहाँ के जंगलों को काटकर देश को बसनेयोग्य- 
बनाया और हरद्वार, कुरुक्षेत्र और सरस्वत्ती नदी से लेकर सदानीरा तक जंगलों को जलाकर वहाँ बस गये 
और इस आबाद क्षेत्र का नाम आर्यवर्त्त रक्खा | 

मैक्समूलर का कहना है कि ईरानियों के पूर्वज ईरान पहुँचने से पहले भारत में बसे थे और यहाँ से 
ईरान गये थे । इसका एक कारण अवेस्ता में कतिपय ऐसे शब्दों का पाया जाना है जो संस्कृत में नहीं 


१. तरहिं विदेधो माथव5आस | सरस्वत्यां स तत एव प्राड्‌ दहन्नभीयायेमां पृथिवीं तं गोतमश्च राहूगणो विदेधश्च माथव३ 
पश्चाइहन्तमन्वीयतु&/ स इमा४ सर्वा नदीरतिददाह, सादनीरेत्युत्तराद्‌ गिरेरनिर्धावति तां हैव नातिददाह तां ह सम तां पुरा 
द्राह्मणा न तरन्त्यनतिदग्धाइग्निना वैश्वानरेणेति | --शतपथ १|४।१।१४ 
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अष्टम-समुल्लास: प्परे 


आया का भारत में आगमन] 


प्रश्न--फिर वे यहाँ कैसे आये ? 

उत्तर--जब आर्य और दस्युओं में, अर्थात्‌ विद्वान जो देव, अविद्वान्‌ जो असुर, उनमें सदा 
लड़ाई-बखेड़ा हुआ किया | जब बहुत उपद्रव होने लगा, तब आर्यलोग सब भूगोल में उत्तम इस भूमि के 
खण्ड को जानकर यहीं आकर वसे | इसी से इस देश का नाम 'आर्य्यावर्त्त' हुआ | 


मिलते, पर ईरान से आगे की भाषाओं में मिलते हैं | व्याख्यासहित उन शब्दों की सूचि भी मैक्समूलर ने 
दी है ।' ईरान में पढ़ाई जानेवाली पुस्तकों से भी आरयों के ईरान में जाकर बसने की पुष्टि होती है | वहाँ 
लिखा है--कुछ हज़ार साल पहले आर्यलोग हिमालय सेउतरकर आये और यहाँ का जलवायु अनुकूल 
जानकर यहाँ बस गये | ईरान के बादशाह सदा अपने नाम के साथ “आर्यमेहर' की उपाधि लगाते रहे 
हैं | फ़ारसी में 'मेहर' सूर्य को कहते हैं | ईरान के लोग अपने को सूर्यवंशीं आर्य मानते रहे हैं । 

ईरानी साहित्य तथा पुराणों से भी इस तथ्य की पुष्टि होती है कि असुरों और उनकी भाषा का मूल 
भारत ही था । स्वयं अवेस्ता में त्वष्टा के वशंजों को 'आर्यव्रज' (आर्योवर््त-आर्यनवेजो--...६9878 ४४९०० 
आर्यनिवास) से पलायन का उल्लेख मिलता है कि किस प्रकार देवों के:भय'से ईरानी १६ देशों में मारे-मारे 
फिरते रहे | सर्वप्रथम उनका निवास आर्यावर्त्त-आर्यवीजो-ऑर्यनवेंजो ही में था | यहीं से उन्होंने अन्य 
देशों को प्रस्थान किया | अनेक जातियाँ हिमालय के दूसरे नाम “मेरु' का स्मरण भिन्न-भिन्न नामों से करती 
हैं--भारतीय आर्य 'मेरु', जेन्दभाषावाले 'मौरु', यूनानवाले “मेरोस', दक्षिण तुर्किस्तानवाले “मेरुव', मिस्रवाले 
'मेरई'* और असीरियावाले “मोरुरव' कहते हैं । 

(५) हिमालय पर प्राणियों के शरीरांश बहुतायत से पाये जाते हैं | पृथिवी पर ऐसा कोई स्थान नहीं 
है जो हिमालयस्थित प्राणियों के शेषांगों से अधिक'*पुराने चिह्न दे सके | इससे प्रमाणित होता है कि 
हिमालय पर मनुष्य से पहले उत्पन्न होनेवाले और उसके जीवन के आधार वृक्ष और गौ आदि पशु पूर्वातिपूर्व 
काल में उत्पन्न हो गये थे, अतएव हिमालय आदिसृष्टि उत्पन्न करने की पूर्ण योग्यता रखता .है | भारत के 
प्रसिद्ध पुरातत््वविद्‌ अविनाशचन्द्र दास ने ऋग्वैदिक इण्डिया में लिखा है--“आर्यों का आदिदेश कश्मीर ही 
है ।* एक बहुत बड़े शिक्षाशास्त्री की-साक्षी से टेलर ने लिखा है---“मनुष्यजाति की जन्मभूमि स्वर्गतुल्य 
कश्मीर ही है !”” आरयों के विशुद्ध रूप-रंग के लोग कश्मीर में आज भी बसते हैं | आदि मनुष्य और आर्य 


]. शचचड्ा)ए200ए7 : 520९20९० 55895 0०7 |.9720926. |४५॥॥०]029५ 270 २९८॥४०॥, 88, ९. 227-78. 

२. चन्द हज़ार साल पेश जमाना माजीरा बजुर्गी अज़ निज़ाद आर्या अज़ कोहहाय कफ काज़ गुज़िश्तः बर सर 
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प्प्डँ सत्यार्थमास्कर 


एक ही हैं | इसलिए बलपूर्वक कहा जा सकता है कि आदिसृष्टि हिमालय पर हुई | नाना पावगी ने अपने 
खोजपूर्ण ग्रन्थ '“आर्यावत्ततील आरयांची जन्मभूमि' नामक ग्रन्थ में लिखा है कि हिमालय ही हमारे देवताओं 
का आदिकालिक जन्मस्थान है ।' इसी प्रकार दास बाबू ने लिखा है “वेद में जो उत्तर की ओर के नक्षत्रों 
का वर्णन है, उससे ज्ञात होता है कि वैदिक ऋषियों ने उन्हें कश्मीर और हिमालय के ऊँचे पहाड़ों से ही 
देखा था ।” 

आरयों के आदिदेश के रूप में सप्तसिन्धव की कल्पना करनेवाले विद्वानों ने सरस्वती की घाटी से 
लेकर सिन्धु तक के प्रदेश को तथा उससे भी पर्याप्त पश्चिम तक के प्रदेश को आदिदेश बताया है, पर 
इसमें भी सात नदियों के भाग को मुख्य मानकर विचार करें तो सरस्वती से सिन्धु तक के प्रदेश में आयोँ 
की बस्तियाँ रही होंगी, ऐसा मानना होगा | जब पानी बरसता है तो वह नदियों में बहता ही है | कहीं भी 
देखकर सामान्यरूप से सब जगह बहने का कथन किया जा सकता है | तब, जैसाकि सम्पूर्णानन्दजी कहते 
हैं, किसी एक स्थान पर रहते हुए व्यक्ति के लिए आकाश से मूसलाधार बरसते पानी का “सात” नदियों 
में बहना दृग्विषय कैसे हो सकता है ? या तो उस प्रदेश में जितनी-नदियाँ थीं, सबको ठीक-ठीक गिनकर 
उतनी संख्या का निर्देश किया जाना चाहिए था अथवा सामान्यरूप से कहने पर संख्या का निर्देश 
अनपेक्षित था | विशिष्ट संख्या का निर्देश ऐसे स्थान का निर्देश करेता है जहाँ सात नदियाँ एक-दूसरे के 
आसपास बहती हों | तभी बादलों का गरजना, बिजली>“कां कड़कना और बरसते जल का सप्तसिन्धुओं 
(सात नदियों) में बहना किसी का दृग्विषय हो सकता है.। ऐसा स्थान कहाँ है ? सरस्वती से सिन्धु तक 
फैले प्रदेश का--जिसमें पंजाब व कश्मीर सम्मिलित हैं-उसेसे सामंजस्य नहीं हो सकता । 

हिमालय नाम से अभिहित भूभाग पर्यष्ति विस्तृत-है | इसमें आयों अथवा मानव का सर्वप्रथम प्रादुर्भाव 
कहाँ हुआ; इसका निश्चय करना आसान-न्हीं। इतने समस्त विस्तृत प्रदेश में मानव का प्रादुर्भाव होना 
सम्भव नहीं लगता | वेद के आधार पर सप्तसिज्धव की कल्पना इसी भावना से की जाती है कि वह आरयों 
का सर्वप्रथम निवासस्थान है | यदिं यंह कहा जाए कि वेदों का वर्णन उस समय का है, जब आर्य इतने 
विस्तृत प्रदेश में फैल गये थे,. तब इतने प्रदेश को आदिदेश नहीं कहा जा सकता । आदिदेश उसी को 
कहना ठीक होगा, जहाँ सर्वप्रथम: आर्यमानव का प्रादुर्भाव हुआ | इस प्रदेश का विस्तार अपेक्षाकृत काफी 
छोटा होना चाहिए । 

सर्वप्रथम जिस देश में आर्यजन अथवा मानव का प्रादुर्भाव हुआ या जिसे उनका मूल अभिजन कहना 
चाहिए, प्राचीन भारतीय साहित्य में उसका नाम 'देवलोक' बताया है | “'उत्तरो वै देवलोक३ ........ 
उत्तरयैव देवलोकमवरुन्धे” (शतपथ १२।६।३।७)--उत्तर ही देवलोक है, उत्तर दिशा में ही देवलोक को 
सीमित करता हूँ | सायण ने अपने अथर्ववेद (१६।३६।८) के भाष्य में लिखा है-“हिमवच्छरप्रदेशेव 
स्वर्गभूमिरिति प्रसिद्ध३ ।” कोशों में स्वर्ग और त्रिविष्टप पर्यायवाची पढ़े हैं | यह उत्तर दिग्विभाग का वही 


१. या प्रमाणें सदरी नमूद केलेल्या सर्वप्रमाणांवरून, हा हिमाचल आमच्या देवादिकांचीही जन्मभूमि होऊन राहिला 
आहे, असें वाचकांच्या लक्ष्यांत सहजी येईल +---आ.आ. जनन्‍्मभूमि, पृ. २७२ | 
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प्च्प्‌ 


[आर्यावरत्त की प्राचीन सीमा] 


प्रश्न--- आर्य्यावर्त्त की अवधि कहाँ तक है ? 
उत्तर--- आसमुद्रात्तु वै पूर्वादासमुद्रात्तु पश्चिमातू | 

तयोरेवान्तरं.गिर्योरार्य्यावत्त॑ विदुर्बुधाः ॥१॥ 

सरस्वतीदृषद्वत्योर्दे वनद्योर्यदन्तरम्‌ | 

त॑ देवनिर्मितं. देशमार्य्यावत्त प्रचक्षते ॥२॥ --मनु० २४२२ 
__ /्् छल  #ख ौााााौष:::क्‍:क्‍पपापिभिगभेभिभिपभ7प)िेिपा।एश।भ।झ+ 
प्रदेश है जहाँ कैंलास मानसरोवर के आसपास सात नदियों का उद्गम स्थान है | वाल्मीकि रामायण 
(बालकाण्ड ४३।११-१४) तथा महाभारत में कई स्थालों पर बिन्दुसर का तथा उससे निकलनेवाली सात 
नदियों का उल्लेख हुआ है | मानसरोवर का ही पूर्व अथवा अपर नाम बिन्दुसर प्रतीत होता है, परन्तु इस 
प्रदेश का सप्तसिन्धु नाम कभी नहीं रहा | जब हम वर्तमान हिमालय के विस्तृत मध्य भाग पर दृष्टि डालते 
हैं तो हमें छोटी सीमाओं में ही एक प्रदेश दिखाई देता है, जहाँ सात बड़ी नदियाँ अधिक-से-अधिक समीप 
हैं | उत्तर भारत की सात बड़ी नदियों का उद्गम हिमालय के एक थोड़े से>भाग में सीमित है | वे सात 
नदियाँ हैं--सिन्धु, सतलुज, सरस्वती, गंगा, यमुना, शारदा (पर्वतीय भीतरी भागों में “काली” नाम से प्रसिद्ध) 
और ब्रह्मपुत्र | इन नदियों के उद्गमस्थानों की अधिक-से-अधिक दूरी वर्तमान काल में लगभग १५० मील 
के भीतर सीमित है | यदि सिन्धु से लगाकर ब्रह्मपुत्र तक प्रत्येक नदी के उद्गमस्थान को छूते हुए एक 
रेखा खींची जाए तो उसकी आकृति घोड़े के नाल जैसी/बनः जाएगी । प्राचीनतम काल में वहाँ छोटा-सा 
समुद्र अथवा पर्याप्त बड़ा सर रहा होगा । भारतीय साहित्य में उसी का नाम बिन्दुसर या ब्रह्मसर मिलता 
है | वर्तमान में यही प्रदेश मानसरोवर और उसके आसपास का क्षेत्र है । हिमालय के उतने प्रदेश में उत्तर 
भारत की सात बड़ी नदियों के उद्गमस्थाने-हैं, जिनका जल पूर्वी और पश्चिमी समुद्र में जाकर गिरता 
है | अब भले ही वहाँ ऐसी बड़ी झील न हो जिसे हमे ऊपर से देख सकें, परन्तु उस प्रदेश की धरती में 
अनन्त जलराशि के भण्डार हैं, जिससे उक्त नदियों के स्रोत सूख नहीं पाते । 

अनन्तर काल में भौगोलिक उथल-पुथल के कारण उस प्रदेश की परिस्थिति में बड़ा भारी अन्तर 

आया | सरस्वती के प्रवाह की दिशा बदल गयी और कुछ दूर चलकर वह गंगा में विलीन हो गयी । इस 
प्रकार कैलास-मानसरोवर के आसपास के क्षेत्र में ही मानवजाति का प्रादर्भाव हुआ | वही आरयाँ का मूल 
अभिजन था | कालान्तर में वहीं से आर्यजन बढ़ते-बढ़ते हिमलाय की निम्न पर्वतश्रेणियों के पश्चिमी 
और दक्षिणी मैदान प्रदेश में आ गये | तब उन प्रदेशों के आर्यावर्त्त एवं भारतवर्ष आदि नाम प्रचलित 
हुए | प्राचीनकाल में ही कभी आर्यावर्त्त के अवान्तर प्रदेश ब्रह्मावर्त्त, ब्रह्मर्षि देश आदि नामों से प्रसिद्ध 
हुए | 
हिमालय से उतरकर आर्यलोग सीधे वर्तमान में भारत नाम से अभिहित भूखण्ड में आकर बस गये। 
जिस रास्ते से वे यहाँ आये उस रास्ते का नाम उन्होंने हरद्वार रक्खा । अपने इस निवासस्थान का नाम 
उन्होंने आर्यावर्त्त या ब्रह्मावर्त रक्खा | मनुस्मृति २४२ में आर्यावर्त्त की सीमाओं का इस प्रकार निर्देश किया 
गया है-- 
आ समुद्रातु वै पूर्वादासमुद्रात्तु पश्चिमातू । 
तयोरेवान्तरं. गिर्योरार्यावर्त॑ विवदुर्बधा३ ॥ 


१. मनु० में “ब्रह्मावर्त्त प्रचक्षते” है | २. मनुस्मृति २११७-२२, पातंजल व्याकरणमहाभाष्य २४१० व ६।३।१०६ । 
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च्दद सत्यार्थभास्कर 


उत्तर में हिमालय, दक्षिण में विन्ध्याचल, पूर्व और पश्चिम में समुद्र ॥१॥ तथा सरस्वती, पश्चिम में 
अटक नदी; पूर्व में दृषद्बती, जो नेपाल के पूर्व भाग पहाड़ से निकलके बंगाल के आसाम के पूर्व और ब्रह्मा 
के पश्चिम ओर होकर दक्षिण के समुद्र में मिली है, जिसको 'ब्रह्मपुत्रा' कहते हैं, और जो उत्तर के पहाड़ों 
से निकलके दक्षिण के समुद्र की खाड़ी में आकर मिली है | हिमालय की मध्यरेखा से दक्षिण और पहाड़ों 
के भीतर और रामेश्वर-पर्यन्त विन्ध्याचल के भीतर जितने देश हैं, उन सबको “आर्य्यॉवर्त्त' इसलिए कहते 
हैं कि यह आर्यावर्त्त देव अर्थात्‌ विद्वानों ने बसाया और आर्यजनों के निवास करने से 'आर्य्यवर्त्' कहाया 
है ॥२॥ 


अर्थात्‌-पूर्व समुद्र से लेकर पश्चिम समुद्र-पर्यन्त विद्यमान उत्तर में हिमालय और दक्षिण में स्थित 
विन्ध्याचल का मध्यवर्ती देश है, उसे विद्वान्‌ लोग आर्यावर्त्त कहते हैं | सत्यार्थप्रकाश के आठवें समुल्लास 
में इस श्लोक का निर्देश कर आर्यावर्त्त की सीमाओं का निर्धारण करते हुए स्वामी दयानन्द ने लिखा 
है- “हिमालय की मध्य रेखा से दक्षिण और पहाड़ों के भीतर और «रामेश्वरपर्यन्त विन्ध्याचल के भीतर 
जितने प्रदेश हैं, उन सबको आर्यावर्त्त इसलिए कहते हैं कि यह आर्यावर्त्त देश देवों और विद्वानों ने बसाया 
और आर्यजनों के निवास करने से आर्यावर्त्त कहाया ।” आजकल विन्ध्याचल को उत्तर और दक्षिण भारत 
को पृथक्‌ करनेवाला पर्वत माना जाता है | वास्तव में यह पूर्वी और पश्चिमी घाट नामक पर्वतमाला का नाम 
है | तभी ग्रन्थकार ने 'रामेश्वरपर्यन्त' शब्दों का प्रयोग (किया है ।इसमें वाल्मीकि रामायण की यह साक्षी 


हृष्टपक्षिगणाकीर्ण१५ कन्दरान्तरकूटवानू. । 
दक्षिणस्योदधेस्तीरे विन्ध्योडयमिति निश्चय ॥ 
--कि० का० ६०७ 
अर्थात्‌-प्रसन्न पक्षियों के झुण्डोँ'से भरपूर कन्दराओं से परिपूर्ण दक्षिण समुद्र के तट पर यह निश्चित 
ही विन्ध्याचल है । 
इससे स्पष्ट है कि पुरात॑न काल में विन्ध्याचल उस पर्वतमाला का नाम था, जिसे आजकल पूर्वी घाट 
व पश्चिमी घाट कहते हैं । 
वराहमिहिर ने अपनी बृहत्संहिता (अध्याय ४) में लिखा है-. 
भारतवर्ष मध्यात्म्रागादिविभाजिता४ देशा३ | 
अथ दक्षिणेन लड्काकालाजिनसौरिकीर्णतालीकटाई; . ॥ 
अर्थात्‌--भारतवर्ष में मध्य से पूर्वादिदेशों का विभाग है और दक्षिण में लंका, कालाजिन, सौरिकीर्ण 
तथा कालीकट देश हैं । बार्हस्पत्य अर्थशास्त्र में भारतवर्ष के विषय में लिखा है- 
सहस्रयोजनो बदरिकासेत्वन्तः । द्वारिकादिपुरुषोत्तमसालग्रामान्तः सप्तशतयोजन३ । तत्रापि 
शैवतकविन्ध्यसह्यकुमारमलयश्रीपर्वतपरियात्रा; सप्त कुलाचला: । गंगा सरस्वती कालिन्दी गोदावरी कावेरी 
ताम्रपर्णी कृतमालाः: कुलनद्यश्च ॥--७६।८२ 
अर्थात्‌ृ-बदरिका से लेकर सेतुबन्ध (रामेश्वर) तक हज़ार योजन है । द्वारिका से लेकर पुरुषोत्तम 
सालग्राम (पुरी) तक सात सौ योजन है | उसमें रैवतक, विन्ध्य, सह्य, कुमार, मलय, श्रीपर्वत तथा पारियात्र 
ये सात कुलपर्वत हैं, और गंगा, सरस्वती, कालिन्दी, गोदावरी, कावेरी, ताम्रपर्णी तथा कृतमाला कुल सात 
नदियाँ हैं | इसपर विचार करने से ज्ञात होता है कि आर्यावर्त्त की सीमा कहाँ तक है | इस प्रकार आर्यावर्त 
और भारत अभिन्न हैं, एक हैं | 
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अष्टम-समुल्लास पद 
प्रश्न--प्रथम इस देश का नाम क्‍या था ? और इसमें कौन वसते थे ? 
उत्तर--इसके पूर्व इस देश का नाम कोई भी नहीं था और न कोई आर्यों के पूर्व इस देश में वसते 
थे, क्योंकि आर्यलोग सृष्टि की आदि में कुछ काल के पश्चात्‌ तिब्बत से सूधे इसी देश में आकर वसे 
थे ! 


मनुस्मृति (२/१७) में ब्रह्मावर्त देश की सीमा बताते हुए लिखा है- 
सरस्वतीदृषद्र॒त्योदेवनधोर्यवन्तरम्‌। 
त॑ देवनिर्मितं देशं ब्रह्मावरत्त प्रचक्षते ॥ 
यहाँ सरस्वती और दृषद्वती नदियों को 'देवनदी' कहा है, जो देवलोक से नि३सृत होने का संकेत 
करता है । वहीं ब्रह्मावर्त्त प्रदेश को 'देवनिर्मित' कहा गया है, जों इस बात का संकेत कर रहा है कि 
'देवलोक' (कैलास-मानसरोवर) से फैलते-फैलते जो आर्य (देव) यहाँ बस गये थे, उन्हीं के द्वारा यह प्रदेश 
बसाया गया है | यह उसके प्रति आदरभाव व प्रतिष्ठा का द्योतक है | 


ब्रह्मावर्त की सीमाओं का निर्धारण करने के लिए सरस्वती और दृषद्वती नदियों की स्थिति के सम्बन्ध 
में विवेचन आवश्यक है | नन्‍्दूलाल दे ने 'प्राचीन और मध्यकालिंक भारत का भौगोलोकि कोश” नामक 
पुस्तक में सरस्वती के विषय में लिखा है-“सरस्वती नदी शिवांलक की पहाड़ियों से निकलती और 
'आदबद्री/ के पास--जिसे हिन्दू पवित्र मानते हैं-समतल भूमि पर प्रवेश करती है | यह नदी छलौर गाँव 
के पास कुछ दूर तक रेत में अदृश्य हो गयी है.। भवानीपुर के पास फिर दिखाई देती है | इसी प्रकार 
बालछप्पर के पास फिर अदृश्य होकर बरखेड़ा में फिर दिखने लगती है और पेहोवा के पास उरनई में 
मारकण्डा नदी के साथ मिल जाती है | आगे भी इसका नाम सरस्वती रहता है, और अन्त में यह घग्घर 
में मिल जाती है ।”' 
सरस्वती अपने अविरल प्रवाहकाल में जिस पश्चिमी समुद्र में मिलती थी, उसका उत्तर-पश्चिमी 
संकीर्ण तट वर्तमान राजस्थान के उत्तर-पश्चिमी सीमा भागों तक रहा, यह भौगोलिक परिस्थितियों से 
स्पष्ट होता है । उस समय राजस्थान का यह प्रदेश समुद्रजल से आप्लावित था और अरब सागर से मिला 
हुआ था । इस समुद्र का उत्तर-पश्चिमी तट वर्तमान भूगोल के अनुसार उस स्थान के आसपास था जहाँ 
बीकानेर, बहावलपुर एवं भटिण्डा आदि की सीमाएँ आपस में मिलती हैं | सरस्वती तटवर्ती निवासियों के 
लिए यही पश्चिमी समुद्र था, जहाँ सरस्वती समुद्र में मिलती थी । प्राचीन वाढ्मय में इस प्रदेश का 
“विनशन' नाम से अनेकत्र उल्लेख हुआ है | महाभारत के वर्णनों से यह निश्चय होता है कि सरस्वती नदी 
सीधी समुद्र में जाकर मिलती थी-- 
ततो गत्वा सरस्वत्याः सागरस्य च संगमे । 


-"* महा० वन० ८०६३ 
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प्प८ सत्यार्थभास्कर 


समुद्र पश्चिम॑ गत्वा सरस्वत्यब्थिसंगमम्‌ । 
आराध्यत देवेशं तत? कान्तिमवाप्स्यसि ॥ 
--महा० शल्य० ३६।३३ 


जब सरस्वती की जलधारा निरन्तर प्रवाहित हों रही थी, उस समय वर्तमान राजस्थान का अधिकांश 
भाग समुद्रजल से आप्लावित था ।' ऐसी स्थिति में वर्तमान राजस्थान के उत्तर-पश्चिमी भाग के समुद्रतट 
में कहीं सरस्वती आकर मिलती थी, जिसका उपर्युक्त पंक्तियों में उल्लेख हुआ है | महाभारत के वर्णनों से 
स्पष्ट है कि महाभारत-युद्ध से बहुत पहले सरस्वती विलीन हो चुकी थी | सरस्वती के नष्ट होने का 
उल्लेख शतपथब्राह्मण (१।४।१।१७) में उपलब्ध है । 


सरस्वती के समान दृषद्वती भी आज एक अपरिचित-सी नदी है | अनेक विद्वानों ने इस विषय में 
अपने विभिन्न विचार प्रकट किये हैं । आजकल भारत की उपलभ्यमान लदियों के नामों में दृषद्वती नाम 
किसी का नहीं पाया जाता | या तो वह भी सरस्वती की तरह नष्ट होथ्गयीं है, या उसके किसी दूसरे नाम 
के अधिक प्रसिद्ध है | जाने से उसका नाम विस्मृत हो गया है | अर्थात्‌ उसका अस्तित्व तो है, किन्तु किसी 
अपर नाम से जाना जाता है । 


नन्दूलाल दे ने घग्घर नदी को दृषद्वत्ती बताया है जो शिमले की पहाड़ियों से निकलकर अम्बाला और 
सरहिन्द होती हुई राजस्थान की मरुभूमि में अन्तर्हित-हो- जाती है । परन्तु महाभारत के वर्णनों के अनुसार 
दृषद्वती नदी सरस्वती से दक्षिण-पूर्व की ओर होनी चहिए | वहाँ सरस्वती से दक्षिण और दृषद्वती से उत्तर 
की ओर कुरुक्षेत्र में निवास करना स्वर्गसमानो। बताया हैं | यह उल्लेख तभी सम्भव है जब सरस्वती से 
दक्षिण-पूर्व की ओर दृषद्दती की स्थित्ति मानी. जोए | वर्त्तमान घग्घर नदी की स्थिति उक्त सरस्वती से 
पश्चिम की ओर है | ऐसी स्थिति में घग्घर को दृषद्बती मानना असंगत होगा | मैकडानल और कीथ द्वारा 
संगृहीत 'वैदिक इण्डैक्स' में बताया/ गया-है कि दृषद्वती कुछ दूर तक सरस्वती के बराबर बहकर उसमें 


१. अन्य भौगोलिक आंधारों के अत्तिरिक्त इसमें सुपुष्ट प्रमाण यह है कि इस विशाल क्षेत्र में अनेक झीलें ऐसी पाई 
जाती हैं जिनका जल समुद्र के समानखारा है | जिनसे लाखों मन नमक प्रतिवर्ष तैयार होता है | इनमें सबसे बड़ी झील 
सांमर है, जिसकी अधिक-से-अधिक लम्बाई २० मील और चौड़ाई दो से सात मील तक हो जाती है | पूरी भर जाने पर 
इसका क्षेत्रफल ६० वर्गमील के लगभग रहता है | केवल इसी झील में प्रतिवर्ष ३५ लाख मन से अधिक नमक तैयार किया 
जाता है । यह झील कभी के जयपुर और जोधपुर राज्यों की सीमा पर है | इसके अतिरिक्त डीडवाना, पंचभद्रा, छापर, 
लूणकरनसर और काणोद आदि स्थानों में अनेक छोटी-बड़ी झीलें हैं, जिनमें समुद्री जल के भण्डार हैं | इससे प्रतीत होता 
है कि अत्यन्त प्राचीन काल में यह प्रदेश समुद्री जल से आप्लावित था | कभी आकस्मिक उग्र भौगोलिक परिवर्त्तन से समुद्र 
उछलकर पीछे हट गया, पर यत्र-तत्र उसका प्रभाव बना रह गया | 

३. दृषद्वती---॥6 09₹898व7 जाता वि0ज्९त ॥ञा0पष्ठा 0॥9%90]8 870 5ांग्रा॥0, 70७ ]05। 90 [८ 5३७05 0 
रिक्यां)णआ93, -+यिञातराहणा 0 00 १००९० ॥) 000एए/[॥ग०9| 0०४0णाश५ 0५ चि७१00 ॥.9] (0८. 

३. दक्षिणेन सरस्वत्या दृषद्वत्युत्तेण च | ये वसन्ति कुरुक्षेत्रे ते वसन्ति त्रिविष्टपे  महा० वनपर्व ८१४, पद्मपुराण 
आदिखण्ड (२८।८६) में इस प्रकार पाठ है--दक्षिणेन सरस्वत्या उत्तरेण सरस्वतीम्‌ | ये वसन्ति कुरुक्षेत्रे ते वसन्ति त्रिविष्टपे ॥ 
इस पाठ का महाभारत के पाठ से कोई विरोध नहीं है | इसका अभिप्राय केवल इतना है कि सरस्वती के दोनो तटों का 
प्रदेश (कुरुक्षेत्र )स्वर्ग के समान है | 
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मकान 3. +फतला-+-++-+०<##रकाककाक 


अष्टम-संमुल्लार ८८ 
नकल“ यम जो औो कि संखंबाए पदी के किस किये को! औड अबतक किए दिख 
मेल जाती है । परन्तु यह स्पष्ट नहीं होता कि सरस्वती नदी के किस किनारे की ओर अथवा किस दिशा 
में दृषद्रती महती * था संकेतों 
हे में उपलब्ध संकेतों के जहा वर्तमान गंगा का नाम दृषद्वती था | एक नदी के दो नाम 
में कोई असामंजस्य नहीं है । ऋग्वेद में उल्लिखित आर्जीकीया और विपाट दोनों नाम विद्वानों ने 
दर्तमान व्यास॑ नदी के माने हैं । कालान्तर में आर्जीकीया नाम तो बिल्कुल ही जाता रहा तथा विपाट्‌ 
(विपाश) का विकृत नाम व्यास आज भी चल रहा है | इसी प्रकार दृषद्बती नाम तो भुंला दिया गया और 
उसका अपर नाम गगा प्रसिद्धि प्राप्त करता गया । परन्तु जिस अत्यन्त प्राचीन काल में गंगा का नाम 
दृषद्वती था, उस समय गंगा का स्रोत, ऐसा नहीं था, जैसा आज है | तब अवश्य यमुना के आगें गंगा 
(दृषद्वती) सरस्वती की सहायक नदी रही होगी । 
महाभारत (शान्तिपर्व, अध्याय १५८ ) में वर्णन है कि युद्ध समाप्त होने पर युधिष्ठिर बन्धुबान्धवों तथा 
दृष्ट-मित्रों के नष्ट हो जाने से खिन्न होकर राज्यपालन के स्थान पर संन्यास लेने को तैयार हो गया, पर 
अपने भाइयों तथा श्रीकृष्ण आदि के समझाने पर अन्तत$ हस्तिनापुर जाकर उसने अपना राज्य सँमाल 
लिया | तब प्रजा की अनुमति से राज्याभिषिक्त हो युधिष्ठिर श्रीकृष्ण की प्रेरणा से भीष्म के पास राजनीति 
का उपदेश लेने के लिए अपने भाइयों तथा कृष्ण आदि के साथ जाता है | ये सब व्यक्ति उसी दिन 
सायंकाल को हस्तिनापुर लौट आते हैं | अगले दिन प्रात/काल फिर भीष्म के पास उपदेश लेने के लिए 
जाते हैं। उसी दिन सायंकाल को पुन वापस आने पर सब व्यक्तियों के दृषद्वती में स्नान करने और वहीं 
पर सन्ध्योपासन आदि के अनन्तर हस्तिनापुर लौट आने का उल्लेख है-- 
श्व इदानीं स्वसन्देह प्रक्ष्यामि त्वां पितामह 
उपैति सविता ह्ास्तं रसमापीय पार्थिवम्‌ू ॥ 
ततो दविजातीनभिवाद्य केशव४ कृपश्च ते चैव युधिष्ठिरादय३ । 
प्रदक्षिणीकृत्य महानदीसुतं. ततों रथानारुरुहुर्मुदान्विता३ ॥ 
दृषद्वती चाप्यवगाह्य सुव्रता$ कृतोदकार्था४ कृतजप्य मड्गला& | 
उपास्य सख््यां. विधिवत्परंतपास्ततः पुर ते विविशुर्गजाह्वयम्‌ ॥ 
__महा० शान्ति० ५र्घारेए- ३० 
इस प्रसंग में ध्यान देने की बात यह है कि इस वर्णन के अनुसार भीष्म के समीप से जल देने के 
अनन्तर हस्तिनापुर के समीप वे सब लोग आकर दृषद्दती में स्नानादि करते हैं | यात्रा की थकावट को दूर 
करने के लिए निवास पर या निवास के समीप आकर स्नान करना उचित प्रतीत होता है | इससे यह 
धारणा दृढ़ होती है कि हस्तिनापुर के निकटतम कहीं दृषद्बती नदी होनी चाहिए | वर्तमान मेरठ जिले के 
अन्तर्गत मवाना तहसील में हस्तिनापुर नामक स्थान को कौरवों की तत्कालीन राजधानी मानने पर यहें 
निश्चय होता है कि गंगा का ही दूसरा नाम दृषद्वती था, क्योंकि हस्तिनापुर इसी नदी के दाहिने तट पर 
बसा है | 
महाभारतकाल में, वर्त्तमान कुरुक्षेत्र उपनगर (कस्बा) और उसके आसपास का प्रदेश ही कुरुक्षेत्र न 


था, अत्युतत यह बुक पयारो न नननन-ननत प्रत्युत यह एक पर्याप्त विस्तृत क्षेत्र का नाम रहा होगा | युधिष्ठिर आदि का प्रतिदिन प्रात्ततकाल 
॒ 
१. दृषद्वती---90079 45 ॥6 0५॥९ त॑ 8 0५९ शंला व095 ॥॥0 ऐी९ छेभरचण | बीज एएचशपाए जि ७ पाए एल! 


80 ॥. 
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दंएुठ सत्यार्थभास्कर 


के पास उपदेश के लिए जाना और सायंकाल तक हस्तिनापुर लौट आना इस बात को प्रकट करता है कि 
भीष्म के शरविद्ध हो जाने के अनन्तर चिकित्सा के लिए तत्कालीन कुरुक्षेत्र प्रान्त के अन्तर्गत हस्तिनापुर 
से बहुत दूर नहीं रक्‍्खा गया होगा । वर्तमान कुरुक्षेत्र नगर और हस्तिनापुर का अन्तर लगभग सौ मील 
है | निश्चित रथमार्गों से आने-जाने पर और अधिक पड़ेगा | प्रतिदिन इतनी दूर रथों या घोड़ों पर 
आने-जाने पर शिक्षाग्रहण करने में पर्याप्त समय लगता होगा । भीष्म की मृत्यु हो जाने पर उनके निवास 
के समीप ही चिता बनाए जाने का उल्लेख महाभारत में है | वहीं पर भीष्म पितामह का दाहसंस्कार किया 
गया । दाह के अनन्तरसमीप ही गंगा में जाकर स्नान आदि करने का उल्लेख किया गया है ।' इससे ज्ञात 
होता है कि जहाँ शरशय्या पर भीष्म लेटे थे, वह स्थान गंगा से बहुत दूर नहीं था | महाभारत के इस प्रसंग 
में दृषद्वती नाम का उल्लेख नहीं है, गंगा व भागीरथी आदि पदों का प्रयोग है | | 

इसी प्रकार महाभारत में अन्यत्र (वन० ८१६५-६६) दृषद्गवती और कौशिकी नामक नदियों के संगम का 
उल्लेख मिलता है-- 

कौशिक्या: संगमे यस्तु दृषद्वत्याश्व भारतः-। 
सनाति वै नियताहार४ सर्वपापैः प्रमुच्यते ॥ 

उक्त श्लोक में कौशिकी और दृषद्वती नदियों के संगम-रथले में स्नान "करने के माहात्म्य का उल्लेख 
है | कौशिकी बिहार की कोसी नदी है, जो नेपाल के पर्वतीय प्रेदेशेंसे चलकर उत्तर से सीधी दक्षिण को 
बहती हुई हज़ारीबाग के पास गंगा में मिलती है | यहाँ दृषद्वती नाम से गंगा का ही उल्लेख किया गया 
है | ऋषिकेश और हरद्वार के बीच गंगा से प्रतिवर्ष लाखौं टन पत्थर निकालकर ढोया जाता है, और यह 
काम हज़ार-लाखों साल से चला आता है ।<दूषद्व॑त्ती (७७७४) नाम का यही कारण है| सरस्वती और दृषद्वती 
का उद्गम स्थान “देवलोक' होने के कारण इन्तकों “देवनदी” कहा गया है | हिमालय के सर्वोच्च शिखर 
को अपने भीतर समेटता हुआ ऊपर उत्तर की. और का कैलास-मानसरोवर का विस्तृत भूभाग पुराणों में: 
देवलोक नाम से अभिषहित किया गया७है | 

जब से यह मान्यता जोर (प्रकड़ने लगी है कि भारतीय आर्यों के किसी भी प्राचीन ग्रन्थ से, उनकी 
किसी कथा-कहानी से या उनकी. किसी भी बात से यह नहीं पाया जाता कि वे किसी गैर देश से आये, 
तब से आया के मूल देश के-क़श्मीर तथा हिमालय के आसपास होने की मान्यता बल पकड़ रही है । 

महाभारत में लिखा हैं -- 


हिमालयाभिधानो5यं ख्यातो लोकेषु पावनः । अर्धयोजनविस्तार४ पञ्चयोजनमायत३ ॥ 
परिमण्डलयोर्मध्ये मेरुरुत्तमपर्वतः | तत४ सर्वा३ समुत्पन्ना वृत्तयो द्विजसत्तम ॥ 
ऐरावती वितस्ता च विशाला देविका कुहू । प्रसूतिर्यत्र विप्राणां श्रूयते भरतर्षभ ॥ 


अर्थात्‌-संसार में पवित्र हिमालय है | इसमें आधा योजन चौड़ा और पाँच योजन घेरेवाला 'मेरु' है, 
जहाँ मनुष्यों की उत्पत्ति हुई | यहीं से ऐरावती, वितस्ता, विशाला, देविका और कुहू आदि नदियाँ निकलती 
हैं | इन प्रमाणों में हिमालय के मेरु प्रदेश में आदि सृष्टि होने का वर्णन है | इससे भी अधिक पुष्ट प्रमाण 
हमें इस विषय में मिले हैं, जिनसे अमैथुनी सृष्टि के हिमालय में होने का निश्चय होता है | जिस मेरु स्थान 
का महाभारत के उक्त श्लोकों में निर्देश किया गया है, उसी के पास 'देविका पश्चिमे पारश्वें मानस सिद्ध- 
सेवितम्‌” अर्थात्‌ देविका के निवास के पश्चिमी किनारे पर 'मानस' है | यह मानस अब एक झील है जो 
तिब्बत के अन्तर्गत है | स्वामी दयानन्द ने सन्‌ १८७५ में सत्यार्थप्रकाश में लिखा था--"मनुष्यों की 


१. अनुशासनपर्व, अध्याय १६६६७ 
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अष्टम-समुल्लास: ८६१ 
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आदिसृष्टि त्रिविष्टप अर्थात्‌ तिब्बत में हुई और आर्यलोग सृष्टि के आदि में कुछ काल पश्चात्‌ तिब्बत से 
सूधे इसी देश (भारत) में आकर बसे । इसके पूर्व इस देश का कोई भी नाम नहीं था, और न कोई आर्यों 
के पूर्व इस देश में बसते थे |" 

इस अध्याय में जो कुछ कहा गया है उससे स्वामी दयानन्द के कथन की पूरी तरह पुष्टि होती 
है | सम्भवत४ इसी भावना से प्रेरित होकर मैक्समूलर ने लिखा है--"यह निश्चित हो चुका है कि हम सब 
पूर्व से ही आये हैं | इतना ही नहीं, हमारे जीवन की जितनी भी प्रमुख और महत्त्वपूर्ण बातें हैं, सबकी सब 
हमें पूर्व से ही की हैं | ऐसी स्थिति में जब हम पूर्व की ओर जाएँ तभी हमें यह सोचना चाहिए कि पुरानी 
स्मृतियों को संजोए हम अपने पुराने घर की ओर जा रहे हैं |” 

फ्रांस के महान्‌ सन्त एवं विचारक क्रूजे (00६०) ने बलपूर्वक लिखा है--“यदि कोई देश वास्तव में 
मनुष्यजाति का पालक होने अथवा उस आदि सभ्यता का, जिसने विकसित होकर संसार के कोने-कोने 
में ज्ञान का प्रसार किया, स्रोत होने का दावा कर सकता है, तो निश्चय -ही वह देश भारत है |” क्रूजे 
की इस भारत-स्तुति का कारण स्पष्ट करते हुए विलियम दुराँ (५४॥४॥ 7ण»॥0 ने कहा है--“भारत 
मनुष्य-जाति की मातृभूमि और संस्कृत यूरोपियन भाषाओं की जननी है, वह हमारे दर्शन की जननी है, 
अरबों के माध्यम से हमारे गणित की जननी, बुद्ध के माध्यम से ईसाइयत में निहित आदर्शों की जननीं, 
ग्राम-पंचायत के माध्यम से स्वायत्त शासन और लोकतनत्र की जननी | वास्तव में भारतमाता अनेक रूपों 
में हम सबकी जननी है |” इस प्रकार जिस भारत को विश्वभर का आदिदेश होने का गौरव प्राप्त है, 
उसका आरयों का आदिदेश होना तो स्वत सिद्ध है । 

देश का प्राचीनतम नाम--एक देश को छोड़कर दूसरे देश में बसनेवाली जातियों को शताब्दियों तक 
अपनी मूल की स्मृति बनी रहती है | भारत में बसे हुए पारसियों को लगभग एक हज़ार वर्ष बीत जाने पर 
भी अपने मूल स्थान की स्मृति बनी हुई है । प्राचीन मिस्र देशवासियों तथा फिनिशियनों को अपने-अपने 
मूल के देशों का स्मरण है, भले ही वे उनकी ठीक-ठीक स्मृति न बता सकें, परन्तु वैदिक आरयोँ को 
भारत के बाहर अपने मूल-निवास की कोई स्मृति नहीं है । वे सदा से इसी देश को अपना देश मानते 
आये हैं | इसका सबसे बड़ा प्रमाण यह है कि अपने-आपको यहाँ के मूल-निवासी कहनेवाले द्रविड़ों आदि 
की भाषा में अन्य सब-कुछ होते हुए भी इस देश का नाम आर्यावर्त्त ही है| आर्यों (हिन्दुओं) के किसी भी 
मांगलिक कार्य के आरम्भ में परम्परागत स्तोत्र (संकल्प) का उच्चारण (आर्यावर्त्ते भरतखण्डे) इत्यादि शब्दों 
से होता है । आर्यावर्त्त से पुराना नाम इस देश का कहीं नहीं मिलता | 
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दद३ सत्यार्थभास्कर 


वैदिक साहित्य प्राचीनतम साहित्य है | यदि आर्य लोग बाहर से आकर यहाँ बसे तो क्या कारण है 
कि जहाँ कहीं से भी वे आये, उस देश में उनका साहित्य उपलब्ध नहीं होता | वहाँ उसके कुछ अंश तो 
मिलने चाहिए थे | यह कहना कि आरयाँ के मस्तिष्क का विकास यहाँ आकर हुआ, युक्तियुक्त नहीं जान 
पड़ता | इसकी अपेक्षा यह कहना अधिक उपयुक्त होगा कि भारतस्थित आरयोँ में से ही कुछ लोग बाहर 
गये । वे ऐसे साधारण लोग थे जिनका सांस्कृतिक विकास साधारण स्तर का था, अत$ वहाँ जाकर बसे 
लोगों को वे उच्च स्तर का साहित्य व संस्कृति नहीं दे सके । 

संस्कृत सभी भारतीय भाषाओं का स्रोत है | दक्षिण भारत (जहाँ के लोगों को आर्यों के आने से पहले 
यहाँ का मूल निवासी बताया जाता है) की भाषाओं में ६५ से ६० प्रतिशत शब्द संस्कृत के हैं | यदि संस्कृत 
बाहर से आकर यहाँ बसनेवाले लोगों की भाषा है तो उनके आने से बहुत पहले से ही बसे हुए यहाँ के 
मूल निवासियों की भाषा में ६५ से ६० प्रतिशत संस्कृत शब्द कहाँ से आ गये ? 

हमारे पास इस बात के पुष्ट प्रमाण हैं कि आर्यलोग इस देश के मूल निवासी हैं और उनसे पहले 
यहाँ और कोई जाति नहीं रहती थी । जहाँ कहीं भी मनुष्यों कॉँथ्वास होता है, उस भूखण्ड को 
किसी-न-किसी नाम से अवश्य जाना जाता है | आरयों के आने (?) से पूर्व यदि यहाँ द्रविड़ों का वास रहा 
होता तो उनकी भाषा और साहित्य में इस देश का कोई-न-कीई नाम अवश्य उपलब्ध होता | इस प्रकार 
कोई संकेत न पाये जाने से सुस्पष्ट है कि आयों के इस-दैंश पर आक्रमण की बात सर्वथा कपोलकल्पित 
है | इस देश का सबसे प्राचीन नाम आर्यावर्त्त है, क्योंकि आदिकाल से यहाँ के निवासी आर्य थे । 

पाश्चात्यों के अनुसार ऋग्वेद ईश्वरप्रदत्त* ज्ञान न होकर भारत में आकर बस गये आया की रचना 
है | संसार में कौन ऐसी जाति है जिसने अपने साहित्य-में अपनी विजय की गौरव-गाथा न लिखी हो | 
रामायण में राम की लंका पर विजय का और महाभारत में पाण्डवों की कौरवों पर विजय का विस्तारपूर्वक 
उल्लेख हुआ है | फिर, क्‍या कारण है कि आरयाँ ने द्रविड़ों पर अपनी विजय का उल्लेख ऋग्वेद जैसे महान्‌ 
ग्रन्थ में नहीं किया ? इससे भी स्पष्ठ हैं कि ज्ञ आर्य बाहर से आये और न यहाँ के तथाकथित मूल निवासी 
द्रविड़ों से उनका कोई संघर्ष हुआ | यह “फूट डालो और राज्य करो' ( ॥)५0० ४१० 7१००) की नीति को 
अपनानेवाले विदेशी शासकों की कूटनीतिक चाल थी । 

यूरोप की किसी भाषा में आर्य शब्द का कोई विकृत रूप देखने में नहीं आता | यदि वहाँ कहीं आरयाँ 
का मूल स्थान रहा होता तो उनकी भाषा में 'आर्य' से मिलता-जुलता कोई शब्द अवश्य मिलता | 

ग्रन्थकार के स्वर-में-स्वर मिलाकर निष्पक्ष पाश्चात्य विद्वान्‌ म्यूर ने कहा है--- 
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“पा : (0799) $87867॥ ७५६. ५७). ता 

अर्थात्‌ यह निश्चित है कि किसी भी संस्कृतग्रन्थ में, चाहे वह कितना ही पुराना क्‍यों न हो, आया 
के विदेशमूलक होने का उल्लेख नहीं मिलता है | ऋग्वेद में जिन दास, दस्यु एवं असुर जैसे नामों का 
उल्लेख है, वे अनार्यमूलक अर्थात्‌ आदिम जातियों के लिए प्रयुक्त किये गये हों-.इस प्रकार का कोई प्रमाण 
या संकेत उपलब्ध नहीं है । 

विश्व विख्यात इतिहासविद्‌ एलफशटन ने भी ग्रन्थकार के मन्तव्य की इन शब्दों में पुष्टि की है-- 
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अष्टम- समुल्लास: ष्घ ३ 
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अर्थात्‌ -न मनुस्मृति में, न वेदों में और न मनुस्मृति से पूर्वकालीन किसी अन्य ग्रन्थ में (भारत में आने 
से पूर्व) आर्यों के भारत से बाहर अन्य किसी देश में रहने का उल्लेख है । 

7. ४५४०७ जैसे विश्व विख्यात पुरातत्त्ववेत्ता ने लिखा है-- 


“पार #ाजशा वार्वांणा 0 वात 5 7९00900 ॥ ॥0 ज्वाला 60०0प्राला। 90 ॥ ट्या॥0 >ट ॥8८८6 
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अर्थात्‌--आर्यों के भारत पर आक्रमण का न कोई प्रमाण है और न इसे पुरातत्व की सहायता से सिद्ध 
किया जा सकता है । 


इस प्रसंग में प्राय४ सिन्धुघाटी की हड़प्पा संस्कृति का राग अलापा जाता है | हड़प्पा तथा 
मोहनजोदड़ों में इस निमित्त किये गये उत्खनन (8:८४५७॥०॥७) में उपलब्ध सामग्री के आधार पर यह दावा 
किया जाता रहा है कि यह इस देश की प्राचीनतम संस्कृति है | इसके पतन के बाद हीं यहाँ आरयों का 
आगमन हुआ था | इस विषय में हम अपनी ओर से कुछ न कहकर मोहनजोदड़ो की खुदाई में प्राप्त एक 
सील मुद्रा की फोटोस्टेट प्रतिकृति दे रहे हैं, जो स्वयं अपनी कहानी कहती प्रतीत होती है--- 


]॥005&9॥ णा [090८ ॥0. एज्वा, 56३ 0. 387 ॥णा ॥९ ९रव्यश्वांणा$ था ैणा९०त]०-0व० (00 'नैजीटा0-0छा0 
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यहाँ एक वृक्ष पर दो पक्षी बैठे दिखाई दे रहे हैं जिनमें से एक फल खा रहा है, जबकि दूसरा केवल 


देख रहा है । 
ऋग्वेद का एक मन्त्र इस प्रकार :आ 
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८५४ सत्यार्थभास्कर 


दवा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परि षस्वजाते । 
तयोरन्य£ पिप्पल॑ स्वाद्वत्यनश्नन्नन्यो अभिचाकशीति ॥--ऋ० ११६४।२० 

इस मन्त्र का भाव यह है कि एक (संसाररूपी) वृक्ष पर दो (लगभग एक जैसे) पक्षी बैठे हैं | उनमें 
एक उसका भोग कर रहा है, जबकि दूसरा बिना उसको भोगे उसका निरीक्षणमात्र कर रहा है | 

स्पष्ट है कि मोहनजोदड़ो की खुदाई में प्राप्त चित्र में जो कुछ दिखाया गया है, उसका आधार 
ऋग्वेद का उपर्युक्त मन्त्र है | यह निर्विवाद है कि संसार में ऋग्वेद से पुरानी कोई पुस्तक नहीं है । 
कलाकार द्वारा बनाये गये चित्र से पहले ऋग्वेद का अस्तित्व स्वत8 सिद्ध है | मोहनजोदड़ो की खुदाई में 
इस चित्र के पाये जाने से वेदों का (कम-से-कम ऋग्वेद का) तथाकथित हड़प्पा संस्कृति से पूर्ववर्त्ती होना 
सिद्ध है | वेद आयोंँ के ग्रन्थ हैं, इसलिए सबसे पूर्व आरयों का होना प्रमाणित है | 

इसी प्रसंग में (॥0आ॥ छछ९७६७, |६८७ /0०॥, 3-8-85) में प्रकाशित यह विवरण अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है-- 

“2. शक्ाए 5त्रांप्रक्ष ५३शाएवा, णा)]ल [080 ० ॥॥९ डला8९00029५ 076एथागला। 0 'शाॉंधध्ाा (ए]|भा)) 
एगार्टाञञ५, टाज्ला॥26 #ठट 07 वण5१8५ ॥क ॥6 ॥80 5४८०८८5५४४७।५ 0806 8 छा८व६ ॥॥002॥ ॥7 50ए78 6 ॥एघ९५ 
0 ह€ जाए ए 6 5९४५ (0५॥0 ॥ ९ [0005 ४४॥९५ (यणीगा00ण विक्३078 आ0 (०७७॥]००४४०0. पि6& टक्ा॥60 
॥90 एल [075 '>ब९५ लंजांख्थांणा ए३६ णांश9] 00 [009 ध0 ॥5 70005 ध्वा€ [0000 ॥7 ॥॥८ ख/97 (-ंण729007. 

तर लागीभाएशव ठिलए॥ 295 ॥9 06 [997 ५७९५ (ए।7क्लांएा] ५७5 70-/7987 99 59गाए 09 ्ट्टा। 
7९५७७]७ छटा€ 085९७ 0॥ ८णा०9०८६." 

डॉ० वाकणकर ने अपने दूसरे वक्तव्य मैं,, जौ "705 ० 008 (५0000, 22-2-85) में प्रकाशित 
हुआ, कहा-."'म्लांड 5एाए८५ (८070756९७ ७५ 30 साएणा5 त9णा वीणा कलिशा 0852टांए/7९ ॥|2८ ॥0०४९००९५, 
8००08%, 0509, 00006 ल८.) णाणा <णाह/स्वा) एक €एटा वाइजञांसव]५ लागाएुरट ० 900ण9 ०णा०८जांगा धा0णाए 
गर50 95 फा 7975 प्राए0८व [004 ॥070( था 55॥9, ४०." 

अत््‌--विक्रम (उज्जैन) विश्वविद्यालय में पुरातत्त्वविभाग के भूतपूर्व अध्यक्ष डॉ० विष्णुश्रीधर वाकणकर 
ने ३० विशेषज्ञों के सहयोग से असिन्धु घाढी की सभ्यता से सम्बन्धित सामग्री का २० वर्ष तक अध्ययन करके 
यह सिद्ध किया है कि हड्प्पा की सभ्यता का मूल आर्यसभ्यता में था, अर्थात्‌ हड़प्पा सभ्यता से आर्यसभ्यता 
पुरानी थी | उनके मत में हड़प्पा"आर्यसभ्यता का ही अंग थी । यह निष्कर्ष उन्होंने कम्प्यूटर की सहायता 
से निकाला था | डॉ० वाकणकर का यह भी कहना है कि जब उनकी खोज का काम पूरा हो जाएगा तो 
वह आरयों के विदेशी आक्रान्ता होने की मान्यता को मिथ्या सिद्ध कर देंगे । 

कुछ वर्ष हुए यूनेस्को के तत्त्वावधान में होनेवाली एक अन्तर्राष्ट्रिय गोष्ठी में भारत सरकार का 
प्रतिनिधित्व करनेवाले सात सदस्यीय दल ने एकमत से आर्यों के ईरान से आकर भारत में बसने विषयक 
मान्यता का प्रतिवाद किया था | इस सन्दर्भ में 0080 777०5 के ३१ अक्तूबर १६७७ के अंक में प्रकाशित 
यह विवरण अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है-- 

>वृग््6 45 90 ९णाट5५९ €्णंक्लाल्र ० #09च ग्रागांएकांणा ॥0 ॥09 ॥णा 00५0९, 3०९०व०॥7४ (0 एातठंशा 
(5007975, ॥789055 96 क्षाए)820]0055 ५/॥० एश्ञा|ए99800 ॥ ॥९ श790ण9] ६5टश।गत्ता ॥ [2050970८, (0९ (24 | 0।|४३॥ 
0 5090 २९०७०॥९८ 0 शि॥6587. [0 १.॥२. 37९]९९, [)रट०7 0 ४४०१४] 705टप०ा७ ४00 ग्रदाएढटा 0[ (0९ [0097 
5८९ए७॥०7. 590 [9 [7097 5९०05 ॥902८ 00। ॥95 [90॥ 3 [0९ 5९॥॥॥97/ 90 (॥९ 29९४5 फ़ार्षटा।९१फ७५ पारा फरटाए 
श्लाज प्राणला 3]|]गर्टंक्वारव, [श्र उस] ७४४५ ॥00 ७0९ [6 ॥€एटां2४ ० (५५८१0 ॥0 0507६६ तार 9क।!ला ए सा 
गराएशलाला। 40778 ॥९ 5८०णाव गर॥]लांणा .(:. 2५ 5९।९७३९८७ ॥00 (९ 509९ पगंण, १४८७ (छलशा8॥9, क्षा, 
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अष्टम-समुल्लासः री 
[आर्य-दस्यु-युद्ध ] 
प्रश्न---कोई कहते हैं कि ये लोग ईरान से आये | इसी से इन लोगों का नाम “आर्य” हुआ है | इसके 
पूर्व यहाँ जंगली लोग वसते थे कि जिनको असुर और राक्षस कहते थे | आर्यलोग अपने को देवता बतलाते 
थे और उनका जब संग्राम हुआ, उसका नाम “देवासुर-संग्राम' कथाओं में ठहराया | 


उत्तर--यह बात सर्वथा 4220 क्योंकि- 
वि जानीहार्यान्‌ ये च॒ दस्यंवो बहिष्मते रन्धया शासंदब्रतान्‌ ॥ 


--ऋण० म० १ सू० ५१| मं० ८ 
जात यह उतार्ये' ॥ अथर्ववेद यह का प्रमाण है | 
यह लिख चुके हैं कि “आर्य” नाम धार्मिक, विद्वान्‌ आप्त पुरुषों का, और इनसे विपरीत जनों का नाम 
'दस्यु' अर्थात्‌ डाकू, दुष्ट, अधार्मिक और अविद्वान्‌ है | तथा ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य द्विजों का नाम आर्य 
और शूद्र का नाम 'अनार्य्य' अर्थात्‌ अनाड़ी है ॥ 


एगतंञ्ञवा 279 पातंब ॥था0०१, पाल 5०ए० प्र्माएथ क्‍र69था० ४३४5 ॥00 07 शिर्णा, 8.8. 4.9, जा्यण 
80एशा०्टत हआपता65, ॥ 85 एणा॥€0 00 ०७५ ॥70ंधा 5००85 4 ॥6-308९00ट्वांद्य] गरक्वालां] 88502व९0 
जा 39875 ॥ तलिया। 7692075 370 एला005 ॥ ]99 909 70 509 20५ ॥॥छ एग॥ धाएली)९0]0शडांट्व] 5एणाशए३] ए 
29875 ॥ &(शि]0759॥, 0] 9१0 (-९८॥४] 339. हु 
तात्पर्य यह है कि पुरातत्व के आधार पर इस बात की कोई साक्षी नहीं मिली, जिससे आरयोँ का कहीं 
बाहर--ईरान, अफगानिस्तान, या मध्य एशिया से आंकर भारत पर बलात्‌ अधिकार कर यहाँ बस जाना 
सिद्ध हो | 
विजानीद्यार्यान्‌ू--(बर्हिष्मते) उत्तम सुखादि गुणों के उत्पन्न करनेवाले व्यवहार की सिद्धि के लिए 
(आर्यान्‌ ) सर्वोपकारक धार्मिक विद्वान्‌ मनुष्यों को (विजानीहि) जानो और (ये) जो (दस्यव३) परपीड़ा 
करनेवाले अधर्मी दुष्ट मनुष्य हैं, उनको (रन्धय) मारो | 
इस प्रकार इस मन्त्र में आर्य पंद दस्यु के विलोम अर्थ में आया है और दस्युओं के लिए विशेषणरूप 
में 'अव्रत' शब्द का प्रयोग हुआ हैं। वस्तुत8 वेदों में जहाँ कहीं भी आर्य शब्द आया है, सर्वत्र शुभ गुणों 
से युक्त मनुष्य का वाचक है | 
“उत शूद्रे उतार्ये” अथर्ववेद का यह पूरा मन्त्र इस प्रकार है-- 
प्रियं मा कृणु देवेषु प्रियं राजसु मा कृणु । 
प्रियं सर्वस्य पश्यत उत शूद्र उतार्ये. ॥ --अथर्व० १६।६२।१ 
इस मन्त्र के साथ निम्न दो मन्त्रों पर भी विचार करना उपयोगी होगा- 
प्रियं मा दर्भ कृणु ब्रह्मराजन्याभ्यां शूद्राय चार्याय च .। 
यस्मै॑ च कामयामहे सर्वस्मै॑ च विपश्यते ॥ --अथर्व० १६।३२।८ 
यथेमां वाच॑. कल्याणीमावदानि जनेभ्यः । 
ब्रह्मराजन्याभ्या (४ शूद्राय चार्याय च स्वाय चारणाय ॥ --यजु३४० २६॥२ 
इन तीनों मन्त्रों में समाज के चार वर्ग.-ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र का वर्णन किया गया है। यहाँ 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और शूद्र का स्पष्ट शब्दों में निर्देश किया है | तब निश्चय ही परिशेषन्याय से 'अर्य' पद 


परवर्ती वैश्य के स्थान पर आया है | “उत+अर्ये', 'च+अर्याय' तथा “अर्य' शब्द प्राप्त होता है। पाणिनि ने 
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जब वेद ऐसे कहता है, तो दूसरे विदेशियों के कपोलकल्पित कथन को बुद्धिमान लोग कभी नहीं मान 
सकते | और देवासुरसंग्राम' में आर्यावर्तीय अर्जुन तथा महाराजा दशरथ आदि, हिमालय पहाड़ में आर्य 
और दस्यु, म्लेच्छ असुरों का जो युद्ध हुआ था, उसमें देव अर्थात्‌ आर्यों की रक्षा और असुरों के पराजय 
करने को सहायक हुए थे । 

इससे यही सिद्ध होता है कि आर्यावर्त के बाहर चारों ओर जो हिमालय के पूर्व-आग्नेय, 
दक्षिण-नैऋत्य, पश्चिम-वायव्य, उत्तर-ईशान देश में मनुष्य रहते हैं, उन्हीं का नाम “असुर' सिद्ध होता 
है, क्योंकि जब-जब हिमालय प्रदेशस्थ आर्यों पर लड़ने को चढ़ाई करते थे, तब-तब यहाँ के राजा- 
महाराजा लोग उन्हीं उत्तर आदि देशों में आरयों के सहायक होते थे और जो श्री रामचन्द्रजी से दक्षिण में 
युद्ध हुआ है, उसका नाम 'देवासुर-संग्राम' नहीं है, किन्तु उसको राम-रावण अथवा आर्य और राक्षसों का 
संग्राम कहते हैं | 

किसी संस्कृतग्रन्थ में वा इतिहास में नहीं लिखा कि आर्यलोग ईरान से आये, और यहाँ के जंगलियों 
को लड़कर, जय पाके, निकालके इस देश के राजा हुए | पुन$ विदेशियों का लेख माननीय कैसे हो सकता 
है ? और--- 

आर्यवाचो म्लेच्छवाच: सर्वे ते दस्यव३- स्मृता$' ॥१॥ --मनु० १०४५ 
स्लेच्छदेशस्त्वतः पर३ ॥शै॥ --मनु० २२३ 

जो आर्यवर्त्त देश से भिन्न देश हैं, वे 'दस्युदेश” और म्लेच्छदेश” कहाते हैं | इससे भी यह सिद्ध होता 
है कि आर्यःववर्त्त से भिन्न पूर्व देश से लेकर*ईरान, उत्तर, वायव्य और पश्चिम देशों में रहनेवालों का नाम 
“दस्युट और 'ग्लेच्छ” तथा “असुर“ है । और नैक्क़ात्य, दक्षिण तथा आग्नेय दिशाओं में आर्यावर्त्त देश से 
भिन्न देशों में रहनेवाले मनुष्यों का नाम“ राक्षेस' है । अब भी देख लो, हबशी लोगों का स्वरूप भयंकर 
जैसा राक्षसों का वर्णन किया है, वैसा ही दीख पड़ता है | 


अष्टाघ्यायी (३।१|१०३) में कहां हैं- “अर्य£ स्वामिवैश्ययो४' | अन्यथा अर्थ करने पर प्रथम तो चार वर्णों में 
से शूद्र वर्ण का लोप&हो जाएगा, दूसरे “आर्य” और 'शूद्र' को दो विभिन्न जातियों के रूप में ग्रहण किया 
जाएगा। यदि आर्य एक जाति मानी जाएगी तो ब्राह्मण, राजन्य (क्षत्रिय) और शूद्र को आया से अतिरिक्त 
मिन्न जाति मानना होगा | 
आर्यवाच४ --यह पूरा श्लोक इस प्रकार है-. 
मुखबाहूरुपज्जानां या लोके जातयो बहि; । 
स्लेच्छवाचश्चार्यवाच४ सर्वे ते दस्यव३ स्मृताः ॥. --मनु० १०४५ 


१. अर्जुन ने इन्द्र की आज्ञा से उसके शत्रु निवातकवच नामक दानवों से युद्ध किया था | द्र०---महा० वनपर्व अ० १६८७१ 
से अध्याय १७५ तक | 

२. द्र० वाल्मीकीय रामायण, अयोध्याकाण्ड सर्ग ११, श्लोक १८॥ 

३. मनु० १०।४५॥ वहाँ “म्लेच्छवाचश्चार्यवाच;” पाठ है | 

४. ये स्लेच्छ देश ही उत्तरकालीन इतिहास में दैत्य और दानवदेश कहाये | इनपर दिति और दनु माताओं के सन्‍्तानों 
का राज्य रहा | इन्हें ही 'असुर-देश' कहते हैं | भ०द० 

५. असीरिया' इन्हीं असुरों का देश था | 


| 3 जज ॥ न आह / अयआ।, त  अक छा रा 
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और आर्यावर्त्त की सूध पर नीचे रहनेवालों का नाम “नाग” और उस देश का नाम 'पाताल' इसलिए 
कहते हैं कि वह देश आर्यावर्त्तीय मनुष्यों के पाद अर्थात्‌ पग के तले है । और उनके नागवंशी अर्थात्‌ नाग 
नामवाले पुरुष के वंश के राजा होते थे | उसी की उलोपी राजकन्या से अर्जुन का विवाह हुआ था अर्थात्‌ 
इक्ष्वाकु से लेकर कौरव-पाण्डव तक' सर्वभूगोल में आया का राज्य और वेदों का थोड़ा-थोड़ा प्रचार 


अर्थ--(लोके) लोक में (मुख-बाहु-ऊरु-पत्‌-जानाम्‌) ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र इन चार वर्णों से 
(बहि३) श्रेष्ठकर्म न करने के कारण बहिष्कृत जो जातियाँ हैं (म्लेच्छवाच; च आर्यवाच३) चाहे वे म्लेच्छ 
भाषाएँ बोलती हों या आर्यभाषाएँ (ते सर्वे) वे सब (दस्यव३ स्मृता8) 'दस्यु” कहलाती हैं | 

मद्रास यूनिवर्सिटी के श्री वी.आर. रामचन्द्र दीक्षितार ने २६-३० नवम्बर १६४० को मद्रास यूनिवर्सिटी 
में दो महत्त्वपूर्ण व्याख्यान दिये थे, जो ऐडियार लायब्रेरी से १६४७ में “07877 ०१५ 59०86 ० ॥० पश्ाग्रा5* 
नामक पुस्तकरूप में प्रकाशित हुए । श्री दीक्षितार ने लिखा है- 

“वृग्ञाढ विए 5 पथ 6 [2859फ फ्रद्ाट 70 707-679श75. 776 ॥९09 ॥9 6 7095905-]0)79५90[9॥5 49907/20 [6 
एश्ञ[भ) भात 6 (978965 ५४॥९८ए 8 (6 (6 06 50 ट९6 एच) ए9807 ०0 [7क9 90, 0/2007८ 99 [06 ॥9#/८, 
(९५ +609 0 50ण॥ व704 १३९ 80060 ॥ 8७ ॥शथा' ॥076 ८770 8॥0.” 

--()79॥ 370 5॥680 07 ॥॥75फ09 ७. २. र0797093 जिटगक्ष, ?. 4. 

सत्य तो यह है कि (जातीय भेद की दृष्टि से) दस्यु आर्येतर नहीं थे | यह मत कि दस्यु और द्रविड़ 

लोग पंजाब और गंगा की घाटी में रहते थे और जब आया ने आक्रमण किया तो आर्यो से पराजित होकर 
दक्षिण की ओर भाग गये और उसी को अपना घर “बना लिया--युक्तियुक्त नहीं है | 

म्यूर महोदय ने भी इसी मत का प्रतिपादन करते हुए लिखा है-- 

“[ |9ए९ एणा९ 0एटा 6 79768 0 2359फ05 0 45085 7शा07०0 ॥ ॥06 2५९०३ ज्ञं। 3 शंट्ज ण तं500एथां7ाए 
एगालालश 20५9 0 था ०000 06 7€280९0 35 07 70॥-#9एथ7 ण॒ 02075 णांशांए, 0ए॑ 4 ॥9ए6 70 5052८7४८७ ज१3/ 
भ[श?९शा८त 40 96 ० ॥5 टीशा28८6 7 , 

--)एंप2९०7४) $शाछदा। ॥65६5, ४0.॥, ?-३87 
अर्थात्‌ मैंने ऋग्वेद में आये दस्यु और असुर नामों पर इस दृष्टि से विचार किया कि उनमें से किसी 
को अनार्यों या मूल निवासियों से उत्पन्न समझा जा सकता है ? किन्तु मुझे इसका कोई प्रमाण नहीं 


मिला | 
सुप्रसिद्ध दाक्षिणात्य विद्वान्‌ प्रिंसल पी.टी. श्री निवास अय्यड्गर ने अपनी पुस्तक *एबएककंशा 


५७७॥८५' में लिखा हैं. 
“'[%॥९ /४५४६ 870 285,/05 0९ ॥रस्‍ला20 [0 70 85 470८च7॥ए धालिदा। 80९5. [7८5९ 70 एटटि ६0 ८णों। 900 
70 [0 78०2. ]70 ]28७/95$ 88५९ ज॥00॥ 7०05, #700255, 007-5327 ०25, ए000 एा9८०८5, (00०० तं(2५ 20. [55 ॥0८ 


कालिल्ाल्ट ऋटाफ्टटा) 0९ 6३85 धा0 [095985 5 70 0780८, 000 0६ ०७॥.'! 


अर्थात आर्य और दस्युओं के भेद को जातिय न मानकर गुण-कर्म-स्वभाव पर आश्रित मानना ठीक 


हु 
उनके इस वक्तव्य का आधार ऋग्वेद का यह मन्त्र प्रतीत होता है- 


बनने कननननकअन-न कक 


4. भारत के प्राचीन इतिहास पर ग्रन्थकार ने पूजा में ६ व्याख्यान दिये थे । द्र० पूना-प्रवचन, प्रव्धनसंख्या ८-१३। 


]॥00[20 3 $ / €-+-१७३३-“ल-कव्कनन-न-१7 2 7 ५ 


प्ष्८ सत्यार्थभास्कर 


आर्यवर्त्त से भिन्न देशों में भी रहा | तथा इसमें यह प्रमाण है कि ब्रह्मा का पुत्र विरादू, विराट का मनु, मनु 
के मरीच्यादि दश, इनके स्वायंभुवादि सात राजा, और उनके सनन्‍्तान इक्ष्वाकु आदि राजा, जो आर्यतवर्त्त के 
प्रथम राजा हुए, जिन्होंने यह आर्यावर्त्त बसाया है ।' 

[भारत में विदेशी शासन का कारण] 


अब अभाग्योदय से, और आयों के आलस्य-प्रमाद, परस्पर के विरोध से अन्य देशों के राज्य करने 
की तो कथा ही कया कहानी, किन्तु आर्यावर्त्त में आयोँ का अखण्ड, स्वतन्त्र, स्वाधीन, निर्भय राज्य इस 
समय नहीं है। जो कुछ है, सो भी विदेशियों के पादाक्रान्त हो रहा है | कुछ थोड़े राजा स्वतन्त्र हैं | दुर्दिन 
जब आता है, तब देशवासियों को अनेक प्रकार का दुःख भोगना पड़ता है | 


अन्यव्रतममानुषमयज्वानमदेवयुवम्‌ | 
अव स्व४ सखा दुधुवीत पर्वत: सुध्नाय दस्युं पर्वत३ । | --क्०८/७०११ 
यहाँ दस्यु के विशेषण (अन्यव्रतम्‌) सत्य, अहिंसा, परोपकार आदि से विरुद्ध संकल्पवाला (अमानुषम्‌) 
मानवीय व्यवहार न करनेवाला (अदेवयुवम्‌) दिव्य गुणों से युक्त विद्वानों की कामना न करनेवाला इत्यादि 
कहे हैं । इनसे किसी जाति या वर्ग विशेष के प्रति घृणा या विद्वेष की प्रतीति नहीं होती । 
विराट्‌-स विराजमसृजत्मभु$ (मनु० १३३२), अर्थात्‌ ब्रह्मा ने“विराट को उत्पन्न किया । मनुजी पुनः 
कहते हैं-.- 
तपस्तप्त्वासृजद्‌ यं तु स॒ स्वयं पुरुषो विराट. । 
त॑ मां विज्ञाय सर्वस्य स्रष्टारं द्विजसत्तमाः | ॥ --मनु०१|३३ 
अर्थात्‌--तप तपकर विराट्‌ पुरुष ने जिसको बनाया है, हे ब्राह्मणो ! वह मुझे जानो | मैं इस समस्त 
संसार का रचयिता हूँ । 
मनु के दस पुत्र या प्रजापतियों कौ उत्पत्ति-- 
मरीधिमञयडिरसौ पुलस्त्यं पुलहं क्रतुम । 


प्रधेतसं वसिष्ठं च भूगूं नारदमेव च.॥ --मनु० १॥३५ 
अर्थात्‌--मरीचि, अत्रि, अंगिर, पुलस्त्य, पुलह क्रतु, प्रचेता, वसिष्ठ, भूगु तथा नारद | 
स्वारोचिश्चोत्तमश्च तामसो रैवतस्तथा । 


चाक्षुषश्च महातेजा विवस्वत्सुत एव घ॒ ॥ ->मनु० १६२ 
अर्थात्‌--स्वारोचि४, उत्तम, तामस, रैवत, चाक्षुपष, महातेजस्वी वैवस्वत-- 
स्वायंभुवाद्याः सप्तैते मनवो. भूरितेजस३ । 
स्वे स्वेडन्तरे सर्वमिदमुत्पाद्या55युश्चराचरम्‌ ॥ --मनु० १६३ 
तथा स्वायंभुव इन सात महातेजस्वी मनुष्यों ने अपने-अपने सृष्टिकाल में इस समस्त चराचर जगत्‌ 
को उत्पन्न करके उसका पालन किया | 
“अन्य देशों में.....पादाक्रान्त हो रहा है “-ुप्त वंश के शासनकाल में वर्त्तमान इंडोनेशिया तक आरयाँ 
का राज्य था | लंका, ब्रह्मदेश (बर्मा), स्याम (थाईलैण्ड) ईरान, ईराक, अफगानिस्तान आदि तक भारत के 
अधीन थे । ग्रन्थकार उन दिनों की याद करके दुश्खी मन से कह रहे हैं-“जो कुछ है वह भी विदेशियों 
अलम--न«लनकननकन« ५५५०-०3 पा ओ मर 


१ द्र०--पूना-प्रवचन, प्रवचन ८ | 
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अष्टम-समुल्लासः ... ८६६ 
स्वराज्य की महत्ता] 


“कोई कितना ही करे परन्तु जो स्वदेशीय राज्य होता है, वह सर्वोपरि उत्तम होता है | अथवा 
मतमतान्तर के आग्रह-रहित, अपने और पराये का पक्षपातशून्य, प्रजा पर पिता-माता के समान कृपा, न्याय 
और दया के साथ विदेशियों का राज्य भी पूर्ण सुखदायक नहीं है, परन्तु भिन्न-भिन्न भाषा, प्रथक्‌-पृथक्‌ 
शिक्षा, अलग व्यवहार का विरोध छूटना अति दुष्कर है | बिना इसके छूटे परस्पर का पूरा उपकार और 
अभिप्राय सिद्ध होना कठिन है | इसलिए जो कुछ वेदाविशास्त्रों में व्यवस्था वा इतिहास लिखे हैं, उसी का 
मान्य करना भद्रपुरुषों का काम है ।' 


द्वारा पादाक्रान्त हो रहा है' | यहाँ 'जो कुछ है' से देसी रियासतें, अभिप्रेत हैं | यद्यपि इन रियासतों पर 
भी ए०जी०जी० (५४2०॥॥० ४० 50९००/० 5८7०७)) के द्वारा ब्रिटिश सरकार का, अंकुश था, तथापि कुछ अंशों 
में वे स्वतन्त्र ही थे | इसमें सन्देह नहीं कि देश की जनता का एक बहुत बड़ा भाग इन रियासतों में रहता 
था | इसलिए रियासतों में सुधार होने पर देश का सुधार करने में बहुतबड़ी सहायता मिल सकती थी । 
उदयपुर में रहते श्री मोहनलाल विष्णुलालपाण्ड्या से उन्होंने कहा था--”मैं चाहता हूँ. कि देश के 
राजे-महाराजे अपने शासन में सुधार और संशोधन कर लें । अपने राज्य में धर्म, भाषा और भावों में 
एकता पैदा कर लें | फिर भारतभर में, आप सुधार हो जाएगा 

ग्रन्थकार की दृष्टि में भारत में विदेशी राज्य का सबसे बड़ा कारण 'परस्पर का विरोध” था | दशम 
समुल्लास में लिखा है-..विदेशियों के आर्यावर्त्त में राज्य होने के कारण आपस की फूट, मतमेद आदि हैं 
--* जब आपस में भाई-भाई लड़ते हैं तभी (बिल्लियों के झगड़े में बन्दर की भांति--भा०) तीसरा विदेशी 
आकर पंच बन बैठता है |” आपस की फूट से ग्रन्थकार का हृदय अत्यन्त दुखी था | रह-रहकर कई 
स्थलों में उन्होंने उसका उल्लेख किया है--आपस की फूट से कौरव, पाण्डव और यादवों का सत्यानाश 
हो गया, परन्तु अब तक भी यही रोग पीछे लगा है | न जाने यह भयंकर राक्षस कभी छूटेगा वा आर्यों को 
सब सुखों से छुड़ाके दुःख-सागर में डुबा मारेगा | उसी दुष्ट दुर्योधन गोत्र-हत्यारे, स्वदेश-विनाशक, नीच 
के मार्ग में आर्यलोग, अब तक भी चलकर दु४ख बढ़ा रहे हैं | परमेश्वर कृपा करे कि यह राजरोग हम आर्याँ 
में से नष्ट हो जावे ।” कितना मार्मिक चित्रण है आपस की फूट का और उसके कारण से हमारी एक 
हज़ार वर्ष की दासता का | 

स्वराज्य का महत्व--भारत में अंग्रेज़ व्यापारी बन कर आये । व्यापार के लिए उन्होंनें ईस्ट इण्डिया 
कम्पनी की स्थापना की । धीरे-धीरे यही कम्पनी भारत में अंग्रेज़ी राज्य का आधार बन गई | उसकी अपनी 
सेना थी | इस सेना और भारतीय रियासतों के परस्पर संघर्ष के फलस्वरूप किसी भी एक पक्ष के सैनिक- 
बल की सहायता से वह देश पर अधिकार करती गई । १८४६ में पंजाब की विजय के साथ उसका यह 
अभियान पूरा हो गया और समूचे देश में यूनियन जैक फहराने लगा, परन्तु विज्ञान का नियम है-... “७ 
एस्टाए बलांण 0० $ था ९९०३] 970 ००05॥6 स्यलांगा अर्थात्‌ प्रत्येक क्रिया की उतनी ही ज़ोरदार और विरोधी 
प्रतिक्रिया होती है | भारतीयों के भीतर विद्रोह की आग सुलगने लगी, और १० मई १८५७ को ज्वाला 
बनकर भड़क उठी और देश के कोने-कोने में फैल गई । परन्तु कुछ ही दिनों में यह आग ठण्डी पड़ गई 
और भारतीय खून का घूंट पीकर रह गये। इस क्रिया की प्रतिक्रिया भी अवश्यभावी थी । ब्रिटिश सरकार 
ने कूटनीति का सहारा लिया | महारानी विकटोरिया ने एक घोषणापत्र (१०८ाथ॥४४०॥) जारी किया । 
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सत्यार्थभास्कर 


६०० 


3 आह 3 पकाने पे भायत प्रात कार कि, को ॥>सि यम ल ३5 ९ुनअ नम हर भर; जम हर जनाब बज 
उसकी भाषा बड़ी लुभावनी थी | पर एक व्यक्ति इस कूटनातिक चाल को भाप गया | उसने घोषणा की 
कि “मतमतान्तर.... विदेशियों का राज्य सुखदायक नहीं होता | 

सुराज्य भी स्वराज्य का विकल्प नहीं होता--'5000 एणसलागधला। 5 ॥0 5फशञाप९ 0 5९-ह०एथापदा।, ' 
इसके उद्घोषक ग्रन्थकार दयानन्द ने अपनी प्रार्थना पुस्तक (289० ४७००० “आर्याभिविनय' के माध्यम से 
अपने अनुयायियों को आदेश दिया कि वे प्रतिदिन प्रार्थना किया करें कि “अन्य देशवासी राजा हमारे देश 
में न हों तथा हम पराधीन कभी न रहें ।” भारत के सन्दर्भ में कहा जा सकता है कि यह पूरी तरह वही 
घोषणा थी जिसके द्वारा ८ अगस्त १६२६ को महात्मा गांधी ने भारत छोड़ो" और ३१ दिसम्बर १६२६ को 
लाहौर में उसके लिए संघर्ष करने की घोषणा की थी | इससे पूर्व १६१६ में लोकमान्य बालगंगाधर तिलक 
ने 'स्वराज्य हमारा जन्मसिद्ध अधिकार है और हम उसे लेकर रहेंगे” इस उद्धघोष के साथ भारतीय जनता 
का युद्ध के लिए आह्वान किया था | इससे पूर्व १६०६ में दादाभाई नौरोजी उच्चारण किया था | किन्तु 
स्वामी दयान॑न्द ने १८७५ में जब स्वराज्य का विचार भी किसी के मस्तिष्क में भी नहीं उपजा या पूर्ण 
स्वराज्य ही नहीं. चक्रवर्ती साम्राज्य की घोषणा की थी | आज जबकि अँग्रेज़ भारत छोड़ कर जा चुके हैं 
और हम स्वाधीनता का रसास्वादन कर रहे हैं तो कितने लोग हैं जो यह जानते हैं कि एक बार एक अंग्रेज 
कलक्टर ने स्वामीजी (ग्रन्थकार का भाषण सुनने के बाद कहा था कि “यदि आपके भाषण पर लोग चलने 
लग जाएँ तो इसका परिणाम यह होगा कि हमें अपना बघना बोरिया बाँधना पड़ेगा ।” 

ग्रन्थकार के वचनों तथा भावनाओं का गम्भीर अध्ययन करनेवाले १६५११ की जनसंख्या के अध्यक्ष 
मिस्टर ब्लण्ट ने लिखा था-- 
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अर्थात्‌ दयानन्द केवल सुधारक नहीं थे, वे एक महान्‌ देशभक्त भी थे | यह कहना ठीक ही होगा कि 
उन्होंने धार्मिक सुधार को राष्ट्रिय:सुधार-के साधनरूप में ही अपनाया था । 

ग्रन्थकार की स्वराज्यसम्बन्धी भावना का आधार वेद थे | अथर्ववेद १०७३१ के अनुसार स्वराज्य के 
सम्बन्ध में कहा है-यस्मान्नान्यत्‌ परमस्ति भूतम्‌्--जिससे बढ़कर संसार में कुछ नहीं है| ऋग्वेद के प्रथम 
मण्डल के ८०वें सूक्त में १६ मन्त्र हैं | प्रत्येक मन्त्र के अन्त में कहा है- “अर्च॑न्ननु स्वराज्यम्‌'--हम स्वराज्य 
की अर्चना करें | ऋग्वेद (५६६६) में कहा है-'हम अनेक लोगों की सहायता से चलनेवाले 
(लोकतलन्त्रात्मक) स्वराज्य के लिए यत्न करें' | 

एकता के साधन--राष्ट्र की एकता के लिए यहाँ मुख्यत४ तीन बातों पर बल दिया है- परस्पर विचारों 
के आदान-प्रदान के लिए एक भाषा, वैचारिक एकता के लिए एक-सी शिक्षापद्धति, तथा समान 
आचारसंहिता । विरोध तो मानसिक रोग है | मानसिक रोग को शान्त करने में बाह्य उपचारों से सहायता 
भले ही मिल जाए किन्तु वे रोग को नष्ट नहीं कर सकते | उनसे पथ्य का काम लिया जा सकता है, 
ओषधि का नहीं । ग्रन्थकार ने आगे दशम समुल्लास में लिखा है--"खाना-पीना एक होने से सुधार नहीं 
हो सकता, जब तक बुरी बातें नहीं छोड़ते, अच्छी बातें नहीं करते, तब तक बढ़ती के बदले हानि होती 
है ।” प्रतिदिन होनेवाली घटनाएँ ग्रन्थकार के इस कथन को पुष्ट करती हैं | बिरादरी के आधार पर 
रोटी-बेटी एक रखनेवालों में सिर फुटौवल होता है | एक ही थाली में भोजन करनेवाले सहोदरों में झगड़े 
होते हैं | यूरोप आदि में रोटी-बेटी के विषय में कोई भेद-भाव नहीं है । तिस पर भी वहाँ परस्पर झगड़ों 
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अष्टम-समुल्लासः ६०१ 
[सृष्टि-उत्पत्ति का काल] 


प्रश्न--जगत्‌ की उत्पत्ति में कितना समय व्यतीत हुआ ?' 

उत्तर--एक अरब छानवे क्रोड़ कई लाख और कई सहम्र वर्ष जगत्‌ की उत्पत्ति और वेदों के प्रकाश 
होने में हुए हैं | इसका स्पष्ट व्याख्यान मेरी बनाई भूमिका* में लिखा है, देख लीजिए । इत्यादि प्रकार सृष्टि 
के बनाने और बनने में हैं । 


का अभाव नहीं, है । ग्रन्थकार लिखते हैं” जब तक एक मन, एक हानि-लाभ, एक सुख-दुःख न मानें तब 
तक उन्नति होना बहुत कठिन है |--------जब सर्वभूगोल में वेदोक्त एक मत था, उसी में सबकी निष्ठा 
थी और एक-दूसरे का सुख-दु४ख, हानि-लाभ आपस में समान समझते थे, तभी भूगोल में सुख था | अब 
बहुत-से मत वाले होने से बहु-सा दुःख और विरोध बढ़ गया है | इसका निवारण करना बुद्धिमानों का 
काम है | परमात्मा सबके मन में सत्य मत का ऐसा अंकुर डाले कि जिससे मिथ्या मत शीघ्र ही प्रलय को 
प्राप्त हों । इसमें सब बुद्धिमान्‌ लोग विचारकर विरोधभाव छोड़के आनन्द-को बढ़ावें |” 

एक दिन श्री मोहनलाल विष्णुलाल पण्ड्या ने ग्रन्थकार से पूछां कि “भगवन्‌ ! भारत का पूर्ण हित 
कब होगा ? यहाँ जातीय उन्नति कब होगी ?” ग्रन्थकार ने उत्तर दिया--”एक धर्म, एक भाषा और एक 
लक्ष्य बनाये बिना भारत का पूर्ण हित और जातीय उन्नति का होना दुष्कर है | सब उन्नतियों का केन्द्रस्थान 
ऐक्य है | जहाँ भाषा, भाव और भावना में एकता आ जाए, वहाँ, सागर में नदियों की भाँति, सारे सुख 
एक-एक करके प्रवेश करने लगते हैं |” 

एकता का व्यापारस्थल मन है, इसलिए वेद के एकता (संगठन) सूक्त में “समान मन“, “समानों 
मन्त्र:“, “समानमस्तु वो मन“, “सं वो मनांसिं जानताम्‌*, “समाना हृदयानि व४“, 'समानी व आकूति३* 
इत्यादि पर इतना बल दिया है । । 

थियोसोफिस्ट नेता मैडम ब्लेवत्सकी के ८ अक्तूबर १८८० के पत्र के उत्तर में ग्रन्थकार ने अपने २३ 
नवम्बर १८८० के पत्र में लिखा था--"अन्य देशियों के समाज में मित्रता और स्नेह वैसा कभी नहीं हो 
सकता, जैसाकि स्वदेशियों के समाज में होता है--यह बात मैंने उस समय भी कही थी, अब भी कहता हूँ 
और आगे भी कहँँगा, परन्तु ऊपर की बात मैंने जिस प्रसंग पर कही थी वह यह है कि “असिद्ध 
बहिरंगमन्तरंगे* अर्थात्‌ जिसका देश एक है, भाषा एक है, जन्म और सहवास एक है, जिनके विवाहादि 
सम्बन्ध परस्पर होते हैं, उनको परस्पर जितना लाभ होता है, उनकी परस्पर जितनी प्रीति होती है, उतना 
लाभ और उन्नति भिन्न देशवासियों से नहीं हो सकती | देखिए, केवल भाषा का ही भेद होने पर मुझको और 
यूरोपियन महाशयों को परस्पर उपकार करने में कितनी कठिनता होती है ।“ 

सृष्टि तथा वेदोत्पत्ति का काल--ग्रन्थकार ने लिखा है--"इसका स्पष्ट व्याख्यान मेरी बनाई भूमिका 
(ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका के वेदोत्पत्तिविषय) में लिखा है, देख लीजिए ।“ सो हम यहाँ ऋ. भा. भू.से 
एतद्विषयक लेख को अविकलरूप में उद्धृतकर उसपर अपना भाष्य भ्रस्तुत कर रहे हैं । यत४ यह विवाद 


* ऋणग्वेदादिभाष्यभूमिका के वेदोत्पत्ति---विषय को देखो | द०स० 


33 थे.  पाबंक कलम लाभ बनना किले 
१. यहाँ प्रश्न अधूरा है | उत्तर में दो विषयों का निर्देश किया है । एक--सृष्टि को उत्पन्न हुए कितना समय व्यतीत 

हुआ ? और दूसरा--सृष्टि कैसे बनी ? इस कारण यहाँ प्रश्न का स्वरूप इस प्रकार होना चहिए--... जगत्‌ की उत्पत्ति में 

कितना समय व्यतीत हुआ ? [और यह जगत्‌ किस प्रकार बना ?] यहाँ कोष्ठान्तर्गत पाठ छूट गया प्रतीत होता है | 
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कान बारां ८ 


द्ण्रे सत्यार्थभास्कर 


और यह भी है कि सबसे सूक्ष्म टुकड़ा अर्थात्‌ जो काटा नहीं जाता उसका नाम परमाणु, साठ 
परमाणुओं के मिले हुए का नाम अणु, दो अणु का एक द्वयणुक जो स्थूल वायु है, तीन द्रथणुक का अग्नि, 
चार छ्यणुक का जल, पाँच द्वथणुक की पृथिवी, अर्थात्‌ तीन ह्वणुक का त्रसरेणु, और उसका दूना होने 
से पृथिवी आदि दृश्य पदार्थ होते हैं | इसी प्रकार क्रम से मिलकर भूगोलादि परमात्मा ने बनाये हैं | 
है... 3; +*का+ कर. ८3 42 तरी+. वीए22व लक कक मी +३ मी पी ५6.२४ कवि 4 अं वि।अी 2:५6. ह 


का विषय है, अत३ हमने इसका विस्तृत विवेचन किया है | पहले ऊपर संस्कृत तथा आर्यभाषा में ग्रन्थकार 
का लेख है,.नीचे हमारा भाष्य है । इस सबसे पाठकों को अपना मत बनाने अथवा और अधिक विचार करने 
में सहायता मिलेगी । 
वेदान्गमुत्पत्ती कियन्ति वर्षाणि व्यतीतानि ? 
अत्रोच्यते--एको वृन्द$, षण्णवतिः कोटयोषष्टौ लक्षाणि, द्विपज्याशत्सहस्राणि, नवशतानि, 
षट्सप्ततिश्चैतावन्ति १६६०८५२६७६ वर्षाणि व्यतीतानि, सप्तसप्ततितमो5यं संवत्सरो वर्त्तते' इति 
वेदितव्यम्‌ । एतावन्त्येव वर्षाणि वर्त्तमानकल्पसूष्टेश्चेति । कथं विज्ञायते ह्मोतावन्त्येव वर्षाणि 
व्यतीतानीति ? 
अत्राह--अस्यां वर्तमानायां सृष्टौ वैवस्वतस्य सप्तमस्यास्थ मन्वन्तरस्येदानीं वर्तमानत्वादस्मात्‌ पूर्व 
षण्णां मन्वन्तराणां व्यतीतत्वाच्चेति | तद्यथा--स्वायम्भवई स्वारोचिष . औत्तमिस्तामसो रैवतश्चाक्षुषो 
वैवश्वतस्चेति सप्तैते मनवस्तथा सावर्ण्यादय आगामिन8# सप्त च,“एते मिलित्वा १४ चतुर्दशैव भवन्ति | 
तत्रैकसप्ततिश्चतुर्युगानि होकैकस्य मनो४ परिमाणं भवत्रि.। ते चैकस्मिन्‌ ब्राह्मदिने १४ चतुर्दशभुक्तभोगा 
भवन्ति | एकसहस्रे १००० चतुर्युगानि ब्राह्मदिन्तस्य परिमाणं भवति । ब्राह्म्यं रात्रेरपि तावदेव परिमाणं 
विज्ञेयम्‌ । सृष्टेवर्तमानस्य दिनसंज्ञास्ति, प्रलयस्थ चरात्रिसंज्ञेति | अस्मिन्‌ ब्राह्मदिने षट्‌ मनवस्तु व्यतीता३ 
सप्तमस्य वैवस्वतस्य वर्तमानस्य मनोरष्टाविंशतितमो5यं कलिव॑र्तते । तत्रास्य वर्तमानस्य कलियुगस्यैतावन्ति 
४६७६ चत्वारिसहरस्नाणि, नवशतानि, षद्सप्ततिश्च॑ वर्षाणि तु गतानि, सप्तसप्ततिमोइयं संवत्सरो वर्त्तते | 
यमार्या विक्रमस्यैकोनविंशतिशतं त्रयस्त्रिशत्तमोत्तरं (१६३३) संवत्सरं वदन्ति | अत्र विषये प्रमाणम्‌-- 
ब्राह्मयस्य तु क्षपाहस्य यत्प्रमाणं समासत8 । एकैकशो युगानां तु क्रमशस्तन्निबोधत  ॥॥१॥ 
चत्वार्य्याहुः सहस्नाणि वर्षाणां तु कृतं युगम्‌ | तस्य तावच्छती सन्ध्या सन्ध्यांशश्च तथाविध३ ॥२॥ 
इतरेषु ससन्ध्येबु ससन्ध्यांशेषु च त्रिषप | एकापायेन वर्तन्ते सहस्राणि शतानि च ॥३॥ 
यदेतत्‌ परिसंख्यातमादावेव चतुर्युगम्‌ ।  एतद्‌ द्वादशसाहसु देवानां युगमुच्यते.. ॥४॥ 
दैविकानां युगानां तु सहस्न॑ परिसंख्यया । ब्राह्ममेकमहज्ञेयं तावती रात्रिरेव च ॥५॥ 
तद्दै युगसहस्रान्तं ब्राह्मं पुण्यमहर्विंदु; । रात्रि च तावतीमेव तेड्होरात्रविदों जना४ ॥६॥ 
यत्प्राग्दादशसाहख्रमुदितं वैदिक युगमू ।  तदेकसप्ततिगुणं मन्वन्तरमिहोच्यते ॥७॥ 
मन्वन्तराण्यसंख्यानि सर्ग४ संहार एव च | क्रीडन्निव तत्‌ कुरुते परमेष्ठी पुन£ पुन३॥८॥ 
“मेनु० अध्याये १६६८-७३, ७६-८० 
कालस्य  परिमाणार्थ ब्राह्माहोरात्रादय£ सुगमबोधार्था३ संज्ञा क्रियन्ते | यत३ सहजतया 
जगदुत्पत्तिप्रलययोर्वर्षाणां वेदोत्पत्तेश्व परिगणनं भवेत्‌ । मन्वन्तरपय्यवित्तौ सृष्टेनैमित्तिकगुणानामपि 
पर्य्यावर्तन॑ किंचित्‌ किंचिदृभवत्यतो मन्वन्तरसंज्ञा क्रियते | अश्रैवं संख्यातव्यम्‌-- 


१. मनु में 'तावतीं रात्रिमेव च' पाठ भी मिलता है | 
२. १६३३ तमे वैक्रमाब्दे । 
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एक दश शत चैव सहस्रमयुतं तथा । 
लक्ष च नियुतं चैव कोटिरबुदमेव च ॥॥१॥ 

वृन्द४ खर्वो निखर्वश्च शड्ख४ पद्म च सागर । अन्त्यं मध्यं परादध्य॑ च दशवृद्धथा यथाक्रमम्‌ ॥२॥' 

इति सूर्यसिद्धान्तादिषु संख्यायते | अनया रीत्या वर्षादिगणना कार्येति | “सहस्रस्य प्रमासि सहस्रस्य 
प्रतिमासि' (य४० अ० १५, मं० ६५) 'सवव॑ वै सहस्र॑ सर्वस्य दातासि' (श० कां० ७ अ० ५) | सर्वस्य जगत३ 
सहस्रमिति नामास्ति, कालस्य चानेन सहस्रमहायुगसंख्यया परिमितस्य दिनस्य नक्तस्य च ब्रह्माण्डस्य प्रमा 
परिमाणस्य कर्ता परमेश्वरोइस्ति | मन्त्रस्यास्य सामान्यार्थ वर्तमानत्वात्‌ सर्वमभिवदतीति | एवमेवाग्रेडपि 
योजनीयम्‌ । ज्योतिषशास्त्रे प्रतिदिनचर्याइभिहिता55य्यैं॥ क्षणमारभ्य कल्पकल्पान्तस्य गणितविद्यया स्पष्टं 
परिगणनं कृतम्‌, अद्यपर्यन्तमपि क्रियते, प्रतिदिनमुच्चार्यते, ज्ञायते च, अत४ कारणादियं व्यवस्थैव सर्वर्मनुष्यै३ 
स्वीकर्तु योग्यास्ति, नान्येति निश्चय । कुतो हार्यर्नित्यम्‌ ओं तत्सत्‌ श्रीब्रह्मणो द्वितीयप्रहरार्द्धे वैवस्वते 
मन्वन्तरे5ष्टाविंशतितमे कलियुगे कलिप्रथमचरणे5मुकसंवत्सरायनर्तुमासदिनक्षत्रलग्नमुहूर्तेडत्रेद॑ कृत क्रियते 
च* इत्याबालवृद्धै8 प्रत्यह॑ विदितत्वादू, इतिहासस्यास्य सर्वत्रार्य्यवर्त्तदेशे -वर्तमानत्वात्‌ सर्वत्रैकरसत्वाद्‌ 
अशक्येयं व्यवस्था केनापि विचालयितुमिति विज्ञायताम्‌ | अन्यद्युगव्याख्यानमग्रे करिष्यते, तत्र द्रष्टव्यम्‌ । 

वेदों के नित्य होने से वेदोत्पत्तिकाल से यहाँ वेदों के वर्तमान सर्ग में प्रादुर्भूत होने का काल अभिप्रेत 
है | ग्रन्थकार ने सृष्ट्युत्पत्ति तथा वेदोत्पत्ति का एक ही काल माना है | इसलिए यहाँ सृष्ट्युत्पत्ति से 
मानवोत्पत्ति अभिप्रेत है । वेद की आवश्यकता मनुष्य .के लिए: है, पशु-पक्षी या जड़ जगत्‌ के लिए नहीं | 
ब्राह्नदिन का आरम्भ तो उसी क्षण से हो जाता है जंबसे परमाणुओं का संयोगविशेष प्रारम्भ होता है, किन्तु 
व्यावहारिक संवत्‌ मानवोत्पत्ति से आरम्भ होता है | सृष्ट्युत्पत्ति की प्रक्रिया आरम्भ होने के पश्चात्‌ मानव 
की उत्पत्ति होने तक पर्याप्त समय लगा होगा ॥ सृष्टिरचना का वर्णन करते हुए ग्रन्थकार ने सत्यार्थप्रकाश 
(समु० ८) में लिखा है-"परम सूक्ष्म तत्त्वों का प्रथम ही जो संयोगारम्भ है, संयोगविशेषों से अवस्थान्तर 
दूसरी अवस्था को, सूक्ष्म से स्थूल-स्थूल बनते-बनते विचित्र रूप बनी है | इसी से यह संसर्ग होने से सृष्टि 
कहलाती है |” “बनते-बनते बनी' इन शब्दों से स्पष्ट है कि ग्रन्थकार के मत में यह विरादू, विचित्र तथा 
वैविध्यपूर्ण सृष्टि मुसलमानों के अनुसार “कुन' (होजा) शब्द का उच्चारण होते ही पलभर में बनकर खड़ी 
नहीं हुई | 

जैवी सृष्टि से पूर्व जीव के लिए अपेक्षित सामग्री का होना आवश्यक था । ग्रन्थकार ने इसका संकेत 
सत्यार्थप्रकाश (समु० ८) में किया है | वहाँ “मनुष्य की सृष्टि पहले हुई या पृथिवी आदि की ?” इस प्रश्न 
के उत्तर में लिखा है 'पृथिवी आदि की, क्‍योंकि पृथिवी आदि के बिना मनुष्य की स्थिति और पालन नहीं 
हो सकता ।” इस व्यवस्था के अनुसार पहले वनस्पति, फिर पश्वादि (कृमि से हस्ती पर्यन्त) और अन्त में 
मनुष्य उत्पन्न हुए । प्राणी के प्रादुर्भाव से पूर्व इस धरती पर वायु, जल, लता, ओषधि, वनस्पति, फल, मूल 
आदि खाद्य पदार्थ तथा सूर्य, चन्द्रमा आदि अन्य आवश्यक साधन उपलब्ध थे । इनके बिना प्राणिमात्र के 
लिए धरती पर रहना सम्भव न था | यजुर्वेद (३१६) के अनुसार 'संभृतं॑ पृषदाज्यम्‌ । पशुंस्तांश्चक्रे 
वायव्यानारण्या ग्राम्याश्च ये” अर्थात्‌ परमेश्वर ने पहले दध्यादि भोग्य पदार्थों तथा वायु में गमन करनेवाले 
पक्षियों, सिंह-व्याप्रादि वनैले पशुओं और नगरों तथा गाँवों में रहनेवाले गाय, घोड़े आदि पशुओं को उत्पन्न 
कस 4 मलिक किट जलने नमक 


१. अनुपलब्धम्‌ । 


२. शत० ७।४।२॥१३ मी लक 
३. प्रतिदिनमार्यावर्ते ब्राह्मणैः सन्ध्यादिकर्मसु पठ्यमान॥ संकल्प इह $। 
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किया | इस प्रकार जड़ जगत्‌ की रचना पूर्ण होने पर चेतन जगत्‌ की और चेतन में भी क्रमश३ सादी, 
क्लिष्ट और क्लिष्टतम प्राणियों की सृष्टि हुई । पशु-पक्षी का जीवन नैसर्गिक ज्ञान से चल सकता था | 
मनुष्य का काम केवल नैसर्गिक ज्ञान के सहारे नहीं चल सकता था | उसे वेद के रूप में ईश्वरीय ज्ञान 
की आवश्यकता पड़ी । इस प्रकार मानवसृष्टि और वेदोत्पत्ति का एक ही काल ठहरता है | 
भाषार्थ-प्रश्न--वेदों की उत्पत्ति में कितने वर्ष हो गये हैं ? 
उत्तर--एक वृन्द, छानवे करोड़, आठ लाख, बावन हजार, नव सौ छहत्तर अर्थात्‌ (१६६०८५२६७६) 
वर्ष वेदों की और जगत्‌ की उत्पत्ति में बीत गये हैं और यह संवत्‌ ७७ सतहत्तरवाँ वर्त रहा है | 
प्रश्न--यह कैसे निश्चय हो कि इतने ही वर्ष वेद और जगत्‌ की उत्पत्ति में बीत गये हैं | 
उत्तर--यह जो वर्त्तमान सृष्टि है, इसमें सातवें (७) वैवस्वत मनु का वर्तमान है, इससे पूर्व छह 
मन्वन्तर हो चुके हैं | स्वायम्भव १, स्वारोचिष २, औत्तमि ३, तामस ४, रैवत ५, चाक्षुष ६, ये छह तो बीत 
गये हैं और ७ सातवाँ वैवस्वत वर्त रहा है और सावर्णि आदि ७ सात मन्वन्तर आगे भोगेंगे | ये सब मिलके 
१४ चौदह मन्तन्तर होते हैं और एकहत्तर चतुर्युगियों का नाम मन्वन्तर*धरा गया है| सो उसकी गणना इस 
प्रकार से है कि (१७२८०००) सत्रह लाख, अट्टाईस हज़ार वर्षों-का-नोम सत्ययुग रक्‍्खा है (१२६६०००) 
बारह लाख, छानवे हज़ार वर्षो का नाम त्रेता | (८६४०००) आठ लाख, चौंसठ हज़ार वर्षों का नाम द्वापर 
और (४३२०००) चार लाख, बत्तीस हज़ार वर्षों का नाम कलियुग रक्‍खा है तथा आरयाोँ ने एक क्षण और 
निमेष से लेके एक वर्ष पर्यन्त भी काल की सूक्ष्म और स्थूल संज्ञा बाँधी है । और इन चारों युगों के 
(४३२००००) तितालीस लाख, बीस हज़ार वर्ष होते-हैं। जिनका चतुर्युगी नाम है | एकहत्तर (७१) चतुर्युगियों 
के अर्थात्‌ (३०६७२००००) तीस करोड़, सरसंठ लाख, बीस हज़ार वर्षों की एक मन्वन्तर संज्ञा की है, और 
ऐसे-ऐसे छह मन्वन्तर मिलकर अर्थात्‌ (१८४०३२००००) एक अरब, चौरासी करोड़, तीन लाख, बीस हज़ार 
वर्ष व्यतीत हुए, और सातवें मन्वन्तर «के भौंगे- में यह (२८) अद्डाईसवीं चतुर्युगी है | इस चतुर्युगी में कलियुग 
के (४६७६) चार हज़ार, नवसौ, छहत्तर वर्षों का तो भोग हो चुका है और बाकी (४२७०२४) चार लाख, 
सत्ताईस हज़ार, चौबीस वर्षों का भौग-होनेवाला है | जानना चाहिए कि (१२०५३२६७६) बारह करोड़, पाँच 
लाख, बत्तीस हज़ार, नवसौ, छहत्तर बर्ष तो वैवस्वत मनु के भोग हो चुके हैं और (१८६१८७०२४) अठारह 
करोड़, एकसठ लाख, स॑त्तांसी हज़ार, चौबीस वर्ष भोगने के बाकी रहे हैं | इनमें से यह वर्तमान वर्ष (७७) 
सतहत्तरहवाँ है, जिसको आर्यलोग विक्रम का (१६३३) उन्नीस सौ तेतीसवाँ संवत्‌ कहते हैं । 
जो पूर्व चतुर्यगी लिख आये हैं, उन एक हज़ार चतुर्युगियों की ब्राह्मदिन संज्ञा रक्खी है और उतनी 
ही चतुर्युगियों की रात्रिसंज्ञा जाननी चाहिए | सो सृष्टि की उत्पत्ति करके हज़ार चतुर्युगी पर्यन्त ईश्वर 
इसको बना रखता है, इसी का नाम "“ब्राह्मदिन” रक्‍्खा है, और हज़ार चतुर्युगी पर्यन्त सृष्टि को मिटाके 
प्रलय अर्थात्‌ कारण में लीन रखता है, उसका नाम “ब्राह्मरात्रि” रक्खा है अर्थात्‌ सृष्टि के वर्तमान होने 
का नाम दिन और प्रलय होने का नाम रात्रि है | यह जो वर्तमान ब्राह्मदिन है इसके (१६६०८५२६७६) एक 
अरब, छानवे करोड़, आठ लाख, बावन हज़ार, नवसौ, छहत्तर वर्ष इस सृष्टि की तथा वेदों की उत्पत्ति में 
भी व्यतीत हुए हैं, और (२३३३२२७०२४) दो अरब, तेतीस करोड़, बत्तीस लाख, सत्ताईस हज़ार, चौबीस वर्ष 
इस सृष्टि को भोग करने के बाकी रहे हैं | इनमें से अन्त का यह चौबीसवाँ वर्ष भोग रहा है | आगे आनेवाले 
भोग के वर्षों में से एक-एक घटाते जाना और गतवर्षों में क्रम से एक-एक वर्ष मिलाते जाना चाहिए, जैसे 
आज पर्यन्त घटाते-बढ़ाते आये हैं । 
ब्राह्मयदिन और ब्राह्मरात्रि अर्थात्‌ ब्रह्म जो परमेश्वर उसने संसार के वर्तमान और प्रलय की संज्ञा की 
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लीजिए भा भा ७७७४७७७७७७४४७४७८७८एेएर""-"""्ननभभशशभभनन 
है इसीलिए इनका नाम ब्राह्मदिन और ब्राह्मरात्रि है । इसी प्रकरण में मनुस्मृति के श्लोक साक्षी के लिए 
लिख चुके हैं, सो देख लेना | इन श्लोकों में दैववर्षों की गणना की है, अर्थात्‌ चारों युगों के बारह हज़ार 
(१२०००) वर्षों की “दैवयुग” संज्ञा की है | इसी प्रकार असंख्यात मन्वन्तरों में कि जिनकी संख्या नहीं हो 
सकती अनेक बार सृष्टि हो चुकी है, अनेक बार होगी | सो इस सृष्टि को सदा से सर्वशक्तिमान्‌ जगदीश्वर 
सहज स्वभाव से रचता, पालन और प्रलय करता है और सदा ऐसे ही करेगा । 

क्योंकि सृष्टि की उत्पत्ति, वर्तमान, प्रलय और वेदों की उत्पत्ति के वर्षों को मनुष्य लोग सुख से गिन 
लें, इसीलिए यह ब्राह्मदिन आदि संज्ञा बाँधी है और मन्वन्तर के परिवर्त्तन में सृष्टि के नैमितिक गुणों का 
भी कुछ परिवर्तन होता है इसीलिए मन्वन्तर संज्ञा बाँधी है | वर्तमान सृष्टि. की कल्प संज्ञा और प्रलय की 
विकल्प संज्ञा की है«। 

और इन वर्षों की गणना इस प्रकार से करना चाहिए कि (एक दश शतं चैव०) एक (१), दश (१०), 
शत (१००), हज़ार (१०००), दश हज़ार (१००००), लाख (१०००००), _नियुत (१००००००), करोड़ 
(१०००००००), अर्बुद (१००००००००), वृन्द (१०००००००००), खर्व (१००००००००००), निखर्व 
(१०००००००००००), शंख (१००००००००००००), पद्म की (१०००००००००७७०००००), और परादूर्ध्य 
(१०००००००००००००००००), और दश दश गुणा बढ़ाकर इसी गणित की सूर्यसिद्धान्त आदि 
ज्योतिषग्रन्थों में गिनती की है । 

(सहस्रस्य प्र) सब संसार की सहसरसंज्ञा है तथा पूर्वोक्त ब्राह्मदिन और रात्रि की भी सहसर संज्ञा कीं 
जाती है, क्‍योंकि यह मन्त्र सामान्य अर्थ में वर्तमान्न है.। सो हे परमेश्वर ! आप इस हज़ार चतुर्युगी का 
दिन और रात्रि को प्रमाण अर्थात्‌ निर्माण करनेवाले हो | 

इसी प्रकार ज्योतिषशास्त्र में यथावत्‌ वर्षों की संख्या आर्यलोगों ने गिनी है सो सृष्टि की उत्पत्ति से 
लेके आज पर्यन्त दिन-दिन गिनते और क्षण से लेके कल्पान्त की गणितविद्या को प्रसिद्ध करते चले आते 
हैं, अर्थात्‌ परम्परा से सुनते-सुनाते, लिखते-लिखाते और पढ़ते-पढ़ाते आज पर्यन्त हम लोग चले आते 
हैं | यही व्यवस्था सृष्टि और वेदों की उत्पत्ति के वर्षों की ठीक है, और सब मनुष्यों को इसी को ग्रहण 
करना योग्य है, क्योंकि आर्यलोग नित्यप्रति 'ओं तत्‌ सत्‌* परमेश्वर के इन तीन नामों का प्रथम उच्चारण 
करके कार्यों का आरम्भ और परमेश्वर का ही नित्य धन्यवाद करते चले आते हैं कि आनन्द में आज पर्यन्त 
परमेश्वर की सृष्टि और हम लोग बने हुए हैं और बहीखाते की नाई लिखते-लिखाते, पढ़ते-पढ़ाते चले आये 
हैं कि पूर्वोक्त ब्राह्मदिन के दूसरे प्रहर के ऊपर मध्याहन के निकट दिन आया है, और जितने वर्ष वैवस्वत 
मनु के भोग होने को बाकी हैं, उतने ही मध्याहन में रहे हैं, इसीलिए यह लेख है--(श्रीब्रह्मणो द्वितीये 
प्रहरारद््धे०) । 

यह वैवस्वत मनु का वर्तमान है, इसके भोग में यह (२८) अद्डाईसवाँ कलियुग है । कलियुग के प्रथम 
चरण का भोग हो रहा है तथा वर्ष, ऋतु, अयन, मास, पक्ष, दिन, नक्षत्र, मुहूर्त, लग्न और पल आदि समय 
में हमने फलाना काम किया था और करते हैं, अर्थात्‌ जैसे विक्रम के संवत्‌ १६३३ फाल्गुण मास, कृष्णपक्ष 
षष्ठी, शनिवार के दिन चतुर्थ प्रहर के आरम्भ में यह' बात हमने लिखी है | इसी प्रकार से सब व्यवहार 
आर्यलोग बालक से वृद्धपर्यन्त करते और जानते चले आये हैं । जैसे बहीखाते में मिती डालते हैं, वैसे ही 
महीना और वर्ष बढ़ाते-घटाते चले जाते हैं | इसी प्रकार आर्य्यलोग तिथिपत्र' में भी वर्ष, मास और दिन 
बी किक नल- की लक नल 


१. अर्थात्‌ वेदोत्पत्ति की कालगणना | 
२. अर्थात्‌ पज्चांग | 
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आदि लिखेते चले आते हैं और यही इतिहास आज पर्य्यन्त सब आर्यावर्त्त देश में एक-सा वर्तमान हो रहा 
है' और सब पुस्तकों' में भी इस विषय में एक ही प्रकार का लेख पाया जाता है, किसी प्रकार का इस 
विषय में विरोध नहीं है । इसीलिए इसको अन्यथा करने में किसी का सामर्थ्य नहीं हो सकता, क्योंकि जो 
सृष्टि की उत्पत्ति से लेके बराबर मिती, वार लिखते न आते तो इस गिनती का हिसाब ठीक-ठीक 
आर्य्यलोगों को भी जानना कठिन होता, अन्य मनुष्यों का तो क्या ही कहना है और इससे यह भी सिद्ध 
होता है कि सृष्टि के आरम्भ से लेके आज पर्यन्त आर्य्यलोग ही बड़े-बड़े विद्वान्‌ और सभ्य होते चले आये 
हैं । 

जब जैन और मुसलमान आदि लोग इस देश के इतिहास और विद्यापुस्तकों का नाश करने लगे, तब 
आर्य्यलोगों ने सृष्टि के गणित का इतिहांस कण्ठस्थ कर लिया, और जो पुस्तक शास्त्र के बच गये हैं उनमें 
और उनके अनुसार जो वार्षिक पञ्चाड्गपत्र बनते जाते हैं, इनमें भी मिती से मिती बराबर लिखी चली 
आती है | इसको अन्यथा कोई नहीं कर सकता | 

यह वृत्तान्त इतिहास का इसलिए लिखा है कि पूर्वापर काल का प्रमाण यथावत्‌ सबको विदित रहे 
और सृष्टि की उत्पत्ति, प्रलय तथा वेदों की उत्पत्ति के वर्षों की गिनती में किसी प्रकार का भश्रम॑ किसी को 
न हो | सो यह बड़ा उत्तम काम है | इसको सब लोग यथावत्तू जाने लेवें, परन्तु इस उत्तम व्यवहार को 
लोगों ने टका कमाने के लिए बिगाड़ रक्खा है, यह शोक की बात है”। और टके के लोभ ने भी जो इसके 
पुस्तक व्यवहार को बना रक्खा, नष्ट न होने दिया, यह बड़े हर्ष की बात है | जो चारों युगों के चार भेद 
और उनके वर्षों की घट-बढ़ संख्या क्‍यों हुई. है,इंसकी व्याख्या आगे करेंगे, वहाँ देख लेना चाहिए, यहाँ 
इसका प्रसंग नहीं है इसलिए नहीं लिखा ॥ 

एतावता कथनेनैवाध्यापकैर्विलसनमोक्षमूलरादिभिरय्यूरोपाख्यखण्डस्थैर्मनुष्यरचितो वेदोइस्ति, 
श्रुतिर्नास्तीति युक्त, यच्चोक्त चतुर्विशतिरेकोनत्रिश त्‌ त्रिंशदेकत्रिंशच्ध शतानि वर्षाणि वेदोत्पत्तौ 
व्यतीतानीति, तत्सव॑ श्रममूलमस्तीति वेद्यम्‌ू । तथैव प्राकृतभाषया व्याख्यानकारिभिरप्येवमुक्त तदपि 
आन्तमेवास्तीति च ॥ 


इति वेदोत्पत्तिविचार३ । 


भाषार्थ--इससे जो अध्यापक विलसन साहेब और अध्यापक मोक्षमूलर साहेब आदि यूरोपखण्डवासी 
विद्वानों ने बात कही है कि वेद मनुष्य के रचे हैं किन्तु श्रुति नहीं है, उनकी यह बात ठीक नहीं है। और 
दूसरी यह है--कोई कहता है (२४००) चौबीस सौ वर्ष वेदों की उत्पत्ति को हुए, कोई (२६००) उनतीस सौ 
वर्ष, कोई (३०००) तीन हज़ार वर्ष और कोई कहता है (३१००) एकतीस सौ वर्ष वेदों को उत्पन्न हुए बीते 
हैं, उनकी यह भी बात झूठी है | इसी प्रकार जिन-जिनने अपनी-अपनी देश भाषाओं में अन्यथा व्याख्यान 
वेदों के विषय में किया है, उन-उनका भी व्याख्यान मिथ्या है, क्योंकि उन लोगों ने हम आर्य्यलोगों की 
नित्यप्रति की दिनचर्या का लेख और संकल्पपठन विद्या को भी यथावत्‌ न सुना और न विचारा है | नहीं 
तो इतने ही विचार से यह श्रम उनको नहीं होता | इससे यह जानना अवश्य चाहिए कि वेदों की उत्पत्ति 
परमेश्वर से ही हुई है, और जितने वर्ष अभी ऊपर गिन आये हैं उतने ही वर्ष वेदों और जगत्‌ की उत्त्पत्ति 
में भी हो चुके हैं | इससे क्‍या सिद्ध हुआ कि जैसा प्रथम लिख आये हैं, जब पर्यन्त हजार चतुर्युगी व्यतीत 


१. अर्थात्‌ सर्वत्र देश में एक-सा ही पाठ पढ़ा जाता है | 
२. समस्त पज्चांगरूपी पुस्तकों में भी यही कालगणना लिखी जाती है | 
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न हो चुकेंगी तब पर्यन्त हर के ईश्वरोक्त क्त वेद का पुस्तक, यह जगत्‌ और हम सब मनुष्य लोग भी ईश्वर के अनुग्रह 
से सदा वर्तमान रहेंगे ॥ 


इति वेदोत्पत्तिविधार 


यह कहा जा सकता है कि यहाँ सृष्टि की उत्पत्ति का प्रसंग ही नहीं है | प्रकरण का शीर्षक है--अथ 
वेदोत्पत्तिविषय४” और प्रश्न भी “वेदानामुत्पत्तौ कियन्ति वर्षाणि व्यतीतानि ?” है | वेदोत्पत्ति संवत्‌ को बलात्‌ 
सृष्टिसंवत्‌ मानना असंगत है, परन्तु इसके लिए यदि कोई दोषी है तो स्वयं ग्रन्थकार जिन्होंने उत्तर मैं यह 
कह दिया--'एतावन्त्येव वर्षाणि वर्तमानकल्पसृष्टेश्ध' | जब तक इस वाक्यांश को प्रक्षिप्त सिद्ध, न किया 
जाए तब तक यहाँ वेदोत्पत्तिकाल के साथ सृष्ट्युत्पत्तिकाल भी उपपन्न रहेगा | वस्तुत३ ग्रन्थकार दोनों को 
एक मानते थे, इसलिए उन्होंने ऐसा कहा | जैसाकि हम आगे देखेंगे उन्होंने सत्यार्थप्रकाश (समु० ८) मेँ 
केवल जगत्‌ की उत्पत्तिविषयक प्रश्न के उत्तर में भी यही संवत्‌ लिखा है | 

इस सन्दर्भ में ग्रन्थकार का ”सो सृष्टि की उत्पत्ति से लेके--पढ़तेंपढ़ाते चले आये हैं #” तथा 
“बहीखाते में-कहना ही क्‍या है ?” यह लेख विचारणीय है | वर्षों की गिनती करते जाने और बहीखाते 
की तरह लिखने-पढ़ने का काम मनुष्य ही कर सकता था | इस लेख से यह भी स्पष्ट है कि सृष्ट्युत्पत्ति 
के साथ ही कालगणना आरम्भ हो गयी | इससे भी मानवोत्पत्ति त्था वेदोत्पत्ति का एक ही काल सिद्ध होता 
है । 


१. इस भाषा के लेख से यह भ्रान्ति होती है कि ग्रन्थकार प्रति मन्वन्तर अवान्तर प्रलय नहीं मानते, परन्तु यह ध्यान 
रहे कि यह लेख संस्कृत भाषा में नहीं है | 

रहा अवान्तर प्रलय का प्रश्न | इस विषय में ग्रन्थकार का मत स्पष्ट है | वे महाप्रलय और अवान्तर प्रलय दोनों मानते 
हैं । इसके लिए सत्यार्थप्रकाश का निम्न सन्दर्भ देखना चाहिए-- 
“जब महाप्रलय होता है उसके पश्चात्‌ आकाशादिं क्रम अर्थात्‌ जब आकाश और वायु का प्रलय नहीं होता और अम्न्‍्यादि 
का होता है तब अग्न्यादि क्रम से और जब विद्युत्‌ अग्नि का भी नाश नहीं होता तब जल क्रम से सृष्टि होती है अर्थात्‌ 
जिस-जिस प्रलय में जहाँ-जहाँ तक प्रलये-होता है वहाँ-वहाँ से सृष्टि की उत्पत्ति होती है ।” 

---सत्यार्थ प्र. समु. ८. पृष्ठ २३१ सं. ८ 

यहाँ स्पष्ट ही महाप्रलय और खण्डप्रलय का वर्णन ग्रन्थकार ने किया है | 'जहाँ-जहँ तक प्रलय होता है वहाँ-वहाँ 
से सृष्टि उत्पत्ति होती है” वाक्य अवान्तर प्रलय वा खण्डप्रलय का ही बोधक है | महाप्रलय में तो सम्पूर्ण स्थूल जगत्‌ का 
लय हो जाता है । प्रकृति साम्यावस्था तक पहुँच जाती है । महाप्रलय और अवान्तर प्रलय मे वेदोत्पत्ति की प्रक्रिया में 
शास्त्रकारों ने भेद माना है | महाप्रलय के पीछे ऋषियों के हृदय में परमेश्वर द्वारा वेद प्रेरित होते हैं और अवान्तर प्रलय 
के पश्चात्‌ सुप्तप्रबुद्धन्याय से वेदों का प्रकाश होता है, अर्थात्‌ मनुष्य जिस ज्ञान से युक्त रात्रि में सोता है वह ज्ञान उसे दूसरे 
दिन प्रात४ उठने पर भी प्राप्त होता है | इसी प्रकार मन्वन्तर के अन्त में जिनको वेदों का ज्ञान था वह ज्ञान उन्हें अगले 
मन्वन्तर के आरम्भ में स्वतः प्राप्त होता है | महाप्रलय की स्थिति पुनर्जन्म के सदृश होती है | जैसे पुनर्जन्म में माता-पिता 
आदि से पुन ज्ञान ग्रहण करना पड़ता है, वैसे ही महाप्रलय के पश्चात्‌ सृष्टि के आरम्भ में नये रूप में परमेश्वर से ज्ञान 
प्राप्ति की अपेक्षा होती है | 


--+युंग्मी० 
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६०८ सत्यार्थभास्कर 


रोज़नामचे की भौंति हम इसमें हर रोज़ एक दिन बढ़ाते चले आये हैं और घण्टे, दिन, सप्ताह, मास, 
वर्ष से लेकर युगों, चतुर्युगियों तथा मन्वन्तरों में काल को विभक्त कर हिसाब करते आये हैं, अत युगों की 
गणना के द्वारा निर्धारित सृष्टिसंवत्‌ ऐतिहासिक होने के कारण प्रामाणिक एवं सर्वथा विश्वसनीय है और 
मनुष्य की जन्मतिथि नियत करने का एकमात्र विश्वसनीय साधन है | हमें वैज्ञानिक उपंकरणों तथा 
परीक्षणों द्वारा उसका निश्चय करने की आवश्यकता नहीं है । जिनकी जन्म-पत्री या स्कूल का सार्टिफिकेट 
नहीं होता, या जिनका नाम-पता नगरपालिका के रिकार्ड (जन्म-मृत्यु-पंजिका) में नहीं मिलता उसी की 
आयु का निश्चय करने के लिए आयुर्वैज्ञानिक परीक्षण की आवश्यकता होती है । 

सत्यार्थप्रकाश (समु० ८) में हम पढ़ते हैं-- 

प्रश्न--जगत्‌ की उत्पत्ति में कितना समय व्यतीत हुआ ? बदों 

उत्तर--एक अरब छानवे करोड़, कई लाख और कई सहस्रवर्ष जगत्‌ की उत्पत्ति और वेदों का प्रकाश 
होने में हुए हैं |" 

वहाँ वेदोत्पत्ति का प्रसंग न होने पर भी सृष्ट्युत्पत्ति का वही/कॉल निर्धारित किया है जो ऋण०भा०भू० 
में वेदोत्पत्ति के प्रकरण में दिया है और यह भी लिखा है कि “इसका व्याख्यान मेरी बनाई हुई “भूमिका' 
में लिखा है, देख लीजिए ।" ऋण०भा०भू० में प्रश्न वेदोत्पत्तिकांल के।विषय में था, परन्तु उत्तर वेदोत्पत्ति तथा 
सृष्ट्युत्पत्ति दोनों को लक्ष्य कर दिया गया । सत्यार्थप्रकाश में प्रश्न सृष्ट्युत्पत्ति को लक्ष्य कर पूछा गया, 
परन्तु उत्तर में सृष्टि तथा वेद दोनों का काल बताया-गया । इससे तीन बातें बिल्कुल स्पष्ट हैं-- 

१. ग्रन्थकर्ता के मत में सृष्ट्युत्पत्ति त॑था वेदोत्पत्ति का एक ही काल है | 

२. सृष्ट्युत्पत्ति से मानवोत्पत्ति अभिप्रेत है ॥ 

३. प्रत्येक अवस्था में ग्रन्थकार कों एक अरब छानवे करोड़ कई लाख और कई सहत्र वर्ष सृष्टि- 
संवत्‌ के रूप में अभिमत हैं । 

परन्तु भुक्तकाल १३६०८५२६७६ और भोग्यकाल २३३३२२७०२४ वर्ष मानकर दोनों का योंग करने पर 
सृष्टि की पूर्ण आयु ४२६४०८०००० वर्ष बनती है, जबकि एक कल्प या ब्राह्मदिन में ४३२००००००० वर्ष होते 
हैं । 

वस्तुत£ सृष्ट्युत्पत्ति का काल वह है जब सृष्टिरचना का क्रम पूरा हो जाता है | 'अमुक मकान कब 
बना ?' इस प्रश्न के उत्तर में उस दिन का निर्देश किया जाता है जिस दिन मकान बनकर तैयार होता 
है, उस दिन का नहीं जब वह बनना शुरू होता है | बनकर तैयार होने पर ही गृहस्वामी उसमें प्रवेश करता 
है | जिस प्रकार आत्मा का शरीर से वियुक्त होना मृत्यु है, उसी प्रकार शरीर से आत्मा का संयुक्त होना 
जन्म कहाता है | ईश्वरीय व्यवस्था के अनुसार आत्मा योनि के द्वारा गर्भाशय में स्थित हो दस मास तक 
(ऋ० ५॥७८८-६; अथर्व० १|११।६) वहाँ पूर्ण विकास पाने के बाद बाहर आता है | उसी को जन्म लेना कहते 
हैं । यद्यपि शरीर से आत्मा का संयोग ६-१० मास पूर्व हो चुका होता है, तथापि पूर्ण विकास को प्राप्त 
होकर बाहर आने को ही बालक का जन्मकाल माना जाता है | मानव की आयु गर्भावस्‍था से नहीं, जन्मदिन 
से ही मानी जाती है | दिन का आरम्भ सूर्योदय से माना जाता है । यद्यपि अर्धरात्रि से ही शनै३-शनै३ सूर्य 
का प्रकाश आरम्भ हो जाता है और एक डेढ़ घण्टा पहले तो पर्याप्त प्रकाश हो जाता है, तथापि पूर्ण प्रकाश 
होने पर अर्थात्‌ सूर्य के उदय-दर्शन होने पर ही दिन का आरम्भ माना जाता है | इसी प्रकार मानवोत्पत्ति 
के साथ सृष्टिरचना पूर्ण होने के समकाल सृष्ट्युत्पत्ति का काल माना जाता है | इस प्रकार यद्यपि 
परमेश्वर के ईक्षण द्वारा क्षोभ होने पर जब प्रकृति की साम्यावस्था भंग होकर वह व्यक्तावस्था की ओर 
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अष्टम-समुल्लास: ६०६ 


कमा अं सा दकिकिरकी नो कक कक कक कक कक आम किले * >> लेक + 
अग्रसर होती है तो सृष्ट्युत्पत्ति की प्रक्रिया आरम्भ हो जाती है, तथापि सृष्ट्युत्पत्ति तमी मानी जाती है जब 
मानवोत्पत्ति के साथ सृष्टि की रचना पूर्ण हो जाती है | इसी न्याय से सृष्ट्‌युत्पत्ति और वेदोत्पत्ति का काल 
एक माना गया है | 

परन्तु , जैसाकि पहले कहा गया है, सृष्ट्युत्पत्ति का काल एक अरब छानवे करोड़ आदि मानने पर 
सृष्टि की कुल आयु ४२६४०८०००० वर्ष बनती है, जबकि इसका ४३२००००००० वर्ष होना सर्वसम्मत है। 
इन दोनों की संख्याओं में २५६२०००० का अन्तर है जो ६ चतुर्युगियों के काल के बराबर है 
(४३२००००५६-२५६२००००) | एक ब्राह्मदिन का परिमाण १००० चतुर्युगी है | ब्राह्मदिन में १४ मन्वन्तर होते 
हैं और एक मन्वन्तर में ७१ चतुर्युगी होती हैं | इस प्रकार एक ब्राह्मदिन में ६६४ (१४ »७१-६६४) चतुर्युगी 
होती हैं | इस प्रकार भी ६ चतुर्युगियों का सामंजस्य अपेक्षित है | यहीं पर विद्वानों में मतमेद हैं | एक पक्ष 
६ चतुर्युगियों के बराबर काल को प्रारम्भ में जड़सृष्टि की रचना में लगाता है और दूसरा पक्ष सृष्टिसंवत्‌ 
१६७२६४६०७६ मानकर इस समस्या का समाधान करता है और १४ मन्वन्तरों के सन्धिकाल में ६ चतुर्युगियों 
के बराबर समय का समावेश करता है । 

'मानवोत्पत्ति से पूर्व जगत्‌ की रचना में ६ चतुर्युगियों के बराबर समय लगता है” इस मान्यता का 
पोषक कहीं कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं है । यह कहा जा सकता है कि ग्रन्थेकार का यह लिखना कि “एक 
ब्राह्मदिन में १४ मन्वन्तर (-६६४ चतुर्युगियाँ) 'भोग्यकाल हैं' यह संकेत करता है कि यह काल भोक्ता जीवों 
की अपेक्षा से है | जब जैवी सृष्टि से पूर्व भोग्य सामग्री का-होना निर्विवाद है और उसकी रचना में पर्याप्त 
समय भी अपेक्षित है तो उसमें ६ चतुर्युगियों के बराबर समय लगना सम्भव है | इस प्रकार यह मत अपेक्षित 
प्रमाण उपलब्ध न होने पर भी तर्कसंगत कहा जा सकता है | 

एक अरब सत्तानवें करोड़ कई लाख कई सहस्र वर्ष सृष्टिसंवत्‌ माननेवाले विद्वानों का मुख्य आधार 
'सूर्यसिद्धान्त' है | वहाँ लिखा है- 

युगानां सप्ततिः चैका मन्वन्तरमिहोच्यते | कृताब्दसंख्यया तस्यान्ते सन्धि३ प्रोक्तो जलप्लव३॥ 
ससन्धयस्ते मनव३ कल्पे ज्ञेयाश्चतुर्दशः | कृतप्रमाणः कल्पादौ सन्धि३ पञज्चदश३ स्मृत३ ॥ 
कल्पादस्माच्च मनवः षड्व्यतीताः ससन्धय४ । वैवस्वतस्य च मनोर्युगानां त्रिघनो गत४ ॥ 
--सूर्यसिद्धान्त ॥१८, १६, २२ 
अर्थात्‌--इकहत्तर चतुर्युगियों का एक मन्वन्तर होता है | उसके अन्त में सत्ययुग की अवधि के वर्षों 
(१७२८०००) के समान एक सन्धिकाल होता है | इस प्रकार की १५ सन्धियों सहित १४ मन्वन्तर एक कल्प 
या सृष्टि में होते हैं | 

सूर्यसिद्धान्त के प्रमाण के आधार पर कहा जा सकता है कि गणना करनेवाले ने भुक्त और भोग्य 
मन्वन्तरों की वर्षसंख्याओं का ही योग किया है | इस गणना में भुक्तकाल में ७ तथा भोग्यकाल में ८ सन्धियों 
का काल जोड़ना रह गया है । ग्रन्थकार के मतानुसार ब्राह्मदिन में १००० चतुर्युग होते हैं । यह भी निर्विवाद 
है कि एक मन्वन्तर में ७१ चतुर्युग होते हैं | इस प्रकार १४ मन्वन्तरों में (७१५१४) कुल ६६४ चतुर्युग बनते 
हैं । यहाँ प्रत्यक्ष ६ चतुर्युगों की न्‍्यूनता है | यह ६ चतुर्युग परिमित काल सूर्यसिद्धान्त आदि आर्षग्रन्थों के 
अनुसार एक कल्प की १५ सच्धियाँ हैं | एक मन्वन्तर सन्धि का काल कृतयुग (१७२८००० वर्ष के बराबर 
होता है । इस सन्धिकाल को १५ से गुणा करने पर सन्धिकाल के कुल २५६२०००० वर्ष होते हैं । यह काल 
अवशिष्ट ६ चतुर्युगों के ४३२००००६६-२५६२०००० वर्ष के बराबर ही होता है | इस प्रकार ७१ चतुर्युग 
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६१० सत्यार्थभास्कर 


परिमाण के १४ मन्वन्तरों की ६६४ चतुर्युग संख्या में १५ सन्धियों के ६ चतुर्युण काल को जोड़ने से ब्राह्मदिन 
की १००० चतुर्युग संख्या उपपन्न हो जाती है । 

इस प्रकार उपरिनिर्दिष्ट व्यतीत १६६०८५२६७६ वर्ष संख्या में विगत ७ सन्धियों के (एक सन्धिकाल 
१७२८००० » ७ - १२०६६००० वर्ष जोड़ने से विगत वेदोत्पत्ति या विगत सृष्टि का शुद्धकाल 
(१६६०८५२६७६+१२०६६००० -< ) १६७२६४८६७६ वर्ष उपपन्न होता है | इसी प्रकार भोग्यकाल की 
२३३३२२७०२४ की वर्ष संख्या में भोग्य काल की ८ सन्धियों की १३८२४००० वर्ष संख्या हे जोड़ने से शुद्ध 
भोग्य काल की २३४७०५१०२४ वर्ष संख्या उपलब्ध होती है | अन्ततः शुद्ध भोग्य काल में शुद्ध भुक्तकाल 
जोड़ने से ४३२००००००० वर्ष का कल्प या ब्राह्मदिन सिद्ध हो जाता है | अन्यथा १५ सन्धियों का काल न 
जोड़ने पर न तो १००० चतुर्युगों की संख्या पूरी होती है और न कल्प या ब्राह्मदिन की नियत वर्ष संख्या 
उपलब्ध होती है | 

इस मत के विरोधियों का कहना है कि यह ठीक है कि ग्रन्थकार ने सूर्यसिद्धान्त की गिनती ज्योतिष 
के प्रामाणिक ग्रन्थों में की है, परन्तु वह वसिष्ठमुनिकृत सूर्यसिद्धान्त है (ज्योतिष॑ वसिष्ठाद्युक्तम्‌) जो अब 
उपलब्ध नहीं है । सन्धिकाल को मानकर सृष्टि की आयु निकालने की बात मयासुररचित सूर्यसिद्धान्त में 
लिखी है | इसलिए वह मान्य नहीं है | 

वेदोत्पत्तिकाल के सन्दर्भ में ग्रन्थकार ने मनुस्मृत्ति. के श्लोकों के बाद सूर्यसिद्धान्त से दो श्लोक 
उद्धृत किये हैं-'इति सूर्यसिद्धान्तादिषु संख्यायते ।“ वर्तमान में प्राप्प मयासुररचित सूर्यसिद्धान्त में ये 
श्लोक हैं नहीं और वसिष्ठमुनिकृत सूर्यसिद्धान्त का-लोप हो चुका है | फिर, ग्रन्थकार ने ये श्लोक कहाँ 
से उद्घृत किये ? खोज करने पर पता चला कि-ये दोनों श्लोक ब्रह्माण्डपुराण के हैं | इन श्लोकों को 
'शब्दकल्पद्गुम” तथा “वाचस्पत्यभिधान' नामक कोशों में 'संख्या' शब्द के अन्तर्गत ब्रह्माण्ड पुराण के नाम 
से उद्धृत किया गया है | वहाँ द्वितीय श्लोक के द्वितीय पाद में “शंख३ पद्म च* के स्थान पर “शंखपद्मौ” 
पाठ मिलता है | ऋ०भा०भू० में 'ग्रन्थ॑प्रोमाण्याप्रामाण्यविषय” के अन्तर्गत वसिष्ठादि विरचित ज्योतिष ग्रन्थ 
को प्रामाणिक तथा “शीघ्रबोंध” व<“मुहूर्त्तचिन्‍्तामणि' आदि को अप्रामाणिक माना है | मयासुररचित 
सूर्यसिद्धान्त का कहीं विधान नहीं:तो निषेध भी नहीं किया है, पर पुराणों की सर्वत्र घोर निन्‍्दा करते हुए 
भी ग्रन्थकार ने ब्रह्माण्डपुराण का वचन प्रमाणरूप में उद्धृत किया है, परन्तु उन्होंने इसे सूर्यसिद्धान्त मूलक 
बताया है-यह अन्वेष्य है । 

वेदोत्पत्तिकालसम्बन्धी प्रश्न का उत्तर ग्रन्थकार ने एक दो शब्दों में न देकर विस्तारपूर्वक सारा हिसाब 
फैलाकर एक अरब छानवे करोड़ इत्यादि निश्चित किया है | इतने महत्त्वपूर्ण विषय का विवेचन करते हुए 
गणित की प्रक्रिया में किसी भी स्तर पर इस विसंगति की ओर ग्रन्थकार का ध्यान नहीं गया--यह बात 
भी समझ में नहीं आती । 

कुछ विद्वानों के मत में तीन चतुर्युगियों का काल भुक्तकाल से पहले और तीन चतुर्युगियों का काल 
भोग्यकाल के बाद जोड़कर छह चचतुर्युगियों के अन्तर की समस्या का समाधान हो जाता है, परन्तु इस 
मान्यता का पोषक न कोई प्रमाण उपलब्ध है और न यह युक्तिसंगत है | इसके समर्थम में एक वेदमन्त्र 
प्रस्तुत किया जाता है जो इस प्रकार है-- 

या ओषधी पूर्वा जाता देवेभ्यस्त्रियुगं पुरा । 
मनै नु बश्रूणामहं शर्त धामानि सप्त च ॥ 
यह मन्त्र ऋग्वेद (१०६७१) तथा यजुर्वेद (१२७५) में आता है | इसके आधार पर कहा जाता है कि 
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अष्टम-समुल्लासः न 


वनस्पतियाँ मनुष्योत्पत्ति अर तीन दिव्ययुग (महायुग) पूर्व उत्पन्न हुई थीं, परन्तु इस मन्त्र का यह अर्थ किसी 
भी वेदभाष्यकार ने नहीं किया | महर्षि दयानन्द ने ऋग्वेद के दसवें मण्डल का भाष्य नहीं किया, परन्तु 
यजुर्वेद के १२वें अध्याय में उन्होंने इस मन्त्र का भाष्य किया है। वहाँ उन्होंने संस्कृत और हिन्दी में पदार्थ 
करने के अनन्तर भावार्थ में लिखा है-- 
कि “मनुष्य-- जो पृथिवी और जल में ओषधियाँ उत्पन्न होती हैं जब वे तीन वर्ष पुरानी हो जाती हैं तब 

! ग्रहण करके वैद्यकशास्त्र की विधि से सेवन करते हैं | वे सेवन की हुई सब मर्मस्थानों में व्याप्त होकर 
रोगों को हटाकर शारीरिक सुखों को शीघ्र उत्पन्न करती हैं |” 

ग्रन्थकार ने अपने यजुर्भाष्य में इस मन्त्र का ऋषि 'भिषक्‌ और देवता (प्रतिपाद्य विषय) “वैद्य” बताते 
हुए लिखा है-. 

“मनुष्यैरवश्यमौषधसेवन कृत्वाइरोगैर्वर्तितव्यमित्याह ।* 

ऋग्वेद में इस मन्त्र का ऋषि 'भिषगाथवर्ण३' तथा देवता 'ओषधीस्तुति३' लिखा है । स्पष्ट है कि इस 
मन्त्र का सम्बन्ध वैद्य, ओषधि तथा रोगोपचार से है । वेदोत्पत्तिकाल (-सृष्ट्युत्पत्तिकाल) का निर्धारण करने 
में इसका विनियोग या उपयोग नहीं किया जा सकता | 

ग्रन्थकार की मान्यता है कि २३३३२२७०२४ वर्ष इस सृष्टि को' भोग करने बाकी हैं | इस वाक्य से 
स्पष्ट है कि यह समय भोगकाल का है | इतने वर्ष बीतते ही सृष्टि का अन्ते हो जाएगा | ग्रन्थकार ने यह 
भी लिखा है-"जब पर्यन्त हज़ार चतुर्युगी व्यतीत न हो चुकेंगी तब तक ईश्वरोक्त वेद का पुस्तक, यह जगत्‌ 
और हम सब मनुष्य लोग भी ईश्वर के अनुग्रह से स॒दा वर्तमान रहेंगे ।” इसका तात्पर्य यह है कि मनुष्य, 
उसके भोग्य जगत्‌ तथा उसके लिए अपेक्षित ज्ञांन सबका एक साथ अन्त होगा अर्थात्‌ सर्गकाल अथवा 
ब्राह्मदिन का अवसान हो जाएगा । ऐसी अवस्था-में बाद में तीन चतुर्युगियों के जोड़ने का प्रश्न ही नहीं 
उठता | 

सृष्टिसंवत्‌ अभी तक विवाद का विषय बना हुआ है । पूर्वाग्रह से मुक्त होकर सत्य के ग्रहण करने और 
असत्य को छोड़ने की पवित्र भावना से मिल बैठकर (सं गच्छध्व॑ संवदध्व॑ सं वो मनांसि जानताम) इस 
विषय पर विचार करना विद्वानों का कर्त्तव्य है | 

“वेदोत्पत्तिविषय” के अन्तिम भाषाभाग से 'ओं तत्सत्‌ श्रीब्रह्मणो द्वितीयप्रहरार्द्धे आदि संकल्पपाठ की 
प्रतीक देकर कालनिर्देश का उदाहरण देते हुए ग्रन्थकार ने लिखा है--'अर्थात्‌ जैसे विक्रम संवत्‌ १६३३ 
फाल्गुन मास, कृष्णपक्ष षष्ठी शनिवार के दिन चतुर्थ प्रहर के आरम्भ में यह बात हमने लिखी है ।* “यह 
बात' से यहाँ 'वेदोत्पत्तिकाल निर्धारण' अभिप्रेत है | ऐसा निर्देश ग्रस्तुत प्रसंग के संस्कृत लेख में नहीं है। 
इससे पूर्व ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका के आरम्भ में ग्रन्थलेखनसम्बन्धी श्लोक में लिखा है-.- 

कालरामाड्कचन्द्रे5ब्दे भाद्टमासे सिते दले । 

प्रतिपद्यादित्यवारे भाष्यारम्भ8 कृतों मया . ॥ 
के संवत्‌ १६३३ भाद्रमास के शुक्लपक्ष की प्रतिपदा रविवार (२० अगस्त १८७६) के दिन 
मैंने वेदभाष्य का आरम्भ किया है | यहाँ वेदभाष्य का अर्थ ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका नामक ग्रन्थविशेष है | 

ग्रन्थ प्रारम्भ करने के और प्रस्तुत भाषाभागीय लेख में साढ़े पाँच महीने से पाँच दिन अधिक का अन्तर 
है । इससे यह समझ लिया जाता है कि इतना समय ग्रन्थकार 'क। ग्र्थ लिखना आरम्भ करने से 
४ » तक लिखने में लगा | इसका तात्पर्य यह है कि उन्हें २०-२५ पृष्ठ लिखने में लगभग छह 
लगे | यह ठीक नहीं है, वास्तव में ग्रन्थकार ने पहले सम्पूर्ण ग्रन्थ संस्कृत में लिखकर पूरा किया 


अर्थात्‌ विक्रम 


मास 
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६१२ सत्यार्थभास्कर 
[पृथिवी का धारक परमात्मा, शेष तथा उक्षा का सत्यार्थ ] 


प्रश्न--इसका धारण कौन करता है ? कोई कहता है--शेष, अर्थात्‌ सहस्न फणवाले सर्प के शिर पर 


लछ::इसससससफसक्‍्क स्‍ अन्त +7+त#त____...3..3.33.3.३3.3.3.3हत.3त.3.3_ब........._ 
जिसमें साढ़े पाँच मास लगे | उसके अनन्तर उन्होंने भाषाभाग लिखाना प्रारम्भ किया | भाषाभागीय 
कालनिर्देशन प्रसंग तक पहुँचने में पाँच-छह दिन और लगे होंगे | इस प्रकार निर्दिष्ट काल, प्रारम्भ से 
लेकर वेदोत्पत्तिविषय तक लिखने का न होकर, पहले सम्पूर्ण ग्रन्थ के संस्कृत में लिखे जाने और तदनन्तर 
प्रारम्भ से लेकर भाषाभागीय काल निर्देशन प्रसंग तक भाषा में लिखे जाने तक का है, क्योंकि यह 
भाषालेखन-काल है, अत४ इस निर्देशन का संस्कृत में न होना स्वाभाविक है । 

पहले सम्पूर्ण ग्रन्थ संस्कृत में ही लिखा गया, इसमें ग्रन्थ के भीतर ही प्रमाण उपलब्ध हैं, जैसे-. "रुप 

१. उपासनाप्रकरण में "मैत्रीकरुणामुदितोपेक्षाणाम' इत्यादि सन्दर्भ के आगे 'एषां विवरणं 
प्राकृतभाषायां वक्ष्यते” यह लिखा है | 

२. पुन 'नाविरतो दुश्चरिता०' इत्यादि संस्कृतभाग की समाप्ति पर लिखा है-अस्य सर्वस्य 
भाषायामभिप्राय४ प्रकाशयिष्यते ।” । 

इससे सिद्ध है कि संस्कृतभाग लिखा जाने के अनन्तर ही भाषार्थ लिखा गया है | यदि संस्कृत के 
साथ भाषार्थ लिखा गया होता तो यहाँ भविष्यत्काल की .क्रिया के वाचक 'वक्ष्यते” और 'प्रकाशयिष्यते” न 
लिखकर वर्तमानकालिकक्रिया का प्रयोग करते । 

भूमिका के संस्कृतलेखन के अनन्तर भांषालेखन के प्रारम्भ का काल विक्रम संवत्‌ १६३३, फाल्गुन 
मास, कृष्णपक्ष प्रारम्भ होने के साथ बताया है | त्॒त्पश्चात्‌ ऋग्वेदभाष्य के प्रारम्भ होने का काल विक्रम 
संवत्‌ १६३४, मार्गशीर्ष, शुक्लपक्ष, षष्ठी तिथि, मंगलवार लिखा है | इस प्रकार भूमिका के भाषालेखन के 
प्रारम्भकाल और ऋग्वेदभाष्य के प्रारम्भकाल में लगभग साढ़े नौ मास का अन्तर है | इतना समय भूमिका 
का भाषाभाष्य लिखने में लगा प्रतीत नहीं होता | यह सम्भव है कि इस अन्तराल काल में कुछ समय 
भाषाभाष्य पूरा करने में लगा हो और शेष अन्यान्य व्यस्तताओं में बीता हो | ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका के महत्त्व 
को देखते हुए ग्रन्थकार&ने उसमें कई बार परिवर्धन व परिष्करण किया | परोपकारिणी सभा के संग्रह में 
भूमिका के छह हस्तलेख विद्यमानःहैं, जो उत्तरोत्तर परिष्कृत वा परिवर्धित हुए हैं | भाषाभाष्य पूरा होने के 
अनन्तर कुछ समय इन परिवर्धित तथा परिष्कृत हस्तलेखों के तैयार होने में भी अवश्य लगा होगा | 

ऋग्वेदभाष्य प्रारम्भकाल विक्रम संवत्‌ १६३४ मार्गशीर्ष शुक्ला, षष्ठी मंगलवार है | यजुर्वेदभाष्य 
प्रारम्भकाल विक्रम संवत्‌ १६३४, पौष शुक्ला त्रयोदशी, गुरुवार लिखा है | इससे ज्ञात होता है कि 
ऋग्वेदभाष्य प्रारम्भ करने के लगभग सवा महीने के बाद यजुर्वेदभाष्य भी प्रारम्भ हो गया था । दोनों वेदों 
के भाष्य साथ-साथ चलते रहे | अल्पकलेवर होने से यजुर्वेदभाष्य यथासमय पूर्ण हो गया | ऋग्वेदभाष्य 
चलता रहा । 

यजुर्वेदभाष्य के अन्त में भाष्यसमाप्तिकालयद्योतक पंक्ति मुद्रित है-'विक्रमी संवत्‌ १६३६, मार्गशीर्ष 
कृष्णा प्रतिपदा, शनिवार ।“ इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि यजुर्वेदभाष्य पूरा होने में लगभग पाँच वर्ष लगे। 
इसके अनन्तर ऋषि का जीवन लगभग ग्यारह मास और रहा | ऋग्वेदभाष्य सप्तम मण्डल, ६१ सूक्त की 
दूसरी ऋचा तक हो पाया था कि विक्रम संवत्‌ १६४०, कार्त्तिक अमावास्था (३० अक्तूबर. १८८३) को ऋषि 
का परलोकवास हो गया | 


सृष्टि का धारक--प्रलयकाल में समस्त भौतिक जगत्‌ अपने मूलकारण सत्त्तजस्तमोरूप प्रकृति में 
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पृथिवी है | दूसरा कहता है कि--बैल के सींग पर | तीसरा कहता है--किसी पर नहीं | चौथा कहता है 
कि--वायु- के आधार पर । पाँचवाँ कहता है--सूर्य के आकर्षण से खैंची हुई अपने ठिकाने पर 
स्थित | छठा कहता है कि--पृथिवी भारी होने से नीचे-नीचे आकाश में चली जाती है, इत्यादि में किस 
बात को सत्य मानें ? 

उत्तर--जो शेष, सर्प और बैल के सींग पर धरी हुई पृथिवी स्थित बतलाता है, उसको पूछना चाहिए 
कि सर्प और बैल के माँ-बाप के जन्म-समय किसपर थी ? तथा सर्प और बैल आदि किसपर हैं ? बैलवाले 
मुसलमान तो चुप ही कर जाएँगे, परन्तु सर्पवाले कहेंगे कि सर्प कूर्म पर, कूर्म जल पर, जल अग्नि पर, 
अग्नि वायु पर, और वायु आकाश में ठहरा है । उनसे पूछना चाहिए कि ये सब किसपर हैं ? तो अवश्य 
कहेंगे परमेश्वर पर । 

जब उनसे कोई पूछेगा कि शेष और बैल किस का बच्चा है ? कहेंगे शेष कश्यप कद्र, और बैल गाय 
का | कश्यप मरीची का, मरीची मनु का, मनु विराट का और विराट ब्रह्मा का पुत्र, ब्रह्मा आदि सृष्टि का 
था | जब शेष का जन्म न हुआ था, उसके पहले पाँच पीढ़ी हो चुकी हैं, तब-किसने धारण की थी ? 
५ कश्यप के जन्म-समय में पृथिवी किसपर थी ? तो 'तेरी भी चुप मेरी भी चुप', और लड़ने लग 
जाएँगे । 

इसका सच्चा अभिप्राय यह है कि जो 'बाकी' रहता है, उसको 'शेष' कहते हैं | सो किसी कवि ने 
'शेषाधारा पृथिवीत्युक्तम्‌*' ऐसा कहा कि 'शेष' के आधार पृथिवीं है| दूसरे ने उसके अभिप्राय को न 
समझकर सर्प की मिथ्या कल्पना कर ली | परन्तु जिसलिए परमेश्वर उत्पत्ति और प्रलय से “बाकी अर्थात्‌ 
पृथक्‌ रहता है, इसी से उसको 'शेष' कहते हैं, और उसी के आधार पृथिवी है । 

“सत्येनोत्तमिता भूमि३* ॥--यह ऋग्वेद (१०८५१) का वचन है । 

सत्य” अर्थात्‌ जो त्रैकाल्याबाध्य, जिसका कभी नाशे*नहीं होता, उस परमेश्वर ने भूमि, आदित्य और 

सब लोकों का धारण किया है ॥ 
'उक्षा दाधार पृथिवीमुत द्याम' | --यह भी ऋग्वेद का वचन है ।' 

इसी '“उक्षा' शब्द को देखकर किसी ने बैल का ग्रहण किया होगा | क्योंकि 'उक्षा" बैल का नाम भी 
है, परन्तु उस मूढ़ को यह विदित न हुआ कि इतने बड़े भूगोल के धारण करने का सामर्थ्य बैल में कहाँ 
से आवेगा ? इसलिए “सक्षा” वर्षा द्वारा भूगोल के सेचन करने से सूर्य का नाम है | उसने अपने आकर्षण 


विलीन हो जाता है और समस्त जीव अपने-अपने शरीर का परित्याग करके मूर्च्छित जैसे सुषुप्ति अवस्था 
को प्राप्त हो जाते हैं | तब केवल परमात्मा बचा रह जाता है | इसलिए उसका नाम 'शेष' है | जो 
प्रलयकाल में बचा रह जाता है उसी के लिए कहा है कि सर्गकाल में “समवर्त्तताग्रे' अर्थात्‌ जगत्‌ के उत्पन्न 
होने से पूर्व वर्त्तमान था | जो प्रलयकाल में सबके पीछे बचा रह गया था, सर्गकाल में सबसे पहले वही 
होगा । वही द्यौ४, पृथिवी तथा अन्तरिक्ष को धारण किये रहता है | (यजुः० ३२६ ) | वह 'हिरण्यगर्म' 
कहाता है, क्‍योंकि प्रलयकाल में वह प्रकृति की अव्यक्तावस्था में उसे धारण किये रहता है । “शेषाधारा 
पृथिवी” में पृथिवी समस्त भौतिक जगत्‌ का उपलक्षण है । 

१ ऋग्वेद में 'उक्षा स च्ावापृथिवी बिभर्ति” (१०३१८) यह पाठ है | अथर्ववेद में 'अनड्वान्‌ दाधार पृथिवीमुत द्याम्‌' 

(४।११॥१) यह पाठ है | 
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६१४ सत्यार्थभास्कर 
से पृथिवी को धारण किया है, परन्तु सूर्यादि का धारण करनेवाला विना परमेश्वर के दूसरा कोई भी नहीं 
है । 

[सब लोक-लोकान्तरों का धारक ईश्वर ही है] 


प्रश्न--इतने-इतने बड़े भूगोलों को परमेश्वर कैसे धारण कर सकता होगा ? 


उत्तर--जैसे अनन्त आकाश के सामने बड़े-बड़े भूगोल कुछ भी अर्थात्‌ समुद्र के आगे जल के छोटे 
कण के तुल्य भी नहीं है, वैसे अनन्त परमेश्वर के सामने असंख्यात लोक एक परमाणु के तुल्य भी नहीं 
कह सकते | वह बाहर भीतर सर्वत्र व्यापक, अर्थात्‌ 'विभू$ प्रजासु' यह यजुर्वेद का वचन है | वह परमात्मा 
सब प्रजाओं में व्यापषक्त होकर सबका धारण कर रहा है | जो वह ईसाई, कक मुसलमान, पुराणियों के 
कथनानुसार विभू' न होता, तो इस सब सृष्टि का धारण कभी न कर सकता, क्योंकि बिना प्राप्ति के किसी 
को कोई धारण नहीं कर सकता | 

कोई कहे कि ये सब लोक परस्पर आकर्षण से धारित होंगे, पुन परमेश्वर के धारण करने की क्या 
अपेक्षा है ? उनको यह उत्तर देना चाहिए कि यह सृष्टि अनन्त है वा सान्‍्त ? जो अनन्त कहे, तो 
आकारवाली वस्तु अनन्त कभी नहीं हो सकती | और जो -सान्‍्त कहैं, तो उनके पर-भाग सीमा अर्थात्‌ 
जिसके परे कोई भी दूसरा लोक नहीं है, वहाँ किसके आकर्षण से धारण होगा ? जैसे समष्टि और व्यष्टि 
अर्थात्‌ जब सब समुदाय का नाम वन रखते हैं, तो असमष्टि कहाता है और एक-एक वृक्षादि को भिन्न-भिन्न 
गणना करें, तो व्यष्टि कहाता है, वैसे सब भूगोलों को संम्रष्टि गिनकर जगत्‌ कहें, तो सब जगत्‌ का धारण 
और आकर्षण का कर्त्ता विना परमेश्वर के.-दूसरा कोई भी नहीं | इसलिए जो सब जगत्‌ को रचता है, 
वही--- 

“स दौधार पृथिवी च्यामुतेमाम' | --यह यजुर्वेद (१३४) का वचन है | 

जो पृथिव्यादि प्रकाशरहित॒-लोकलोकान्तर पदार्थ तथा सूर्यादे प्रकाशसहित लोक और पदार्थों का 
रचन-धारण परमात्मा करता है,»जो सबमें व्यापक हो रहा है, वह सब जगत्‌ का कर्त्ता और धारण 
करनेवाला है ॥ 

[पृथिवी का सूर्य के चारों ओर भ्रमण] 


प्रश्न--पृथिव्यादि. लोक घूमते हैं, वा स्थिर हैं ? 
उत्तर--घूमते हैं | 
प्रश्न--कितने ही लोग कहते हैं कि सूर्य घूमता है, और पृथिवी नहीं घूमती । दूसरे कहते हैं कि 
पृथिवी घूमती है, सूर्य नहीं घूमता | इसमें सत्य क्‍या माना जाए | 
उत्तर--ये दोनों आधे झूठे हैं, क्योंकि वेद में लिखा है कि-- 
आय गौ£ पृश्निरक्रमीदसंदन्‌ मातर॑ पुर३ । 
पितरं च॒ प्रयन्त्स्वं/ ॥ --यजु४० अ० ३ | मं० ६॥ 


पृथिवी आदि का घूमना--इस विषय को कुछ अधिक विस्तारपूर्वक ग्रन्थकार ने ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका 
में लिखा है | यहाँ हम उस अंश को वहाँ से उद्धृत कर उसपर अपनी विस्तृत व्याख्या प्रस्तुत कर रहे हैं। 


१ 'विभु' समानार्थक 'विभू” स्वतन्त्र शब्द है | 
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पृथिव्यादिलोकभ्रमणविषयः 


अथेदं विचार्य्यते पृथिव्यादयो लोका भ्रमन्त्याहोस्विन्नेति ? अत्रोच्यते--वेदादिशास्त्रोक्तरीत्या पृथिव्यादयो 
लोका$ सर्वे भ्रमन्त्येव | तत्र पृथिव्यादिभ्रमणविषये प्रमाणमृ-- 
आय गौ पृश्निरक्रमीदसदन्मातरं पुर8 | पितरं च॒ प्रयन्त्स्वः ॥१॥ ह 
-यजु४० अ०३|म.६ 
भाष्यम्‌--अस्याभिप्राय8 --'आयं गौ'रित्यादिमन्त्रेषु पृथिव्यादयो हि सर्वे लोका श्रमन्त्येवेति विज्ञेयम्‌ । 
(आय॑ गौ) अयं गौ४' पृथिवीलोक३ सूर्यश्चन्द्रोइन्यो लोको वा पृश्निमन्तरिक्षमाक्रमीदाक्रमणं कुर्वन्‌ सन्‌ 
गच्छतीति, तथान्येषपि । तत्र पृथिवी मातरं समुद्रजलमसदत्‌ समुद्रजलं प्राप्ता सती, तथा (स्व३) सूर्य॑ 
पितरमग्निमयं च पुर३ पूर्व॑ पूर्व प्रयन्‌ सन्‌ सूर्य्यस्य परितो याति | एवमेव सूर्य्यों वायुं पितरमाकाशं मातरं च, 
तथा चन्द्रोइग्नि पितरमपो मातरं प्रति चेति योजनीयम्‌ । अत्र प्रमाणानि-- 
गौ ग्मा, ज्मेत्याद्येकविंशतिषु पृथिवीनामसु गौरिति पठितं यास्ककृते निघण्टौं । 
तथा च--.स्व४, पृश्निः नाक इति षट्सु साधारणनामसु ॥' पृश्निरित्यन्तरिक्षस्य नामोक्त निरुक्ते । 
“गौरिति पृथिव्या नामधेयं, यद्‌ दूरं गता भवति, यच्चास्यां भूतानि गच्छन्ति |! --निरुटअ० २ | खं० ५ 
“गौरादित्यो भवति, गमयति रसान्‌, गच्छत्यन्तरिक्षे, अथ चौर्यत्‌ पृथिव्या अधि दूरं गता भवति, 
यच्थास्यां ज्योतींषि गच्छन्ति ॥'-निरु० अ० २ | खं० १४ 
“सूर्य्यरश्मिश्चन्द्रमा गन्धर्व इत्यपि निगमों भव॑ति, सो$पि गौरुच्यते ॥'/---निरु० अ० २ | खं० ६ 
“स्वरादित्यो भवति ॥'--निरु० अ० २ खं० १४ 
गच्छति प्रतिक्षणं भ्रमति या सा गौ पृथिवी | “अद्भ्य8 पृथिवी“ति तैत्तिरीयोपनिषदि | यस्माद्‌ यज्जायते 
सोषर्थस्तस्य मातापितृवद्‌ भवति, तथा स्व$शब्देनादित्यस्य ग्रहणात्‌ पितुर्विशेषणत्वाद्‌ आदित्यो5स्या३ 
पितृवदिति निश्चीयते । यद्‌ दूरं गता, दूरंदूरं सूर्य्याद्‌ गच्छतीति विज्ञेयम्‌ | एवमेव सर्वे लोका४ स्वस्य स्वस्य 
कक्षायां वाय्वात्मनेश्वरसत्तया च धारिता8 सनन्‍्तो भ्रमन्तीति सिद्धान्तो बोध्य॥ ॥१॥ 
भाषार्थ--अब सृष्टिविद्याविषय के पश्चात्‌ पृथिवी आदि लोक घूमते हैं वा नहीं, इस विषय में लिखा 


१. मन्त्रे 'अयं गौ इति पुंल्लिड्गनिर्देशों लोकशब्दापेक्षया ज्ञेय/ | तेन पुंल्लिगप्रयोगात्‌ पृथिव्या परिभ्रमणे नास्य 
मन्त्रस्य प्रमाणं सम्मवतीति यत्कैश्चिद्‌ उच्यते, तदपाकृतं भवति । एतदेव चामिप्रेत्य ग्रन्थकृताइईपि विशेषत 'पृथिव्यादयो हि 
सर्वे लोका श्रमन्त्येव' इत्युक्तम्‌ | 

२. निघण्टु १५॥॥ यास्कीयनिरुक्तस्य व्याख्येयरूपो निघण्टुरपि यास्कप्रोक्त एवेति ग्रन्थकारस्य मतम्‌ । साम्प्रतिका बहवो 
विद्वांसो निघण्टुमिमं यास्कप्रोक्तं न मन्यन्ते | एतेषां मतस्यनिराकरणं पण्डित-भगवद्दतेन 'वैदिक वाड्मय का इतिहास' ग्रन्थस्य 
“वैदों के भाष्यकार' नाम्नि भागे विस्तरेण कृतम्‌ (पृष्ठ १८१-१६५), तत्तत्रैव द्रष्टव्यम्‌ । 

३. निघण्टु १४ ॥ 

४. पृश्निरन्तरिक्षस्य नामेति निरुक्ते न क्वचित्‌ साक्षात्‌ पठयते, तथापि पूर्वोद्धृतस्य निघण्टुपाठस्य व्याख्यान 
(२५१३-१४) स्वरादय आदित्यस्य० दिवश्च साधारणनामानीत्युक्तम्‌ यास्केन । तत्र 'दिव्‌' शब्देनान्तरिक्षं गृह्मते इति 
भगवद्दयानन्दस्य मतम्‌ | तथैव च भगवता स्ववेदभाष्ये बहुत्र पृश्निशब्दस्यान्तरिक्षरूपो $र्थों व्याख्यातम्‌ | निघण्टौ स्वरादिभ्य३ 
साधारणनामम्य£ (१४) प्राकृ अन्तरिक्षनामानि पठ्यन्ते | तस्माद्‌ आदित्येन सह साधारणनामत्वेन 'दिव्‌'शब्देन अन्तरिक्षस्यापि 
ग्रहणं सम्भवति । 
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६१६ सत्यार्थभास्कर 


अर्थात्‌ यह भूगोल जल के सहित सूर्य के चारों ओर घूमता जाता है | इसलिए भूमि घूमा करती 
॥ 
न आ कृष्णेन रज॑सा वर्त्तमानो निवेशयप्नमृतं मर्त्य॑च । 
हिरण्ययेन सविता रथेना देवो यांति भुवनानि पश्यन्‌ू ॥ ह 
-यजु॥० अ० ३३ | मं० ४३॥ 
जो 'सविता'“ अर्थात्‌ सूर्य वर्षादि का कर्त्ता, प्रकाशस्वरूप, तेजोमय, रमणीयस्वरूप के साथ वर्त्तमान, 
सब प्राणि-अप्राणियों में अमृतरूप वृष्टि वा किरण द्वारा अमृत का प्रवेश करा, और सब मूर्तिमान्‌ द्रव्यों को 


जाता है | इसमें यह सिद्धान्त है कि वेदशास्त्रों के प्रमाण और युक्ति से भी पृथिवी और सूर्य आदि सब लोक 
घूमते हैं | इस विषय में यह प्रमाण है-- 

(आयं गौ४०) गौ नाम है पृथिवी, सूर्य, चन्द्रमादि लोकों का | अपनी-अपनी परिधि में, वे सब अन्तरिक्ष 
के मध्य में, सदा घूमते रहते हैं | परन्तु जो जल है, सो पृथिवी की माता के समान है, क्योंकि पृथिवी, जल 
के परमाणुओं के साथ अपने परमाणुओं के संयोग से ही उत्पन्न हुई हैं और मेघमण्डल के जल के बीच में 
गर्भ के समान सदा रहती है और सूर्य उसके पिता के समान है, इससे सूर्य के चारों ओर घूमती है | इसी 
प्रकार सूर्य का पिता वायु और आकाश माता तथा चन्द्रमा का अग्नि पिता और जल माता | उसके प्रति 
वे घूमते हैं | इसी प्रकार से सब लोक अपनी कक्षा में'सदा घूमते हैं । 

इस विषय का संस्कृत में निघण्टु का प्रमाण लिखा है; उसको देख लेना । इसी प्रकार सूत्रात्मा जो 
वायु है, उसके आधार और आकर्षण से सब लोकों-का धारण. और भ्रामण होता है, तथा परमेश्वर अपने 
सामर्थ्य से पृथिवी आदि सब लोकों का धारण, भ्रोमण और पालन कर रहा है ॥१॥ 

या गौर्वर्तनिं पर्य्येति निष्कृतं पयो दुहाना व्रतनीरवारत४ । 
साप्रब्रुगणा- वरुणाय दाशुषे देवेभ्यो दाशद्धविषा विवस्वते ॥२॥ 
---%.अ. ८ | अ. २। व. १० मं. १ 
भाष्यम्‌--(या गौर्वर्तनिं०) या पूर्वोक्ता गौर्वर्तनिं स्वकीयमार्ग (अवारत$) निरन्तरं भ्रमती सती, पर्य्येति 
विवस्वतेरर्थात्‌ सूर्यस्य परित३ सर्वत३ स्वस्वमार्ग गच्छति | (निष्कृतं) कथंभूतं मार्गम्‌ ? तत्तद्गमनार्थमीश्वरेण 
निष्कृतं निष्पादितम्‌ | (पयो दुहाना) अवारतो निरन्तरं पयो दुहानाइनेकरसफलादिभिः प्राणिन४ प्रपूरयती, 
तथा (व्रतनी३) व्रतं स्वकीयभ्रमणादिसत्यनियमं प्रापयन्ती | (सा प्र०) दाशुषे दानकर्त्रे, श्रेष्ठकर्मकारिणे, देवेभ्यो 
विद्दृभ्यश्च, हविषा हविदनिन सर्वाणि सुखानि दाशत्‌ ददाति । किं कुर्वती ? प्रब्ुवाणा सर्वप्राणिनां 
व्यक्तवाण्या हेतुभूता सतीयं वर्तत इति ॥२॥ 

भाषार्थ--(या गौर्व०) जिस-जिसका नाम “गौ' कह आये हैं, सो-सो लोक अपने-अपने मार्ग में घूमता 
और पृथिवी अपनी कक्षा में सूर्य के चारों ओर घूमती है अर्थात्‌ परमेश्वर ने जिस-जिसके घूमने के लिए 
जो-जो मार्ग निष्कृत अर्थात्‌ निश्चय किया है, उस-उस मार्ग में सब लोक घूमते हैं | (पयो दुहाना०) वह 


१. अर्थात्‌ सूर्थमण्डल | 
२. अय मन्त्र प्राध्यान्येन पृथिवीअ्रमणमाचष्टे 'या गौ४' इति स्त्रीलिंग निर्देशात्‌ | इयं पृथिवी सूर्यस्य परितो भ्रमति, न 


सूर्यो$स्या४ परित इत्यस्यार्थस्य निर्देश आचार्यवर्यं2 श्रीपण्डितब्रह्मदत्तजिज्ञासुभि३ स्वकीये यजुर्वेदभाष्यविवरणे 'आय॑ गौ$' 
(३॥६) मन्त्रव्णाख्याने विस्तरेण विहित४ । स तनत्रैव द्रष्टव्य३ । 
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अष्टम-समुल्लास: जा 


दिखलाता हुआ, सब लोकों के साथ आकर्षण गुण रहता है, किन्तु 
किसी लोक के चारों और नहीं घूमता ॥ गुण से सह वर्त्तमान, अपनी परिधि में घूमता रह न्तु 

वैसे ही एक-एक ब्रह्माण्ड' में एक सूर्य प्रकाशक, और दूसरे सब लोक-लोकान्तर प्रकाश्य हैं | जैसे-- 

“दिवि सोमो अधि श्रित१" | --अथर्व० का० १४। अनु० १| मं०. १॥ 

जैसे यह मिलन सूर्य से प्रकाशित होता है, वैसे ही पृथिव्यादि लोक भी सूर्य के प्रकाश ही से 
प्रकाशित होते हैं, परन्तु रात और दिन सर्वदा वर्त्तमान रहते हैं, क्योंकि पृथिव्यादि लोक का घूमकर जितना 
भाग सूर्य के सामने आता है उतने में दिन, और जितना पृष्ठ में अर्थात्‌ आड़ में होता जाता है तो उतने 
में रात, अर्थात्‌ उदय-अस्त, सन्ध्या-मध्याहन, मध्यरात्रि आदि जितने कालावयव हैं, वे.देशदेशान्तरों में सदा 
३२+३००००-५८यक नकल कनमे के ० +.33७०० का» द 43 + कक कक कं कर 
गौ अनेक प्रकार के रस, फल, फूल, तृण और अन्नादि पदार्थों से सब प्राणियों क॑ निरन्तर पूर्ण करती 
है | तथा अपने-अपने घूमने के मार्ग में सब लोक सदा घूमते-घूमते नियम ही से प्राप्त हो रहे हैं | (सा 
प्रब्रवाणा०) जो विद्यादि उत्तम गुणों का देनेवाला परमेश्वर है, उसी के जानने के लिए सब जगत दृष्टान्त 
है और जो विद्वान्‌ लोग हैं उनको उत्तम पदार्थों के दान से अनेक सुखों को भूमि देती और पृथिवी, सूर्य, 
वायु और चन्द्रमादि गौ ही सब प्राणियों की वाणी का निमित्त भी है ॥२॥ 

त्वं सोम पितृभि४ संविदानो5नु द्यावापथिवी आ ततन्थ । 
तस्मै त इन्दो हविषा विधेम वयं स्याम पतयों रयीणाम्‌ ॥३॥ 
--ज०अ०६|अ०४वि०१३। 

भाष्यमू--त्वं सोम० अस्याभिप्राय४--अस्मिन्‌ मन्त्रे चन्द्रलोक£ पृथिवीमनुभ्रमतीत्ययं विशेषो5स्ति । 

अयं सोमश्चन्द्रलोक४ पितृभि॥ पितृवत्‌ पालकैर्गुणैः सह संविदान8 सम्यग्‌ ज्ञात: सन्‌ भूमिमनुअश्रमति । 
कदाचित्‌ सूर्य्यपृथिव्योर्मध्येडपि भ्रमन्‌ सन्नागच्छतीत्यर्थ॥ | अस्यार्थ भाष्यकरणसमये स्पष्टतया वक्ष्यामि | 

तथा “बद्यावापृथिवी एजेते' इति मन्त्रवर्णार्थाद्‌ द्यौ8, सूर्य्य/, पृथिवी च श्रमतश्चलत इत्यर्थ$। अर्थात्‌ 
स्वस्यां स्वस्यां कक्षायां सर्वे लोका भ्रमन्तीति सिद्धम्‌ ॥ 

॥ इति पृथिव्यादिलोकअमणविषय३ संक्षेपत३ ॥ 


भाषा--(त्वं सोम०) इस मन्त्र में यह बात है कि चन्द्रलोक पृथिवी के चारों ओर घूमता है | कभी-कभी 
सूर्य और पृथिवी के बीच में भी आ जाता है | इस मन्त्र का अर्थ अच्छी तरह से भाष्य में करेंगे । 
तथा (द्यावापृथिवी) यह बहुत मन्त्रों में पाठ है कि द्यौ॥ नाम प्रकाश करनेवाले सूर्य आदि लोक और 
जो प्रकाशरहित पृथिवी आदि लोक हैं, वे सब अपनी-अपनी कक्षा में सदा घूमते हैं | इससे यह सिद्ध हुआ 
कि सब लोक भ्रमण करते हैं ॥३॥ 
॥ इति संक्षेपत४ पृथिव्यादिलोकअमणविषय३8 ॥ 


वैदिक संहिताओं में ज्योतिष सम्बन्धी ज्ञान पर्याप्त मात्रा में उपलब्ध है, परन्तु वह सब इतने रहस्यपूर्ण 
व आलंकारिक ढंग से लिखा गया है कि आज के युग में उस पद्धति को जानना व समझना अत्यन्त कठिन 
है, और अब यदि उन उपलब्धियों पर आज के विद्वान्‌ एकमत नहीं हो पाते तो कोई आश्चर्य की बात 
नहीं | जिन बातों को आज का विज्ञान जान पाया है, वे ही नहीं, अपितु जिनको अभी तक वह नहीं जान 
पाया है, वे भी वेदों में विद्यमान हैं | 

ऋग्वेद (१।११५॥१; २४०४) में विश्व को तीन लोकों में विभक्त किया गया है--पृथिवी अन्तरिक्ष तथा 
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वर्त्तमान रहते हैं, अर्थात्‌ जब आर्यावर्त्त में सूर्योदय होता है, उस समय पाताल अर्थात्‌ “अमेरिका” में अस्त 
होता है और जब आर्युावर्त्त में अस्त होता है, तब पाताल देश में उदय होता है | जब आर्यववर्त्त में मध्य दिन 
वा मध्य रात है, उसी समय पाताल देश में मध्य रात और मध्य दिन रहता है | 

[पृथिवी के भ्रमण में हेतु ] 


जो लोग कहते हैं कि सूर्य घूमता और पृथिवी नहीं घूमती, वे सब अज्ञ हैं, क्योंकि जो ऐसा होता तो 
कई सहस्र वर्ष के दिन और रात होते, अर्थात्‌ सूर्य का नाम 'ब्र॒घ्न'' है | वह पृथिवी से लाखों गुना बड़ा 
और क्रोड़ों कोश दूर है | जैसे राई के सामने पहाड़ घूमे तो बहुत देर लगती, और राई के घूमने में बहुत 
समय नहीं लगता, वैसे ही पृथिवी के घूमने से यथायोग्य दिन-रात होता है, सूर्य के घूमने से नहीं और जो 


द्यौ& । इसके पश्चात्‌ पुन प्रत्येक के तीन भाग किये हैं | आकाश (अन्तरिक्ष) का सम्बन्ध बादल, विद्युत्‌, 
वायु से है तथा सूर्य, चन्द्रमा, ग्रह और तारों का सम्बन्ध द्युलोक से'है | पृथिवी की द्युलोक से दूरी 
अलग-अलग ग्रन्थों में अलग-अलग ढंग से बताई गयी है | 
ऋग्वेद में पृथिवी का आकार वर्तुलाकार कहा गया है (१३३८) और बत्ताया गया है कि पृथिवी अपने 
आप हवा में स्वतन्त्ररूप से विद्यमान है (४५३३) | शतपथब्राह्मणे ने इसे स्पष्टरूप से “परिमण्डल' संज्ञा 
दी है | पृथिवी के विस्तार के विषय में भी कल्पना कीं गयी है | प्रो०ण तारकेश्वर भट्टाचार्य तथा डॉ० 
एकेन्द्रनाथ घोष का मत है कि वेद में पृथिवी .की दोनों गेतियों-पृथिवी का अपनी धुरी पर तथा सूर्य के 
चारों ओर कक्षागति (4509] २०8॥०), 070॥47२0(00॥07) कै प्रमाण उपलब्ध हैं | ये गतियाँ सूर्य के कारण 
उत्पन्न हुई हैं | लुडविग ने बहुत पहले बताया था.कि ऋग्वेद में इस बात के स्पष्ट प्रमाण हैं कि पृथिवी 
सूर्य के चारों ओर घूम रही है| ऋग्वेदः (७।५८।२) में लिखा है कि पृथिवी की दोनों प्रकार की गति के 
कारण ही सूर्य दिन, रात, मास और वर्ष बनानेवाला है | ऋतुओं का जनक भी वही है | वायु को गति 
देनेवाला भी वही है (ऐत० ब्रा० २७७) |वहाँ 'यह भी लिखा है कि सूर्य न कभी उदय होता है और न अस्त 
| पृथिवी की गति के कारण ही वैसा प्रतीत होता है | 
ऋग्वेद (१।४१४) के अनुसार वरुण ने सूर्य के लिए मार्ग निर्मित किया है जिसे “'ऋत* कहते हैं | उसी 
के निमित्त से वहाँ आदित्य: ब्रह्मचारी के मार्ग का निर्देश किया है | यहीं राशिचक्रसम्बन्धी पट्टी (70वींदा। 
3८॥) का उल्लेख है | लुडबिग का विचार है कि ऋग्वेद में रविमार्ग का पृथिवी की भूमध्य रेखा (१११०२ 
तथा धुरी (१०८६४) के साथ सम्बन्ध का वर्णन है | मोटे तौर पर सूर्य (पृथिवी) की वार्षिक गति दो 
अर्द्धभागों--उत्तरायण और दक्षिणायन में विभाजित है | रविमार्ग (:०॥9॥०) बारह भागों या बारह राशिचक्रों 
में विभाजित है | परिणामस्वरूप एक वर्ष में बारह महीने होते हैं । सूर्य प्रत्येक महीने में पृथक्‌ पृथक्‌ राशि 
से गुज़रता है | प्रत्येक राशि से गुज़रता हुआ सूर्य पृथकृपृथक्‌ नामों से पुकारा जाता है जिससे बारह 
आदित्यों की परिकल्पना की गयी है | 
“आयं॑ गौरिति” मन्त्र के शब्दार्थ में निम्न प्रमाण हैं-यास्कीय निघण्टु में “गौ” शब्द पृथिवी के 
पर्यायवाची शब्दों में पढ़ा गया है | निरुक्त में “गौ* का अर्थ "पृथिवी" इसलिए पढ़ा गया है, क्योंकि (क) 
सूर्य से दूर-दूर गति करती है | ( ख) अथवा इसमें सब प्राणी गति करते हैं । निरक्त में 'सूर्य/ का नाम 
भी “गौ” लिखा है, क्योंकि यह (क) रसॉ को ले-जाता है, और (ख) स्वयं अन्तरिक्ष में गति करता है । 


१ 'असौ वा आदित्यो ब्र॒ध्न: | --शत० १३।२।६।१॥ 
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अष्टम-समुल्लास: डे 


इसी प्रकार निरुक्त में 'द्युलोक' का नाम भी 'गौ' आया है, क्‍योंकि वह पृथिवी से बहुत दूर गया 
हुआ है, (ख) और इसमें सूर्यादि ज्योतिर्मम लोक गति करते हैं । कि लक, हाध भी किक का 
आया है, क्योंकि वह (क) पूर्णतया अन्धकार को दूर भगानेवाला है, (ख) वह रसों के ग्रहणार्थ गया हुआ 
डर ४ बह 5 पुल व के प्रकाश के प्रति गया हुआ है अर्थात्‌ उन्हें प्रकाशित करता 
# अर्थात्‌ वह में" रु क्योंकि 
जता सुर्याति पर्वेतिय! लेक रहे है । मान्‌ है । निरक्त में 'पृश्नि' नाम अन्तरिक्ष का आया है, क्योंकि 
पृथिवीभ्रमण के पोषक प्रमाण वैदिक वाड्मय में प्रचुरता से उपलब्ध हैं | जैसे-- 
हे यस्या कृष्णमरुणं च संहिते अहोरात्रे विहिते भूम्यामधि । 
वर्षण भूमि: पृथिवी वृतावृता सा नो दधातु भद्गया प्रिये धामनिधामनि ॥ 
---अथर्व० १२॥/१॥५२ 
“वर्षण भूमि पृथिवी वृतावृता'--वार्षिक गति से (वर्षभर में) पृथिवी सूर्य के चारों ओर चक्र काटकर 
लौट आती है | “अहोरात्रे विहिते' प्रतिदिन की गति भी इसी से सिद्ध है.। 
छः प्रजा ह तिस्रो अत्यायमीयुर्न्यन्या अर्कमभितो विविश्रे । 
बृहद्ध तस्थौ भुवनेष्वन्तः पवमानो हरित आ विवेशं ॥ 
---ऋ०८।१०१।॥१४ 
सूर्य बहुत बड़ा है और सबके मध्य में स्थित है.। पृथिव्यादि उसके चारों ओर घूमते हैं | 
३. ऋग्वेद (१०।२२।१४) में बिना हाथ-पाँव केः पृथिवी सूर्य के चारों ओर प्रदक्षिणा करती है---ऐसा 
प्रतिपादन किया है । 
४. यजुर्वेद ८।६ में लिखा है- 
अहं परस्तादहमवस्ताद्‌ यदन्तरिक्ष तदु मे पिता$भूत्‌ । 
अहं सूर्यमुभयतो ददर्शाहं देवानां परमं गुहा यत्‌ ॥ 
मैं सूर्य को दोनों ओर देखता. हूँ, पूर्व भी तथा पश्चिम भी अर्थात्‌ सूर्य पूर्व या पश्चिम जाता है या 
घूमता है, यह बात नहीं | अपितु वह घूमता है, ऐसा मैं समझता हूँ | घूमते देखना या प्रतीत होना मेरे 
दृष्टिदोष से सम्बन्ध रखता है, वस्तुत$- सूर्य घूमता नहीं । 
५. यह पृथिवी सूर्य के चारों ओर घूमती है | इसके पिछले आधे भाग में सदा अन्धकार तथा सामने 
आधे भाग में सदा प्रकाश बना रहता है | बीच में सब पदार्थ हैं | यह पृथिवी माता के समान सबकी रक्षा 


करती है | 
--ऋग्वेद १।१६४।१७ 

६. सूर्य चक्र को पैदा करता है, अर्थात्‌ सूर्य पृथिवी आदि के चक्रोत्पन्न होने में हेतु है, स्वयं चक्र नहीं 
करता । 

वेद के समान ही ब्राह्मणग्रन्थों से भी पृथिवी का सूर्य के चारों ओर घूमना सिद्ध है | ऐतरेयब्राह्मण 
अध्याय १४, खण्ड ६ तथा गोपथब्राह्मण उत्तरार्द्ध ४१० में स्पष्ट लिखा है--"यह सूर्य न कभी उदय होता 
है न अस्त | उसे जो पश्चिम में अस्त या पूर्व में उदय होना मानते हैं, वे अपने आपको भूल में डाल रहे 
हैं|" रे हि 

वेद की इस (ल्राह्मणोक्त) व्याख्या के अनुसार तो इस विषय में कुछ भी सन्देह नहीं रह जाता | 
आदित्य-गति माननेवालों के लिए ही “सूर्य पश्चिम में जाकर अस्त हो गया अथवा अब पूर्वदिशा में उदय 
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है जाााए ना" ८ 2७७» «कलम भककः आका आज तआल्‍्च ३ ऋण आक। 
हो रहा है'- मुख्यवृत्ति से ऐसा व्यवहार हो सकता है | पृथिवीश्रमणवादी तो गाड़ी में बैठे पीछे दौड़ते हुए 


वृक्षों को 'वृक्ष दौड़ रहे हैं' इस व्यवहार के समान उपचार से ही कहते हैं, न कि वस्तुत४ । उनका ऐसा 
कहना उपचार से बनता है या अज्ञानवश । इससे वृक्षों का दौड़ना सिद्ध नहीं हो जाता | 

महान्‌ ज्योतिषाचार्य आर्यभट्ट ने भी पृथिवीभ्रमण की पुष्टि की है | “आर्यसिद्धान्त' में आये 
'अनुलोमगत्तिनौंस्थ३,' का अभिप्राय यह है कि जैसे चलती हुई नाव में बैठे मनुष्य को नाव स्थिर और 
किनारे के पेड़, घर आदि उल्टी दिशा में चलते हुए दिखाई पड़ते हैं, इसी प्रकार नक्षत्रचक्र अचल होने पर 
भी घूमनेवाली पृथिवी पर रहनेवाले मनुष्य को पश्चिम की ओर घूमता हुआ देख पड़ता है | 'आर्यसिद्धान्त' 
में आगे लिखा है-.."सूर्यादि सब नक्षत्र स्थिर हैं, पृथिवी ही बार-बार अपनी धुरी पर घूमकर प्रतिदिवस इनके 
उदयास्त का सम्पादन करती है |” 


पृथिवी का सूर्य के चारों ओर घूमना प्रत्यक्ष है । जब कोई पदार्थ घूमता है तो उसका वेग अपने 
केन्द्रस्थान (ठीक बीच) की अपेक्षा दूरतर स्थान में अधिक होता (हैं इसीलिए यदि कोई वस्तु बहुत ऊँचे 
स्थान (मीनार आदि) से गिराई जाए तो वह वस्तु कुछ दूर पूर्वांश-में गिरेगी, जहाँ से गिराई गयी है, उस 
स्थान के ठीक नीचे नहीं | इसी से अनुमान लगाया जा सकता है।कि पृथिवी पश्चिम से पूर्व की ओर घूमती 
है । 


ग्रन्थकार ने जो “आयं गौ४' इस मन्त्र के व्याख्यान में अन्य लोकों का भ्रमण कहा है, वह गो शब्द 
से भूगोलादि के उपलक्षण से तथा 'अयंः इस पुल्लिंग-प्रयोग से सब ठीक है | वहाँ सूर्य का अपनी कक्षा 
में तथा अन्यों का सूर्य के चारों ओर भ्रमणो/यथोक्रम समझना चाहिए ।' 

'पृथिवीसूक्त* के नाम से प्रसिद्धेअथर्ववेद के १२वें काण्ड के पहले सूक्त में विस्तारपूर्वक बताया है कि 


१. सूर्य अपनी धुरी पर एकचक्कर २५ दिने; ६ घण्टे ७ मिनट में पूरा करता है | इस विषय में विस्तार से जानने के 
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अष्टम-समुल्लास: 
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दूसरी राशि अर्थात्‌ ] यदि सूर्य न घूमता होता, तो एक राशि>स्थान 

अल &->+ तृ स्थान को प्राप्त न होता और गुरु पदार्थ विना घूमे आकाश में नियत स्थान पर कभी 
और जो जैनी कहते हैं कि पृथिवी 

जलदप घूमती नहीं, किन्तु नीचे-नीचे चली जाती है, और दो सूर्य और 

यो #> हु पे ++ ५ में बतलाते हैं, वे तो गहरी भांग के नशे में निमग्न हैं, क्योंकि जो नीचे-नीचे चली 

जाती, तो चारों और वायु के चक्र न बनने से पृथिवी छिन्न-भिन्न होती और निम्नस्थलों में रहनेवालों को 


-अ- नरक के है और इस नाते हमारा सब प्रकार से पालन-पोषण करते हुए अनेक प्रकार का 

यह सर्वविदित है कि चन्द्रमा पृथिवी के चारों और घूमता है | घूमते हुए जब कभी वह पृथिवी और 
सूर्य के बीच में आ जाता है तो चन्द्रमा की ओट में हो जाने से कुछ काल के लिए सूर्य पृथिवी से दिखाई 
देना बन्द हो जाता है | इसी को सूर्यग्रहण कहा जाता है | चन्द्रमा के पृथिवी के चारों ओर और पृथिवी 
के सूर्य के चारों ओर घूमने से ही यह स्थिति आती है | 

तैत्तिरीयब्राह्मण (५।२१) से प्रतीत होता है कि वैदिक काल के ज्योतिषियों ने बिना किसी यन्त्र की 
सहायता के अपनी नंगी आँखों से सूर्य के साथ उदित और अस्त होनेवाले तारों की सहायता से सूर्य की 
गति का ज्ञान प्राप्त कर लिया था | ऋग्वेद (५|४०६) में तुरीय उपकरण की सहायता से सूर्य के पूर्ण ग्रहण 
के निरीक्षण का उल्लेख मिलता है | प्राचीन आर्य सूर्यग्रहण के आरम्भ, अवधि तथा समाप्तिकाल की गणना 
कर सकते थे । अथर्ववेद (१६।६।१०) के अनुसार सूर्यग्रहण राहु द्वारा लगा करता है | सूर्यग्रहण का कारण 
चन्द्रमा होता है | 

सूर्य की ऊर्जा से ही पृथिवी पर जीवन है । पृथिवी के लगभग ७० प्रतिशत क्षेत्र में जल है | सूर्य की 
ऊर्जा और पृथिवी के जल से वाष्प बनती है, जो आकाश में जाकर मेघमण्डल का रूप धारण करती है, 
जिससे वर्षा होती है | इसी से अनेक प्रकार के रस, फल, फूल, दृण, अन्नादि पृथिवी पर -उत्पन्न होकर 
प्राणियों का भरण-पोषण करते हैं । इसलिए पृथिवी के लिए सूर्य पिता के समान है | सूर्य की पूर्ण ऊर्जा 
की बहुत कम मात्रा पृथिवी पर पहुँचती है | सूर्य के भीतर एक सैकिण्ड में जितनी ऊर्जा पैदा होती है 
उसका भी जीव अपने करोड़ों वर्षों के जीवन में उपयोग नहीं कर सके हैं | यदि सूर्य के अन्दर कोयला 
होता तो कुछ ही वर्षों में जलकर समाप्त हो गया होता | इससे पता चलता है कि सूर्य की ऊर्जा का स्रोत 
कुछ और है | सूर्य से प्रति सैकण्ड ४० लाख टन के द्रव्यमान के परिमाण में ऊर्जा निकलकर आकाश में 
विकिरण हो रही है | सूर्य के अन्दर विभिन्न तत्त्वों के परमाणु हैं | उनमें हाइड्रोजन गैस के परमाणु सबसे 
अधिक हैं | हाइड्रोजन के परमाणुओं का संयोग होता है तो ऊर्जा उत्पन्न होती है और एक दूसरा तत्त्व 
हीलियम पैदा हो जाता है | इन परमाणुओं का विघटन होने पर फिर ऊर्जा पैदा होती है | इस प्रकार 
परमाणुओं के संयोग और वियोग से पर्याप्त मात्रा में ऊर्जा पैदा होती है | यह क्रिया निरन्तर चलती रहती 
है | इस क्रिया को / चैन क्रिया" कहते हैं | परिकलनों के आधार पर सूर्य के प्रकाशमण्डल का 
औसत तापक्रम ६३००' सेण्टीग्रड है | सूर्य के प्रकाशमण्डल के चारों ओर जो द्रव्य वर्णणण्डल और किरीट 
के रूप में है उसका तापमान भी ३००० के बराबर है | इतने ऊँचे तापक्रम पर कोई भी द्रव्य ठोस अथवा 
द्रव अवस्था मेँ नहीं रह सकता, अतः सूर्य में वह अवश्य ही वाष्परूप में परिणत हो गया होता । सूर्य वाष्प 
अथवा वायुरूप में है । इसी से वायु को सूर्य का पिता कहा है | इन सब लोकों को नियमपूर्वक अपने-अपने 
मार्ग में चलानेवाली शक्ति का नाम परमेश्वर है, जिसमें सब शक्तियाँ केन्द्रित हैं । 
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लगभग ४५० वर्ष पूर्व तक पाश्चात्य लोग यही मानते थे कि पृथिवी स्थिर है और सूर्य उसके चारों 
ओर घूमता है | यह सिद्धान्त भूकेन्द्रित था । ईसाई मत की मान्यताएँ इसी आधार पर टिकी थीं | जिन 
वैज्ञानिकों ने इस मान्यता का विरोध किया उन्हें कठोर यातनाएँ सहनी पड़ीं परन्तु गैलिलियो, कैपलर और 
कापरनिक्स आदि वैज्ञानिकों की साहसपूर्ण खोजों के प्रकाश में आने के बाद ईसाई धर्मगुरुओं को विवश 
होकर मानना पड़ा कि यह जगत्‌ सूर्यकेन्द्रित है और पृथिवी आदि ग्रह सूर्य के चारों ओर चक्कर लगाते 
हैं। सन्‌ १६१७ तक यही समझा जाता था कि सूर्य तारों से पूर्ण इस विश्व के केन्द्र में है । आधुनिक खोजों 
से पता चला है कि यह सम्पूर्ण विश्व उत्केन्द्र स्थिति में है | 

इस ब्रह्माण्ड में सूर्य का अपना एक परिवार है, जिसे सौरमण्डल कहते हैं | इस परिवार में ६ ग्रह 
हैं जो सूर्य की दीर्घ वृत्ताकार परिधि में परिक्रमा करते हैं | ३० उपग्रह हैं जो अपने-अपने ग्रहों के गिर्द घूमते 
हैं । चन्द्रमा पृथिवी का उपग्रह है और इसका भौगोलीय परिकाल रूट दिन है | सूर्य, चन्द्र, पृथिवी आदि 
सब अपनी-अपनी धुरी पर लट्टू की तरह घूमते हैं, परन्तु सबका घूर्णनकाल अलग-अलग है | 

असंख्य तारों के समूह को अंग्रेजी में गैलेक्सी या मिल्की वे (68॥96%० !४॥0 ५३७) कहते हैं | हमारे 
यहाँ इसे आकाशगंगा के नाम से अभिहित किया गया है | सप्त-ऋषि आदि की तरह सूर्य भी एक तारा 
होने से हमारी आकाशगंगा का सदस्य है | आकाश में कुछ ऐसी वस्तुएँ भी हैं जो बादल के टुकड़ों के 
समान दिखाई पड़ती हैं | इन्हें नीहारिका कहते हैं | ये भी हमारी आकाशगंगा के समान असंख्य तारों का 
समूह हैं | इस तरह की अनगिनत निहारिकाएँ इस ब्रह्माण्ड में हैं । आकाशगंगा के अन्दर के सारे पिण्ड 
आकाशगंगा के नाभिकीय केन्द्र का चक्कर लगाते रहते हैं | 

सूर्य १५० मील प्रति सैकण्ड की गति से वृत्ताकार पथ में आकाशगंगा के केन्द्र की परिक्रमा करता है। अपनी 
धुरी पर सूर्य २७ दिनों में एक चक्कर पूरा करता है-जिसेका प्रमाण सूर्य की सतह पर पाये जानेवाले धब्बे हैं जो सूर्य 
के पश्चिमी भाग से उसके पूर्वी भाग की ओर चलते प्रतीत होते हैं | वास्तव में ये धब्बे अपनी जगह पर बने रहते हैं, 


पृथिवी के गिर्द सूर्य परिक्रमा करता है-। इसे अपराध मानकर दण्ड दिया गया और उसके फलस्वरूप उसे जेल में 
रहना पड़ा | इसी प्रकार जब उसने सूर्य में धब्बे होने की बात कही तो लोगों ने कहा कि या तो गैलिलियो की आँखों 
में दोष है या उसकी दूरबीन (72०७००.७९) ख़राब है | जिस ईश्वर ने सृष्टि बनाई, यदि बाइबल में उसी का दिया 
ज्ञान होता तो सृष्टिक्रम के विरुद्ध बातें न लिखी होतीं | ईश्वरीय ज्ञान की कसौटी पर वेद ही खरा उतरता है।' 

एतेषु हीदम्‌--'सब पदार्थ इन्हीं में बसते हैं और ये ही सबके निवास करने के स्थान हैं' का अभिप्राय 
यह है कि जिन लोकों में मानवादि प्राणी नहीं हैं, वे भी वास का हेतु अर्थात्‌ बसाने में सहायक होने के 
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वायु का स्पर्श न होता, नीचेवालों को अधिक होता, और एक-सी वायु की गति होती । दो सूर्य, चन्द्र होते 
तो रात और कृष्णपक्ष का होना ही नष्ट-भ्रष्ट होता | इसलिए एक भूमि' के पास एक चन्द्र और अनेक चन्द्र 
तथा अनेक भूमियों के मध्य में एक सूर्य रहता है । 


[अन्य लोकों में भी प्राणी है] 


प्रश्न--सूर्य-चन्द्र और तारे क्‍या वस्तु हैं? और उनमें मनुष्यादि सृष्टि है, वा नहीं ? 

उत्तर--ये सब भूगोल लोक, और इनमें मनुष्यादि प्रजा भी रहती है | क्योंकि-- 

'एतेषु हीद ” सर्व वसु हितमेते हीद * सर्व वासयन्ते, तद्यदिदं सर्व॑ वासयन्ते तस्माद्वसव इति” ॥ 

- शत० का० १४।६।६।४ 

पृथिवी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, चन्द्र, नक्षत्र और सूर्य इनका 'वसु“ नाम इसलिए है कि इन्हीं में 
सब पदार्थ और प्रजा वसती हैं, और ये ही सबको वसाते हैं | जिसलिए वास के-निवास करने के घर हैं, 
इसलिए इनका नाम 'वसु' है ॥ 

जब पृथिवी के समान सूर्य, चन्द्र और नक्षत्र वसु है, पश्चात्‌ उनमें इसी प्रकार प्रजा के होने में क्या 


अल का 3 न मल के 3 मी की मनन ॥+मर की 3५००+»+«+-७अ«नल«कर लेन नमन 
कारण 'वसु' कहाते हैं | यथा--चन्द्रमा में प्राणियों का वास न होने पर भी वह पृथिवीलोक के प्राणियों के 
जीवन-निर्वाह में सहायक है | 'सोम ओषधिनामधिपति$“--चन्द्रमा के कारण ही ओषधि-वनस्पति आदि में 
रस उत्पन्न होता है और इस प्रकार वह अन्न, फल आदि प्रदान करके प्राणियों को बसाता है | सूर्य अग्निरूप 
है | इस कारण पाञ्चभौतिक शरीरधारी प्राणियों का उसमें बसना सम्भव प्रतीत नहीं होता | तथापि वह सूर्य 
समस्त चराचर जगत्‌ के जीवन का हेतु है--'सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च' | सूर्य न हो तो वर्षा के अभाव 
में न पीने को जल मिले, न अन्न आदि उत्पन्न हों और न साँस लेने के लिए शुद्ध वातावरण हो | इस प्रकार 
वस्तुमात्र इन वसुओं में निहित हैं | पृथिवी का. एक नाम वसुधा भी है | प्राणियों को अन्न, जल, तेल, 
कोयला और अनेक प्रकार की धातु आदि सब-कुछ उसी से मिलता है | इस प्रकार इन्हीं वस्तुओं के आश्रय 
से जीव बसते हैं | 

न्‍्यायदर्शन (३।१२७) के भाष्य में वात्स्यायन मुनि लिखते हैं-.आप्यतैजसवायव्यानि लोकान्तरे 
शरीराणि' अर्थात्‌ लोकान्तर- में जल, अग्नि और वायु के शरीर होते हैं । इसका यह अर्थ कदापि नहीं कि 
लोकान्तर में केवल अग्नि, जल अथवा वायु के शरीर होते हैं अपितु उसका यह अर्थ है कि लोकान्तर में 
अग्नि, वायु, जलतत्वप्रधान आग्नेय, जलीय तथा वायव्य शरीर होते हैं, जैसे पृथिवी लोक में 
पृथिवीतत्त्व-प्रधान पार्थिव शरीर | इसका यह अर्थ नहीं कि हमारे शरीर केवल पृथिवी से बने हैं और उनमें 
अग्नि, जल, वायु का अत्यन्ताभाव है | जैसे पृथिवी पर रहने फिट के कारण हमारे शरीरों में पृथिवीतत्त्व प्रधान 
है, वैसे ही नभचर प्राणियों के शरीर में वायुतत्त्व प्रधान तथा | के शरीरों में जलतत्त्व प्रधान तथा गर्म 
देश में रहनेवाले प्राणियों के शरीरों में अग्नितत्त्व प्रधान होता है, दूसरे तत्त्व गौणरूप से विद्यमान रहते 
हैं । 

इसी के अनुसार अन्यान्य लोकों में आग्नेय (तैजस), जलीय, वायव्य शरीरों की सम्भावना हो सकती 
है। उनमें से यदि कहीं जलीय आदि शरीर का. होना सम्भव है, वहाँ भी अन्य भूतों के संयोग-सहयोग को 


१. यहाँ “भूमि' शब्द ग्रह का वाचक है, और “चन्द्र' उपग्रह का | किसी-किसी ग्रह के एक से अधिक भी उपग्रह हैं । 


अ न्‍न्‍न्‍_्_]]7.][08: / /0 786 /3%४370+4]/73४&9 -- 


६२४ सत्यार्थभास्कर 


सन्देह ? और जैसे परमेश्वर का यह छोटा-सा लोक मनुष्यादि सृष्टि से भरा हुआ है, तो क्या ये सब लोक 
शून्य होंगे ? परमेश्वर का कोई भी काम निष्म्रयोजन नहीं होता | तो क्या इतने असंख्य लोकों में मनुष्यादि 
सृष्टि न हो, तो सफल कभी हो सकता है ? इसलिए सर्वत्र मनुष्यादि सृष्टि है | 


(लोकान्तरों के प्राणियों में आकृति-भेद सम्भव] 


प्रश्न--जैसे इस देश में मनुष्यादि सृष्टि की आकृति, अवयव है, वैसे ही अन्य लोकों में भी होंगी, वा 
विपरीत ? कि 
उत्तर--कुछ-कुछ आकृति में भेद होने का सम्भव है | जैसे इस देश में चीन, हबशी और आर्यावर्त्त 
यूरोप में अवयव, रंग-रूप और आकृति का भी थोड़ा-थोड़ा भेद होता है. इसी प्रकार लोक-लोकान्तरों में 
भी भेद होते हैं, परन्तु जिस जाति की जैसी सृष्टि इस देश में है, वैसी जाति ही की सृष्टि अन्य लोकों 
में भी है। जिस-जिस शरीर के प्रदेश में नेत्रादि अंग हैं, उसी-उसी प्रदेश में लोकान्तर में भी उसी जाति 
के अवयव भी वैसे ही होते हैं | क्योंकि-- । 
सुराचिच्धमसो धाता यथापूर्वमंकल्पयत्‌ । 
 च पृथिवीं चान्तरिक्षमथो स्व॑३ ।। । 
->ऋ० म० १० | सू० १६०। मं० ३ 


नकारा नहीं जा सकता | पुरुष के भोग, अपवर्ग आदि प्रयोजन जहाँ, जिस रूप में सम्पन्न होने सम्भव हों, 
उसी के अनुकूल शरीर आदि की रचना उपयुक्त रहती है । 

आम धारणा यह है कि आधुनिक विज्ञान-पूंथिवी 'से-अतिरिक्त लोकों में जैवी सृष्टि के अस्तित्व को 
स्वीकार नहीं करता, परन्तु अद्यतन अध्ययन एवं अनुसन्धानों के आधार पर यह कहा जा सकता है कि 
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अष्टम-समुल्लास: ६२५ 


'धाता'-परमात्मा ने जिस प्रकार के सूर्य, चन्द्र, दयौ, भूमि, अन्तरिक्ष और तत्रस्थ सुखविशेष पदार्थ 


पूर्वकल्प में रचे थे, वैसे ही इस कल्प अर्थात्‌ "मॉकान्चरों किये 
हैं। भेद किंचिन्मात्र नहीं होता ॥ तू इस सृष्टि में रचे हैं तथा सब लोक-लोकान्तरों में भी बना 


विदों का प्रकाश अन्य लोकों में भी] 
प्रश्न--जिन वेदों का इस लोक में प्रकाश है, उन्हीं का उन लोकों में भी प्रकाश है, वा नहीं ? 
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इस प्रसंग में दिल्‍ली से प्रकाशित “नवभारत टाइम्स' के २४ मार्च १६६० के अंक में प्रकाशित यह 
विवरण भी द्रष्टव्य है-- 

हमारी दुनिया यह नहीं मानती कि उसके अलावा और भी दुनिया हैं | पृथिवी का आदमी अपनी 
दुनिया से इतना आश्वस्त है कि वह अन्य ग्रहों या आकाशगंगाओं पर बुद्धिमान्‌ प्राणियों की मौजूदगी की 
बात पर विश्वास ही नहीं कर सकता | वह सोचता है कि ऐसा कैसे हो सकता है कि उस जैसे आदमी 
या उससे भी अधिक बुद्धिमान्‌ प्राणी अन्यत्र हो सकते हैं | लेकिन वैज्ञानिकों की दुनिया में आएँ तो हमें 
विश्वास होने लगता है कि हाँ, अन्यत्र भी प्राणी हो सकते हैं । 

हमारी पृथिवी पर आई “उड़नतश्तरियों और उनमें से निकले प्राणियों की बात हम यहाँ नहीं लेते, 
हालाँकि ग्रहों पर जीवन की सचाई का यह एक शक्तिशाली मुद्दा हो सकता है । अनेक लोगों ने इन अजीब 
प्राणियों को देखा है, लेकिन अभी तक ये आमने-सामने नहीं हुए हैं । इसलिए कह नहीं सकते कि इनमें 
कितनी बुद्धि है और ये किस हाड़-मांस के बने हैं | 


चाय [/य जाह/ लहछ0.. कल 


>द्कल 


९२६ सत्यार्थमास्कर 


6 अब की करनाल व का शान फय प घ प7 खगोलविदों ने ऐसे विशाल रेडियो-टेलिस्कोप फिट कर दिये हैं कि वे अन्य, ग्रहों से आये 
सन्देशों को पकड़ सकते हैं । अमेरिका की राष्ट्रिय अन्तरिक्ष एजेंसी “नासा' तथा केलिफोर्निया के कुछ 
इंजीनियरों का कहना है कि अन्य ग्रहों पर बुद्धिमान्‌ प्राणियों की खोज का काम जारी रखना चाहिए, चाहे 
इसमें सफलता की सम्भावनाएँ कम ही क्‍यों न हों | दूर अन्तरिक्ष में सभ्यताओं के सन्देश प्राप्त करने के 
लिए हमें पूरी तरह तैयार रहना चाहिए | नासा ने कहा है कि सन्देश प्राप्त करने या 'सुनने” के असली 
प्रयत्त कोलम्बस दिवस (अक्टूबर १६६२) पर शुरू होंगे । उस समय क्रिस्टोफर कोलम्बस द्वारा अमेरिका 
की खोज की ५००वीं वर्षगौंठ मनाई जाएगी । अन्य ग्रहों के प्राणियों की खोज के काम में दस साल लगेंगे 
और इसपर कम-से-कम नौ करोड़ ५० लाख डॉलर खर्च आएगा । कोलम्बस समारोह से पहले भूलोक के 
अलावा बुद्धिमान्‌ प्राणियों की खोज का कार्यक्रम 'सेटी' कई साल से चल रहा है | अब इस कार्यक्रम मेँ 
तेजी शुरू हो गयी है । समय-समय पर पूरे आकाश का 'स्कैनिंग' किया जा रहा है | उस संकेत की तलाश 
है जो पृथिवी के आदमी को दगा दे रहा है | पता नहीं कब पकड़ में आ जाए । 
सान फ्रांसिस्को से दक्षिण में सिलिकन घाटी में नासा के एम्स रिसर्च सेंटर में 'सेटी” का सदरमुकाम 
है । प्रोजेक्ट की निर्देशिका डॉ० जिल टारटर का कहना है-.'यह महत्त्वपूर्ण है कि इस देश को अन्य ग्रहों 
के प्राणियों की खोज के लिए कुछ करना चाहिए ।' जिल कहती हैं कि. हम अरबों फ्रीक्वेंसी में से किसी 
पर सन्देश सुन सकते हैं | यदि कोई सन्देश सुना गया तो ब्रह्माण्डीय प्राणियों से बात करना मुश्किल नहीं 
होगा । उनकी भाषा समझ ली जाएगी, क्‍योंकि भाषाओं के सैकड़ों स्वरूप तैयार कर लिए गये हैं । रेडियो 
सन्देश प्रकाश की गति से जाते हैं, फिर भी हमारे सौरमण्डल के पास के किसी पिंड से संकेत के 
आने-जाने में दस वर्ष लग जाएँगे | 
एक बात बड़ी अजीब है । वैज्ञानिक कहतें हैं: हमें-अभी तक कोई संकेत नहीं मिला है, लेकिन यह 
भी नहीं मानना चाहिए कि अन्य ग्रहों पर प्राणी नहीं होंगे । अभी यन्त्रों को ठोका-बजाया जा रहा है और 
देखा जा रहा है कि उन्हें कैसे इस्तेमाल किया जाएं | एक यन्त्र-प्रणाली ऐसी है, जो एक साथ एक करोड़ 
चैनलों पर सन्देश ग्रहण कर सकती है | इसमें एक बहुचैनल वर्णक्रम विश्लेषक लगा है | इस यन्त्र को 
| मोहावे रेगिस्तान में नासा के गॉल्डःस्टोन टोही केन्द्र से जोड़ दिया गया है, जहाँ २६ मीटर व्यास का डिश 

ऐंटीना लगा है | यदि कोई संकेत पकड़ में आ जाता है तो यह किसी विकसित सभ्यता का सन्देश हो 
5 सकता है जो किसी अन्य प्राणी की तलाश में अपना सन्देश भेज रही है | वे कह सकते हैं-.'सुनो मैं यहाँ 
हूँ, सुनो, सुनो । हो सकता है यह कोई जटिल सन्देश हो, जो मानवीय मस्तिष्क या सबसे विकसित 
प्यूटर की समझ से भी बाहर हो | 


ने हमें पाठ पढ़ाया है कि साधारण कार्बन-आधारित अपणु सारे ब्रह्माण्ड में फैले हुए हैं | पृथिवी पर जीवन 
के ऐसे ही रासायनिक निर्माण-अणु हैं | कहा जाता है कि हमारी आकाशंगंगा में ही बुद्धिमान्‌ प्रजातियों की 
_ख्या एक से एक करोड़ तक हो सकती है | लेकिन यह गणना करना मुश्किल हो रहा है कि इनमें से 
कौनसी प्रजाति कब तक उतनी विकसित होती है जब वह संकेत भेज सकती है| अभी यह भी नहीं मालूम 
कि इन प्रजातियों का अलग-अलग जीवनकाल कितना है | 

.. सवाल उठ सकता है कि अब तक आकाशगंगा की जीवित विकसित सभ्यताओं ने अपनी तकनीकी प्रगति 
आधार पर हमें संकेत क्‍यों नहीं भेजे ? यदि भेजे होते तो हमें अवश्य मिलते | हो सकता है कि आकाशगंगा की 
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_ अनेक वर्षों से वैज्ञानिक मानते आये हैं कि पृथिवी के अलावा भी बुद्धिमान्‌ प्राणी हैं । खगोल विद्या. 


अष्टम-समुल्लासः ६२७ 


उत्तर--उन्हीं का है | जैसे एक राजा की राज्यव्यवस्था नीति सब देशों में समान होती है, उसी 
प्रकार परमात्मा राजराजेश्वर की वेदोक्त नीति अपने-अपने सृष्टिरूप सब राज्य में एक-सी है | 


[जीव और प्रकृति ईश्वर के अधीन हैं] 


प्रश्न---जब ये जीव और प्रकृतिस्थ तत्त्व अनादि और ईश्वर के बनाये नहीं हैं, तो ईश्वर का अधिकार 
भी इनपर न होना चाहिए, क्‍योंकि सब स्वतन्त्र हुए | 

उत्तर--जैसे राजा और प्रजा समकाल में होते हैं, और राजा के अधीन प्रजा होती है, वैसे परमेश्वर 
के अधीन जीव और जड़ पदार्थ हैं | जब परमेश्वर सब सृष्टि का बनाने, जीवों के कर्मफलों के देने, सब 
का यथावत्‌ रक्षक और अनन्त सामर्थ्यवाला है, तो अल्पसामर्थ्य जीव और जड़ पदार्थ उसके अधीन क्‍यों 
न हों ? इसलिए जीव कर्म करने में स्वतन्त्र, परन्तु कर्मों के फल भोगने में ईश्वर की व्यवस्था से परतन्त्र 
हैं | वैसे ही वह सर्वशक्तिमान्‌ सृष्टि संहार और पालन सब विश्व का करता है | 

इसके आगे विद्या-अविद्या, बन्ध और मोक्ष के विषय में लिखा जाएगा | यह आठवाँ समुल्लास पूरा 
हुआ ॥ 

इति श्रीमद्ययानन्दसरस्वतीस्वामिकृते सत्यार्थप्रकाशे 


सुभाषाविभूषिते सृष्ट्युत्पत्तिस्थितिप्रलयविषयेदष्टम& 
समुल्लास$ सम्पूर्ण ॥५॥ 


विशशिनिनिनिशिशििशिशिकि यश शशियीडभिकिी नि शिलकि&.... ८८ ++ह २2. 5 जी अनलललललीलल कल बीज कीशलील न के कक 
ये शक्तियाँ पृथिवी के आदमी को अपने सम्पर्क से दूर रख रही हैं | हो सकता है कि उनकी संचार प्रणाली रेडियो 
नहीं है, कोई और प्रणाली है जो मानवीय वैज्ञानिकों की कल्पना से परे है । 

अब अन्य सभ्यताओं की खोज के लिए यह दशक महत्त्वपूर्ण माना जा रहा है | यदि हमसे अधिक 
विकसित सभ्यताओं के चिह्न मिल गये तों आदमी का अहम्‌ दूर हो जाएगा | वह मान लेगा कि उसकी 
दुनिया के अलावा और भी दुनिया है । 

ईश्वर का अधिकार--'महित्वैक- इद्राजा जगतो बभूव” (यजु:० २३।३)--स्वमहिम्ना एव जगतो राजा 
बभूव अर्थात्‌ परमेश्वर अपनी महिमा-अनन्त सामर्थ्य के कारण जगत्‌ का स्वामी है| जीव अल्पज्ञ, 
अल्पशक्ति, परिच्छिन्न तथा राग-द्वेष से युक्त है । इसकी तुलना में ईश्वर सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, सर्वव्यापक 
तथा निर्विकार है | ईश्वर सच्चिदानन्द है जबकि जीव केवल सच्चित्‌ है | इस प्रकार अपने गुणोत्कर्ष के 
कारण परमेश्वर जीवों तथा जड़ पदार्थों का अधिपति है | जैसे राजा और प्रजा बहुत बातों में समान होते 
हैं तो भी अपने सामर्थ्याधिक्य के कारण राजा प्रजा पर शासन कर्ता है । लह वैसे ही परमेश्वर अपने अनन्त 
सामर्थ्य से सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय करता तथा असंख्य जीवों की यथावत्‌ रक्षा करता तथा 
उनके कर्मफल की समुचित व्यवस्था करता है | इसी कारण उसे ब्रह्म-बड़ा कहते हैं । 
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अथ नवमसमुल्लासारम्भ$ 


अथ विद्याइविद्याबन्धमोक्षविषयान्‌ व्याख्यास्याम8 
[विद्या और कर्म से मोक्ष की प्राप्ति] 


विद्या चाइविंद्यां च॒ यस्तद्वेदोभयं सह... । 
अविधया मृत्यु तीर्त्वा विद्ययाइमृतमश्नुते ु 
कर -यजु४० अ० ४० | मं० १४ 
जो मनुष्य विद्या और अविद्या के स्वरूप को साथ-हीं-साथ जानता है, वह “अविद्या” अर्थात्‌ 
कर्मोपासना से मृत्यु को तरके 'विद्या' अर्थात्‌ यथार्थ ज्ञान से मोक्ष को प्राप्त होता है ॥ 


विद्यां चाविद्यां च-..इस मन्त्र के गूढ्र्थ को समझने के लिए इससे पहले के दो मन्त्रों और उनमें 

निहितार्थों का जानना आवश्यक है । वे मन्त्र इस प्रकार हैं - 
अन्धन्तम॥ प्रविशन्ति येइविद्यामुपासते । 
ततो भूय इव ते तमो य उ विद्यायां रता३ || 
अन्यदेवाहुर्विद्यया अन्यदेवाहुरविद्यया । 
इति शुश्रुम॑ धीराणां ये नस्तद्‌ विचचक्षिरे ॥ 

इन तीनों मन्त्रों का अर्थ इस प्रकार है-- 

(ये) जो (अविद्याम्‌ ) प्रकृतिविद्या अथवा कर्म की (उपासते) उपासना करते हैं वे (अन्धन्तम३8) घोर 
अन्धकार में (प्रविशन्ति) प्रवेश करते हैं | (तत४) उससे भी (भूय इव) अधिक अन्धकार में (ते) वे (प्रविशन्ति) 
प्रवेश करते हैं (ये उ) जो केवल (विद्यायाम्‌ ) विद्या अर्थात्‌ शब्दार्थसम्बन्धज्ञान अथवा ब्रह्मविद्या में (रता$) 
लीन रहते हैं । 

(विद्या) केवल ब्रह्मज्ञान अथवा ज्ञानमात्र से प्राप्त होनेवाला फल (अन्यदेव) कुछ और (आहु४) कहते 
हैं, (अविद्यया) प्रकृतिविद्या अथवा कर्म से मिलनेवाला फल (अन्यदेव) कुछ और ही (आहु३) बताते हैं | 
(इति) ऐसा (धीराणाम्‌ ) उन विद्वानों से (शुश्रुम) हमने सुना है (ये) जिन्होंने (न) हमारे लिए (तत्‌ ) इसकी 
(विचचतक्षिरे) व्याख्या की है | 

(विद्याम्‌ ) ज्ञान अथवा आत्मविद्या को (च) और (अविद्याम्‌ ) प्रकृतिविद्या अथवा कर्म को (य३) जो 
मनुष्य (तद्‌ उभयं सह) उन दोनों को साथ-साथ (वेद) जानता है, (स४8) वह (अविद्यया) अविद्या से 
(मृत्युम्‌ )मृत्यु को (ती्ल्वा ) पार करके (विद्यया) विद्या से (अमृतम्‌ ) मोक्ष को (अश्नुत ) प्राप्त करता है । 

यहाँ प्रथम मन्त्र में विद्या और अविद्या के पार्थक्य से जो फलश्रुति कही है उससे स्पष्ट प्रतीत होता 
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नवम-समुल्लास: ६२६ 
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है कि अविद्या से विद्या कहीं अधिक निकृष्ट कोटि की वस्तु है, क्योंकि उसका फल अधिक अँधेरे में गिरना 
बताया है | आपातत३ देखने से यह तर्कसंगत प्रतीत नहीं होता, अतएव यहाँ पहले विद्या और अविद्या के 
स्वरूप का विवेचन आवश्यक है | 

'विद्या' ज्ञान का हु है, यह निर्विवाद है | 'अविद्या' के दो अर्थ हो सकते हैं--एक पारिभाषिक और 
दूसरा यौगिक । दर्शनों में प्रायः अविद्या का पारिभाषिक अर्थ मिथ्याज्ञान लिया जाता है, जैसे-- 
“इन्द्रियदोषात्‌ संस्कारदोषाच्चाविद्या, तद्‌ दुष्ट ज्ञानम* (वैशे० ६।२१०, ११) | प्रस्तुत मन्त्रों में अविद्या का 
यह पारिभाषिक अर्थ अभिप्रेत नहीं जान पड़ता | यह अर्थ अभीष्ट होता तो सब अनर्थों की जड़ “अविद्या' 
को मृत्यु से पार करनेवाला न कहा गया होता । मिथ्याज्ञान या विपर्यय को तो बन्धन में डालनेवाला कहा 
गया है-'बन्धो विपर्ययत्‌” (सांख्य० ३।२४) | 

“अविद्या” का यौगिक अर्थ है--विद्या से भिन्न अर्थात्‌ जो यथार्थ ज्ञान नहीं है | जो विद्या या ज्ञान नहीं 
है, वह क्‍या है ? 'अविद्या' का अर्थ विद्या का अभाव नहीं हो सकता । वस्तुत४ -विद्या के अभाव के अर्थ में 
अविद्या शब्द का प्रयोग सम्भव नहीं, क्योंकि अभाव की न उपासना हो सकती है और न अभाव की उपासना 
से मृत्यु को तरनेवाली बात तर्कसंगत हो सकती है | अविद्या शब्द का वही अर्थ करना होगा जो शब्दार्थ 
की दृष्टि से भी ठीक हो और प्रकरणसंगत भी हो । 

यजुर्वेद के ४०वें अध्याय का देवता या प्रतिपाद्य 'आत्मा' है | आत्मा ईश्वर और जीव दोनों का वाचक 
है | इसलिए इस अध्याय को आत्तमाध्याय, ब्रह्माध्याय, आत्मसूक्त, ब्रह्मसक्त, ईशसूक्त आदि नामों से अभिहित 
किया जाता है | पृथक्‌ रूप में ईशोपनिषद्‌ (जो यजुर्वेद की काण्वशाखा का चालीसवाँ अध्याय है) इसका 
प्रसिद्ध नाम है | इस नाम का गूढ़ार्थ भी यही है*कि इसमें ईश की विद्या-ब्रह्मविद्या का निरूपण हुआ 
है । शुक्लयजुर्वेद की संहिता होने से इसे वाजसनेयीसंहितोपनिषद्‌ भी कह दिया जाता है । 

वेदार्थ करने में वेदाढग परम सहायक हैं और, जैसाकि महाभाष्य का कथन है, वेदांगों में व्याकरण 
मुख्य है-'षडड्गेषु प्रधानं व्याकरणम्‌' | और जब प्रधानता का निश्चय हो जाए तो उसी के अनुसार कार्य 
करना चाहिए---'प्रधानाप्रधानयो१ प्रधाने कार्यसम्प्रत्यय“ (महाभाष्य ३।१।१) | वैसा करने पर ही सफलता 
मिलती है--'प्रधाने च कृतः प्रयत्नः फलवान्‌ भवति ।“ एवं “अविद्या' का अर्थ निर्धारित करने में व्याकरण 
की व्यवस्था जाननी चाहिए | अविद्यों शब्द में दो समास हो सकते हैं-बहुव्रीहि और नजूतत्पुरुष । बहुव्रीहि 
समासवाला अविद्या शब्द 'नास्ति विद्या--यथार्थज्ञानं यस्यां सा' अर्थात्‌ जिसमें यथार्थज्ञान नहीं है, उस उल्टे 
ज्ञान को कहता है | आगे योगसूत्रस्थ अविद्या के लक्षण में बहुव्रीहि समास अभिप्रेत है | बहुव्रीहि समासवाला 
यह अर्थ प्रस्तुत मन्त्रों में अभीष्ट नहीं है, यह हम पहले स्पष्ट कर चुके हैं | आद्युदात्त होने से मन्त्रगत 
'अविद्या' शब्द में नजृतत्पुरुष समास है--न विद्या>अविद्या | व्याकरणमहाभाष्य के अनुसार नजूतत्पुरुष 
उत्तरप का निषेध करते हुए तत्सदृश अर्थ का बोधक होता है--'नजवियुक्तमन्यसदृशाधिकरणे तथा 
हार्थगति३ ” (महाभाष्य ३११२) | जैसे--'अब्राह्मण 'च लाओ' ऐसा कहने पर ब्राह्मण से भिन्न, किन्तु 
ब्राह्मण-सदृश, क्षत्रियादि को लाया जाता है, गाय-मैंस या मिट्टी के ढेले को नहीं । इसी प्रकार 
“अनश्वमानय' ऐसा आदेश मिलने पर अश्वसदृश सवारी के योग्य चतुष्पाद्‌ प्राणी को लाया जाता है। इस 
प्रकार 'अविद्या" का कुछ ऐसा अर्थ होना चाहिए जो विद्यासदृश तो हो, पर विद्या न हो । 

वस्तुत४ उपर्युक्त तीनों मन्त्रों को एक साथ पढ़े बिना ,न उनकी संगति लग सकती है और न उनसे 
अभीष्ट की सिद्धि हो सकती है | ६वें मन्त्र में विद्या और अविद्या दोनों को अनर्थकारी बताया है | इस प्रकार 
वहाँ विद्या और अविद्या दोनों की ही निन्‍दा की गयी प्रतीत होती है, परन्तु ११वें मन्त्र तक पहुँचने पर स्थिति 
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६३० सत्यार्थभास्कर 
[बन्ध के कारणभूत 'अविद्या' का लक्षण] 


'अविद्या' का लक्षण-. 
'अनित्याशुचिदु४खानात्मसु नित्यशुचिसुखात्मख्यातिरविद्या" ॥ 
--यह योगसूत्र २५ का वचन है ॥ 
जो अनित्य संसार और देहादि में नित्य, अर्थात्‌ जो कार्य-जगत्‌ देखा-सुना जाता है, वह सदा रहेगा, 
सदा से है, और योगबल से यही देवों का शरीर सदा रहता है, वैसी विपरीत बुद्धि होना अविद्या का प्रथम 
भाग है | 'अशुचि' अर्थात्‌ मलमय स्त्रयादि के शरीर, और मिथ्याभाषण, चोरी आदि अपवित्र में पवित्र-बुद्धि 
दूसरा | अत्यन्त विषयसेवनरूप दुःख में सुख-बुद्धि आदि तीसरा । अनात्मा में आत्मबुद्धि करना अविद्या का 
चौथा भाग है | यह चार प्रकार का विपरीत ज्ञान 'अविद्या" कहाती है ॥ 
[विद्या का लक्षण] 


इससे विपरीत अर्थात्‌ अनित्य में अनित्य और नित्य में नित्य, अपवित्र में अपवित्र और पवित्र में 
पवित्र, दुख में दुडख और सुख में सुख, अनात्मा में अनात्मा और-आत्मामें आत्मा का ज्ञान होना “विद्या' 
है, अर्थात्‌ *वेत्ति यथावत्‌ तत्त्वपदार्थस्वरूप॑ यया सा विद्या” | 'यया तत्त्वस्वरूप॑ न जानाति 
भ्रमादन्‍्यस्मिन्नन्यन्निश्चिनोति यया सा$विद्या' जिससे पदार्थों काँ यथार्थ रूप बोध होवे वह “विद्या', और 
जिससे तत्त्वस्वरूप न जान पड़े, अन्य में अन्य बुद्धि होवें) वह 'अंविद्या' कहाती है | 


[मन्त्रस्थ “अविद्या' शब्द का अर्थ] 


अर्थात्‌ कर्म और उपासना '“अविद्या' इसलिए है कि यह बाह्य और अन्तर क्रियाविशेष का नाम है, 
ज्ञानविशेष नहीं | इसी से मन्त्र में कहा: है कि: विना शुद्ध कर्म और परमेश्वर की उपासना के मृत्यु-दु४ख 
से पार कोई नहीं होता, अर्थात्‌ पवित्र. कर्म, पवित्रोपासना और पवित्र ज्ञान ही से मुक्ति, और अपवित्र 
मिथ्याभाषणादि कर्म, पाषाणमूर्त्यादि की उपासना और मिथ्याज्ञान से बन्ध होता है । कोई भी मनुष्य क्षणमात्र 
भी कर्म, उपासना और ज्ञान से रहित-नहीं होता | इसलिए धर्मयुक्त सत्यभाषणादि कर्म करना और 
मिथ्याभाषणादि अधर्म को छोड़ देना ही मुक्ति का साधन है | 


अत ++ै-+..नह>न२लर्न-.ा...नहनहईतन॥हनहनहनन्‍नन्‍हहह.्त्_्_त._._. 
बदल जाती है | वहाँ अविद्या को मृत्यु से पार करनेवाला और विद्या को मोक्ष प्राप्त करनेवाला बताया है 
अर्थात्‌ दोनों को उपयोगी बताकर दोनों की स्तुति की गयी है | यदि दोनों में दोष होता तो दोनों के मिल 
जाने पर तो वह दुगुना हो जाता | इससे स्पष्ट है कि यहाँ निन्‍्दा निन्‍्दा के लिए नहीं, अपितु स्तुत्य की 
स्तुति करने के लिए की गयी है | तब यह अविद्या कया है जो विद्या के साथ मिलकर हितकर हो जाती 
है ? शास्त्रों में विद्या और कर्म का सहभाव कहा है--'तं विद्याकर्मणी समन्वारभेते पूर्वप्रज्ञा च' (बूहदृ० उप० 
४४४२ व निरुक्त १४॥७) | इस प्रकार यहाँ अविद्या शब्द से विद्या से भिन्न तत्सदृश “कर्म' का ग्रहण होता 
है | तब विद्या और अविद्या परस्पर विरोधी न रहकर एक दूसरे के पूरक बन जाते हैं और ग्रन्थकार के 
शब्दों में मनुष्य “अविद्या” अर्थात्‌ कर्मोपासना से मृत्यु को तरके विद्या अर्थात्‌ यथार्थज्ञान से मोक्ष को प्राप्त 
होता है | वस्तुत४ वैदिक धर्म अथ से लेकर इति पर्यन्त ज्ञानकर्मसमुच्चयात्मक है | 
अनित्याशुचि--जैसाकि पहले कहा जा+ चुका है, यहाँ 'अविद्या" के लक्षण में बहुव्रीहिसमास 
अभिप्रेत है | “अतस्िस्तदृबुद्धिरविद्या'--जो वस्तु जैसी है उसे वैसो न समझकर अन्यथा अर्थात्‌ उसके 
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नवम-समुल्लासः ह ६३१ 


विपरीत समझना अविद्या है | सूत्रान्तर्गत ख्याति पद का अर्थ है--ज्ञान अर्थात्‌ जानना या समझना | इस 
पद का सम्बन्ध नित्य, शुचि तथा सुख पदों के साथ भी जान लेना चाहिए | सूत्र में “अविद्या” शब्द लक्ष्य 
है, शेष सब लक्षण | इसके दो भाग हैं-.एक सप्तम्यन्त --'अनित्या०. , . . . नात्मसुट. और दूसरा 
प्रथमान्त--'नित्य . . . . . आत्मख्यातिः' । इन दोनों भागों में जो पद हैं वे यथाक्रम एक-दूसरे के विरोधी 
अर्थ को कहते हैं, जैसे--अनित्य-नित्य, अशुचि-शुचि, सुख-दु॥ख, अनात्मा-आत्मा । 
मनुष्य क्षणमात्र भी कर्म के बिना नहीं रहता-- 
न हि कश्चित्‌ क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकर्मकृतू | 
कार्यते ह्ावशः कर्म सर्वः प्रकृतिजै्गुणैः ॥ --गीता ३।५ 
मुक्ति निमित्त से--वस्तु का स्वभाव उसका अपना रूप है | स्वभाव के न रहने पर वस्तु का अस्तित्व 
ही नहीं रहता | अग्नि का स्वभाव उष्णता है | उष्णता न रहने पर उसका अस्तित्व ही मिट जाएगा | यदि 
जीव को स्वभाव से बद्ध माना जाएगा तो कभी मुक्त नहीं होगा | इसी प्रकार यदि वह स्वभाव से मुक्त माना 
जाएगा तो कभी बद्ध नहीं होगा । मुक्ति के पूर्व बच्चन होना आवश्यक है, क्योंकि यदि कोई बँधा हुआ नहीं 
है तो छूटने का प्रश्न ही नहीं उठता | इसी प्रकार बन्धन में आने से पूर्व मुक्ति आवश्यक है, क्योंकि जो 
मुक्त नहीं उसके बाँधने का प्रश्न ही नहीं उठता । इस प्रकार मुक्ति और बन्धन दोनों शब्दों के प्रयोग से 
स्पष्ट है कि जीव स्वभाव से न बद्ध है, न मुक्त | 
कोई जीवात्मा जन्म-मरण के चक्र में कब से आया ? यदि अनांदि काल से है तो वह अनन्त काल 
तक इसमें फँसा रहेगा | तब मोक्ष सम्भव न होगा | क्या इस चक्र में पड़ने से पहले जीव मुक्त था ? यदि 
भविष्य में मुक्ति सम्भव है तो अतीत में भी कभी-न-कभी अवश्य मुक्त रहा होगा | निश्चय ही दो बार मोक्ष 
के अन्तरल में जन्म-मरण का चक्र और दो जन्म-मरंण के चक्रों के अन्तराल में मोक्ष की अवस्था. माननी 
होगी | इस प्रकार बन्धन और मोक्ष का भी एक विराट्‌ चक्र स्वीकार करना होगा । जीवात्मा स्वत शुद्ध 
है, किन्तु वह अल्पज्ञ और कर्म करने में स्वतन्त्र है । इस कारण वह कभी प्रकृति के साथ जुड़ जाता है 
और कभी ब्रह्म के साथ | जब प्रकृति की और प्रवृत्त होता है तो बन्धन में पड़ जाता है और जब ब्रह्म की 
ओर उन्मुख होता है तो मोक्ष प्राप्त कर लेता है | साधनों से सिद्ध हुआ पदार्थ नित्य नहीं होता । जैसे 
धूल-मिट्टी लगने से वस्त्र मैला हो जाता है और जल से धोने से स्वच्छ हो जाता है, वैसे ही मोह, 
मिथ्यात्वादि हेतुओं से राग-द्वेष के कारण जीव बन्धन में पड़ता और विवेक तथा शुद्धाचरण से मुक्त हो 
जाता है | इस प्रकार जीव निमित्त से बद्ध और मुक्त होता है | 
यदि जीव को स्वभाव से बद्ध माना जाएगा तो उसके लिए मोक्ष पाने के निमित्त कुछ भी करना 
आवश्यक न होगा, क्‍योंकि स्वाभाव से बद्ध आत्मा का मोक्ष सम्भव न होने से उसे उपदेश देना व्यर्थ 
होगा | असम्भव कार्य के लिए किसी को कहने अथवा उसके सम्पादन के लिए प्रयास करने का कोई लाभ 
नहीं | गुण, गुणी के आश्रित होने से स्वाभाविक गुण का तब तक नाश नहीं हो सकता जब तक गुणी 
विद्यमान है | जीवात्मा नित्य है, अत४ यदि बन्धन उसका स्वाभाविक गुण होगा तो सदा उसके साथ रहेगा। 
जो सदा रहनेवाला है उसे हटाने के लिए विधि-निषेध का निर्देश करना व्यर्थ है | 
यद्यात्मा मलिनो$स्वच्छो विकारी स्यात्‌ स्वभावत३ । 
न हि तस्य भवेन्मुक्तिर्जन्मान्तरशतैरपि ॥। 
यदि आत्मा स्वभाव से मैला, गंदला तथा विकारयुक्त है तो जन्म-जन्मान्तर तक यत्न करने पर भी 
उसकी मुक्ति नहीं होगी, किन्तु अनादि काल से मनुष्य में मोक्ष-प्राप्ति की इच्छा, तदर्थ प्रयत्न आप्तपुरुषों 


न आम मिल हज 


६३२ 
[बन्ध-मोक्ष विषयक नवीन वेदान्त-मत की समीक्षा] 


प्रश्न--मुक्ति किसको प्राप्त नहीं होती ? 
उत्तर--जो बद्ध है | 
प्रश्न--बद्ध कौन है ? 
उत्तर--जो अधर्म-अज्ञान में फैंसा हुआ जीव है | 
प्रश्न--बन्ध और मोक्ष स्वभाव से होता है, वा निमित्त से ? 
उत्तर--निमित्त से, क्‍योंकि जो स्वभाव से होता, तो बन्ध और मुक्ति की निवृत्ति कभी नहीं होती । 
प्रश्न-- 
न निरोधो न चोत्पत्तिन बद्धो न च साधक४ । 
न मुमुक्षु् वै मुक्तिरित्येषचा. परमार्थता ॥ 
--यह श्लोक माण्डूक्योपनिषद्‌ २।३२ पर है | 
जीव ब्रह्म होने से वस्तुत४ जीव का निरोध अर्थात्‌ न कभी आवरण में आया, न जन्म लेता, न बद्ध 
है और न साधक अर्थात्‌ न कुछ साधना करनेहारा है | न छूटने की इच्छा करता, और न इसकी कभी 
मुक्ति है, क्योंकि जब परमार्थ से बद्ध ही नहीं हुआ, तो मुक्ति क्या? 
उत्तर- यह नवीन वेदान्तियों का कहना, सत्य नहीं, क्योंकिःजीव का स्वरूप अल्प होने से आवरण. 
में आता, शरीर के साथ प्रकट होनेरूप जन्म लेता, पापरूप कर्मों के फल-भोगरूप बन्धन में फैंसता, उसके 
छुड़ाने का साधन करता, दुःख से छूटने की इच्छाँ करेता, और दुश्खों से छूटकर परमानन्द परमेश्वर को 
प्राप्त होकर मुक्ति को भी भोगता है | 
[आत्मा के निर्लेपत्व का खण्डन] 


प्रश्न--ये सब धर्म देह और अन्त$करण" के हैं, जीव के नहीं, क्‍योंकि जीव तो पाप-पुण्य से रहित 
साक्षी-मात्र है | शीतोष्णादि शरीरांदि के धर्म हैं, आत्मा निर्लेप है । 
उत्तर--देह और अन्त#करण जड़ हैं, उनको शीतोष्ण-प्राप्ति और भोग नहीं है | जो चेतन मनुष्यादि 


तथा शास्त्रों का उपदेश आदि सर्वत्र दिखाई पड़ते हैं | इन सबके होते हुए जीवात्मा को न स्वभाव से बद्ध 
माना जा सकता है, न मुक्त । 

अल्प--जीव ज्ञानसामर्थ्य और परिमाण आदि की दृष्टि से परमात्मा की अपेक्षा अल्प है । “उसको 
स्पर्श करता” अर्थात्‌ शरीर धारण करता है, तभी उस शरीर को. ... , | 

अन्तःकरकरणचतुष्टय --मन, बुद्धि, चित्त और अहंकार एक-दूसरे से पृथक्‌ अथवा स्वतन्त्र तत्व नहीं 
हैं, अपितु एक मन की विभिन्नशक्तियुक्त कार्य करने की स्थितिविशेष के बोधक हैं । विभिन्न कार्यों के 
सम्पादन के लिए एक कार्यालय के विभिन्न विभागों की भाँति उसके विभिन्न नाम पड़ गये हैं, अर्थात्‌ मन 
मननात्मक स्थिति (संकल्प-विकल्प), बुद्धि ८ विवेचनात्मक स्थिति (निश्चय), चित्त - चेतनात्मक स्थिति 
(स्मरण) और अहंकार-स्व की स्थिति (अभिमान अथवा धृति) । मनस्तत्त्व का एक भाग ज्ञानेन्द्रियों द्वारा 
बाह्य जगत्‌ का ज्ञान प्राप्त कर कर्मन्द्रियों द्वारा कर्म में प्रवृत्त होता है । इसे मन” कहते हैं | इसी मनस्तत्व 
के दूसरे भाग को, जो मस्तिष्क में रहकर ज्ञानेन्द्रियों द्वारा प्राप्त ज्ञान की यथार्थता का निश्चय कर 
तदनुसार आवश्यक कार्य करने का आदेश देता है, 'बुद्धि' कहते हैं | इसी अन्त४करण के एक भाग में 
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प्राणी उसका स्पर्श करता है', उसी को शीत-उष्ण का भान और भोग होता है | वैसे प्राण भी जड़ हैं, न 
उनको भूख न पिपासा, किन्तु प्राणवाले जीव को क्षुधा-तृषा “लगती है | वैसे ही मन्न भी जड़ है, न उसको 
हर्ष न शोक हो सकता है, किन्तु मन से हर्ष-शोक, दुःख-सुख का भोग जीव करता है | जैसे बहिष्करण 
श्रोत्रादि--इन्द्रियों से अच्छे-बुरे शब्दादि-विषयों का ग्रहण करके जीव सुखी-दुःखी होता है, वैसे ही 
अन्त४करण अर्थात्‌ मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार से संकल्प-विकल्प, निश्चय, स्मरण और अभिमान का 
करनेवाला जीव दण्ड और मान्य का भागी होता है | 

जैसे तलवार से मारनेवाला दण्डनीय होता है तलवार नहीं होती, वैसे ही देहेन्द्रिय, अन्तः/करण और 
प्राणरूप साधनों से अच्छे-बुरे कर्मों का कर्त्ता जीव सुख-दुःख का भोक्ता है | जीव कर्मों का साक्षी नहीं 
किन्तु कक > है | कर्मों का साक्षी तो एक अद्वितीय परमात्मा है | जो कर्म करनेवाला जीव है, वही 
क्मों में लिप्त होता है; वह ईश्वर साक्षी नहीं । 


ज्ञानक्षेत्र के अनुभव तथा कर्मक्षेत्र के संस्कार अंकित होते हैं और समय आने पर स्मृति रूप में उभरते रहते 
हैं | अन्त४करण का यह भाग “चित्त"” कहाता है | ये तीन विभाग व्यापृत मन्न के हैं, क्योंकि इसकी क्रियाएँ 
आत्मा के नियन्त्रण में प्रकटरूप से होती रहती हैं | इसीलिए इसे उद्बुद्ध मन भी कहते हैं | इसी मनोमय 
तत्व अथवा अन्तशकरण का चौथा भाग 'धृति' अथवा अहंकार कहाता है | इस विभाग द्वारा वे सब कार्य 
किये जाते हैं जिनका आत्मा को प्रत्यक्षरूप में ज्ञान नहीं होता | आत्मा से एक बार स्थायी आदेश (5६७०१॥8 
॥7970०४००७) मिल जाने के पश्चात्‌ अभ्यास के कारण ये कार्य स्वत३ होते रहते हैं । हर समय आदेश लेते 
रहना नहीं पड़ता | इस प्रकार "एक सद्‌ विप्रा बहुधां वदन्ति'--एक ही मन के विभिन्न कार्यों में हेतु होने 
से उसे विभिन्न नामों से पुकारा जाता है | 

आत्मा को अपने कर्मफल का उपभोग करने के लिए बाह्य जगत्‌ से सम्बन्ध रखना पड़ता है, क्योंकि 
विषयरूप भोगसामग्री बाह्य जगत्‌ में उपलब्ध है | उसी की प्राप्ति-अप्राप्ति अथवा विपरीत प्राप्ति से 
सुख-दु४ख प्राप्त होता है | आत्मा शरीर के भीतर रहता है | बाहर उसकी गति रहती है । इसलिए उसे 
बाह्य जगत्‌ से सम्बन्ध रखने के लिए सम्पर्क अधिकारी की आवश्यता पड़ती है | अभौतिक आत्मा को 
भौतिक शरीर से काम लेने के लिए एक ऐसे सहायक तत्त्व की आवश्यकता है जिसमें दोनों के गुण हों, 
अर्थात्‌ जो आत्मा की भाँति अभौतिक और शरीर की भाँति भौतिक हो, तभी वह सफलतापूर्वक मध्यस्थ 
अथवा सम्पर्क अधिकारी का कार्य कर सकता है | स्थूलभूतों का विकार न होने से मन-बुद्धि-चित्त-अहंकार 
का संश्लिष्ट रूप इतना सूक्ष्म है कि देखा नहीं जा सकता | इसलिए वह सर्वथा अभौतिक है, परन्तु क्योंकि 
वह सूक्ष्म प्रकृति के अंशों से बना है, इसलिए वह (भौतिक) प्रकृति का विकार है | इस प्रकार अभौतिक 
होने के कारण वह आत्मा के निकट है और भौतिक होने के कारण इन्द्रियों के निकट है | इस कारण वह 
आत्मा और शरीर दोनों के बीच माध्यम का काम. कर सकता है | इसी मध्यस्थ अथवा सम्पर्क अधिरकारी 
को “मन' कहते हैं, परन्तु मन भी शरीर से बाहर नहीं जा सकता । कार्यालय के भीतर बैठे-बैठे 
कार्यसम्पादन के लिए उसे भी ऐसे सहायकों की अपेक्षा होती है जो बहिर्मुख होने के कारण बाह्य जगत्‌ 
से सीधा सम्बन्ध रखते हों । इन्हें इन्द्रियाँ कहते हैं | पंचभूतों से उत्पन्न न होने पर भी भूतों के गुणों का 
ग्रहण कराने के कारण इन्द्रियाँ भौतिक कहाती हैं । 


विधि लि मीरि यश की जत अल नकल 
१. उसका स्पर्श करता, अर्थात्‌ उस शरीर से युक्त होता है, तभी उस शरीर को....... 
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5३४ सत्यार्थभास्कर 


[जीव ब्रह्म का प्रतिबिम्ब नहीं] 


प्रश्न--जीव ब्रह्म फ़ां प्रतिबिम्ब है | जैसे दर्पण के टूटने-फूटने से बिम्ब की कुछ हानि नहीं होती, इसी 
प्रकार अन्त४8करण में ब्रह्म का प्रतिबिम्ब जीव तब तक है कि जब तक वह अन्त#करणोपाधि है | जब 
अन्तश्करण नष्ट हो गया, तब जीव मुक्त है | । 

उत्तर--यह बालकपन की बात है, क्योंकि प्रतिबिम्ब साकार का साकार में होता है | जैसे मुख और 
दर्पण आकारवाले हैं, और पृथक्‌ भी हैं | जो पृथक न हों, तो भी प्रतिबिम्ब नहीं हो सकता । ब्रह्म निराकार, 
सर्वव्यापक होने से उसका प्रतिबिम्ब ही नहीं हो सकता | 


भोक्ता--मूल प्रकृति से लेकर पंचभूतपर्यन्त जितने तत्व हैं, सब जड़ प्रकृति के परिणाम हैं | इन्हीं में 
मन, बुद्धि, चित्त और अहंकार हैं | अत्यन्त सूक्ष्म होने पर भी मन प्रकृति का ही विकार है । द्रष्टा, कर्त्ता 
और भोक्ता होने के लिए चेतना चाहिए | जो वस्तु भौतिक है वह चेतन नहीं हो सकती, अतः मन के 
अस्तित्व की कल्पना ज्ञान के साधन के रूप में की गयी है, ज्ञाता के रूप में नहीं । 

आत्मा प्रकृति के विकास का परिणाम नहीं है | उसकी स्वत्तन्त्र सत्ता है | आत्मा चेतना का आश्रय 
है | आत्मा के अत्यन्त निकट होने से मन, इन्द्रिय आदि में#भी चेतना की चमक उत्पन्न हो जाती है | 
तत्वत४ इनका निर्माण प्रकृति से होने के कारण ये भौतिकः एवं “जड़ हैं | इनमें जो चेतना की झलक दीख 
पड़ती है वह आत्मा के सात्रनिध्य--उसकी समीपता के कारण है जैसे स्फटिक मणि में समीपस्थ फूल का 
रंग अथवा लोहे में चुम्बक की शक्ति | 

अन्त४करण के द्वारा जितने ज्ञान तथा अनुभव होते हैं उन सबका कर्त्ता आत्मा है | अन्तश/करण 
इन्द्रियाँ तथा मस्तिष्क जड़ होने से साधनमात्र हैं, जिनका उपयोग आत्मा करता है | ये ज्ञान के साधन 
हैं, ज्ञाता नहीं | इन्द्रियों तथा मन में प्रकाश हैं।अवश्य परन्तु वैसा नहीं जिसे चैतन्य कहा जा सके । सूर्य 
में प्रकाश है और वह अपने प्रकाश से-वृक्ष को प्रकाशित भी कर देता है, परन्तु जड़ होने से यह नहीं जानता 
कि 'यह वृक्ष है" | इसी प्रकार मन्नत और इन्द्रियाँ संसार के पदार्थों को प्रकाशित तो कर देती हैं, परन्तु उन्हें 
जान नहीं पातीं | जानने की शक्ति जीव में है, जिसमें स्वयं अपना प्रकाश अथवा चैतन्य है | सूर्य के प्रकाश 
में चक्षु के द्वारा वृक्ष को देखकर जीवात्मा कहता है-'यह वृक्ष है' | ऐसा न सूर्य कह सकता है और न 
चक्षु, क्योंकि अनुभव का आश्रय जो आत्मा का चैतन्य है, वह न सूर्य में है और न चक्षु में । 

चेतन होने से जीवात्मा ही देहेन्द्रिय तथा अन्त४करणादि साधनों के द्वारा कर्त्ता और भोक्ता है-- 
“आत्मेन्द्रियमनोयुक्त भोक्तित्याहुर्मनीषिण:“ (कठ०) । जैसे श्रोत्रादि बहिष्करणों से अच्छे-बुरे शब्दादि विषयों 
को ग्रहण करके जीव सुखी-दुःखी होता है वैसे ही अन्तःकरण अर्थात्‌ मन, बुद्धि, चित्त और अहंकार के 
द्वारा संकल्प-विकल्प, निश्चय, स्मरण तथा अभिमान का करनेवाला जीवात्मा ही पाप-पुण्य का कर्त्ता तथा 
उनके फलस्वरूप सुख-दुशख का भोक्ता होता है | वही शीतोष्ण, क्षुधा-तृषा तथा हर्ष-शोक को अनुभव 
करता है | जिस प्रकार तलवार का मारनेवाला दण्डनीय होता है, तलवार नहीं, उसी प्रकार देहेन्द्रिय, 
अन्त2करण और प्राणरूप साधनों से पाप-पुण्य का कर्त्ता जीव ही सुख-दुख का भोक्ता है, जड़ 
अन्त9करणादि नहीं । 

प्रतिबिम्ब--अद्वैतवादियों के अनुसार ब्रह्म और जीव में भेद की प्रतीति अज्ञान अथवा मिथ्याज्ञान के 
कारण है, वस्तुत४ दोनों एक हैं | जिस प्रकार जल के भीतर होनेवाले सूर्य और चन्द्रमा प्रतिबिम्बमात्र हैं, 
यथार्थ नहीं है, अथवा जिस प्रकार अनेक दर्पणों में एक ही मुख अनेकरूप में दिखाई पड़ता है, इसी प्रकार 
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प्रश्न--देखो, गम्भीर स्वच्छ जल में निराकार और व्यापक आकाश का आभास पड़ता है | इसी प्रकार 
स्वच्छ अन्तशकरण में परमात्मा का आभास है | इसलिए इसको 'चिदाभास' कहते हैं | 

उत्तर-यह बालबुद्धि का मिथ्या प्रलाप है, क्योंकि आकाश दृश्य नहीं, तो उसको आँख से कोई भी 
क्योंकर देख सकता है ? 

प्रश्न--यह जो ऊपर को नीला और धूँधलापन दीखता है, वह आकाश नीला दीखता है वा नहीं ? 

उत्तर--नहीं । 

प्रश्न--तो वह क्‍या है ? 

उत्तर--अलग-अलग पृथिवी, जल और अग्नि के त्रसरेणु दीखते हैं | उसमें जो नीलता दीखती है वह 
अधिक जल, जोकि वर्षता है, सो वही नील दीखता है, जो धूँधलापन दीखता है, वह पृथिवी से धूली उड़कर 
ह में घूमती है, वह दीखती है और उसी का प्रतिबिम्ब जल वा दर्पण में दीखता है, आकाश का कभी 
नहीं । 


जीवात्माएँ एक ही यथार्थसत्ता के प्रतिबिम्बमात्र हैं | यथार्थसत्ता तो केवल ब्रह्म है | “अन्त४करणेषु प्रतिबिम्बं 
जीवचैतन्यम्‌' --वेदान्तपरिभाषा । 

प्रतिबिम्बविषयक अलंकार की शाब्दिक व्याख्या करें तो हमें एक ज्योतिर्मय वस्तु की आवश्यकता है, 
दूसरी वह वस्तु जिसके ऊपर छाया डाली जाएगी और एक तीसरी वस्तु जो प्रकाश को बीच में रोकती 
है | इस प्रकार प्रतिबिम्ब के लिए एक वास्तविक अस्तित्व रखनेवाले माध्यम की आवश्यकता है, जो विक्षेपक 
से भिन्न हो । एक आकृतिविहीन वस्तु प्रतिबिम्ब नहीं डाल सकती । सूर्य अथवा मुख आदि का दृष्टान्त इस 
प्रसंग में अन्यथासिद्ध है, क्‍योंकि ये पदार्थ स्थूल, सावयव, सरूप हैं | सूर्य व जल और इसी प्रकार मुख 
व दर्पण सभी आकारवाले हैं | इसलिए साकार सूर्य का साकार जल में और साकार दर्पण में साकार मुख 
का प्रतिबिम्ब सम्भव है | सर्वथा निरवयव, नीरूप ब्रह्म का प्रतिबिम्ब सम्भव नहीं | इसके अतिरिक्त प्रतिबिम्ब 
अन्य वस्तु में अन्य वस्तु का हो सकता-है-। यदि जीवात्मा प्रतिबिम्ब है तो वह वस्तु जिसका वह प्रतिबिम्ब 
है, प्रक्षेपक से भिन्न होनी चाहिए | यदि-ब्रहा से भिन्न कोई सत्ता है ही नहीं तो प्रतिबिम्ब किसमें होगा ? 

बोलचाल के आकाश को दार्शनिक आकाश का पर्याय मानकर इस प्रतिपत्ति की स्थापना करना 
सर्वथा असंगत है कि निराकार आकाश का प्रतिबिम्ब पड़ता देखा जाता है | वस्तुतस्तु आकाश में 
रूप-स्पर्शादि नहीं हैं | इसलिए वह नेत्रादि इन्द्रियों का विषय नहीं हो सकता | दार्शनिक आकाश एक द्रव्य 
है जो निराकार एवं सर्वव्यापी है| सामान्यतया जिसे आकाश कहा जाता है, वह वास्तव में आकाश न होकर 
दूर तक फैले अग्नि, जल और पृथिवी के त्रसरेणुओं का संघातमात्र है । जल में उसी की छाया पड़ती 
है | नीला-नीला मेहराब सा दीखनेवाला दार्शनिक आकाश नहीं है | वह तो सर्वथा निराकार व्यापक तत्त्व 
है । न वह किसी को दीख सकता है और न उसका प्रतिबिम्ब पड़ सकता है | 

आकाश के नीला दीखने की व्याख्या हमारे समय में सबसे पहले टिण्डाल (५705७) ने की | उसने 
बताया कि जब सूर्य के प्रकाश की किरणें (तरंगें ! वायु में स्थित सूक्ष्म परमाणुओं से टकराती हैं तो प्रकाश 
का ध्रुवीकरण हो जाता है । उसी को बोलचाल में आकाश का नाम दे दिया जाता है और जल में अथवा 
दर्पण में उसी का प्रतिबिम्ब पड़ता है । 

घटाकाशादि--घटाकाश आदि के महदाकाश से अनन्यत्व का दृष्टान्त ईश्वर के सम्बन्ध में नहीं 
घटता | जैसे घट आदि के निमित्त से आकाश के भाग हो जाते हैं वैसे ब्रह्म के नहीं हो सकते । उपनिषदों 
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६३६ 
[उपाधिभेद से ब्रह्म के ईश्वर और जीव नाम नहीं ] 


प्रश्न--जैसे घटाकाश, मठाकाश, मेघाकाश और महदाकाश के भेद व्यवहार में होते हैं, वैसे ब्रह्म के 
ब्रह्माण्ड और अन्त8करण उपाधि के भेद से ईश्वर और जीव नाम होता है | जब घटादि नष्ट हो जाते हैं, 
तब महाकाश ही कहाता है | ४ 
उत्तर--यह भी बात अविद्वानों की है, क्योंकि आकाश कभी छिन्न-भिन्न नहीं होता | व्यवहार में भी 'घड़ा 
लाओ' इत्यादि व्यवहार होते हैं | कोई नहीं कहता कि घड़े का आकाश लाओ | इसलिए यह बात ठीक 
नहीं | 
[ब्रह्म के कारण अन्त$करणों में चैतन्य नहीं ] 


प्रश्न--जैसे समुद्र के बीच में मच्छी, कीड़े और आकाश के बीच में पक्षी आदि घूमते हैं, वैसे ही 
चिदाकाश ब्रह्म में सब अन्त४करण घूमते हैं | वे स्वयं तो जड़ हैं, परन्तु सर्वव्यापक परमात्मा की सत्ता से, 
जैसाकि अग्नि से लोहा उष्ण होता है, वैसे चेतन हो रहे हैं | जैसे वे चलते-फिरते और आकाश तथा ब्रह्म 
निश्चल है, वैसे जीव को ब्रह्म मानने में कोई दोष नहीं | 

उत्तर-यह भी तुम्हारा दृष्टान्त सत्य नहीं, क्योंकि जो-सर्वव्यापी ब्रह्म अन्त४करणों में प्रकाशमान 
होकर जीव होता है, तो सर्वज्ञादि गुण उसमें होते हैं वा नहीं ? जो-कहो कि आवरण होने से सर्वज्ञता नहीं 
होती, तो कहो कि ब्रह्म आवृत्त और खण्डित है वा अखण्डित ? जो कहो कि अखण्डित है, तो बीच में कोई 
भी पड़दा नहीं डाल सकता | जब पड़दा नहीं, तोलसर्वज्ञता. क्‍यों नहीं ? 

जो कहो कि अपने स्वरूप को भूलकर अन्तश्करण के साथ चलता-सा है, स्वरूप से नहीं | जब स्वयं 
नहीं चलता, तो अन्त४करण जितना-जितनो पूर्व-प्राप्त देश छोड़ता और आगे-आगे जहाँ-जहाँ सरकता 
जाएगा, वहाँ-वहाँ का ब्रह्म भ्रान्त, अज्ञानीहोता जजाएंगा और जितना-जितना छूटता जाएगा, वहाँ-वहाँ का 
ज्ञानी, पवित्र और मुक्त होता जाएगा । इसी प्रकार सर्वत्र सृष्टि के ब्रह्म को अन्त;करण बिगाड़ा करेंगे और 
बन्ध-मुक्ति भी क्षण-क्षण में हुआ करेगी । तुम्हारे कहे प्रमाणे जो वैसा होता, तो किसी जीव को पूर्व देखे-सुने 
का स्मरण न होता, क्योंकि ज़िसे ब्रह्म ने देखा वह नहीं रहा | इसलिए ब्रह्म जीव और जीव ब्रह्म एक कभी 
नहीं होता, सदा पृथकृच्पृथक्‌ हैं।.। 


में जहाँ कहीं आकाश से ब्रह्म की उपमा दी गयी है, वहाँ विभुत्व के सम्बन्ध से है, न कि उपाधि के प्रसंग 
में | आकाश जड़ है | घटाकाश को स्वयं यह ज्ञान नहीं कि मैं उपाधि के कारण तंग आ गया हूँ | केवल 
दूसरे लोग ऐसा समझ बैठते हैं, परन्तु ब्रह्म तो चेतन तथा सर्वज्ञ है | उसे स्वयं यह अनुभव क्‍यों नहीं होता 
कि मैं विभु हूँ और अन्त2करण के कारण परिच्छिन्न हो गया हूँ | घड़े की दीवारें अपने भीतर के आकाश 
के किसी गुण को तिरोहित नहीं कर पाती | फिर अन्तशकरण की उपाधि ब्रह्म के स्वाभाविक 
गुर्णो--सर्वज्ञता, पवित्रता, आनन्द आदि को कैसे तिरोहित कर सकती हैं ? घड़े की दीवारें सत्य होने पर 
भी आकाश के गुणों को दबाने में असमर्थ हैं तो अन्त/करण की मायावी उपाधियाँ ब्रह्म के वास्तविक स्वरूप 
को कैसे दबा सकती हैं ? जीव के अल्पज्ञ होने से उसका शरीर की सीमाओं से प्रभावित होना तो समझ 
में आ सकता है, किन्तु सर्वज्ञ एवं सर्वशक्तिमान्‌ ब्रह्म की विवशता समझ में नहीं आती | वस्तुत४ आकाश 
कभी छिन्न-भिन्न नहीं होता | व्यवहार में हम 'घड़ा' तो कहते हैं, 'घड़े का आकाश” नहीं कहते | इसी प्रकार 
हम “अन्तशकरण” और “ब्रह्म” तो कहते हैं, परन्तु “अन्त2करण ब्रह्म” कभी नहीं कहते | यदि घट, मठ, मेघ 
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आदि की उपाधियों से आकाश के मभिन्न-मिन्र भासित होने की भौँत अन्तःकरण मैद से ब्रह्म का भिन्न-भिन्न 
होना माना जाए तो भी जैसे घट आदि आकाश से और आकाश घट आदि से मित्र हैं, वैसे ही ब्रह्म 
को अन्तश्करणों से और अन्त१करणों को ब्रह्म से मिन्न मानना पड़ेगा | इस प्रकार व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध 
से दो स्वतन्त्र सत्ताएँ माननी पड़ेंगी | जो व्याप्य है वही जीव कहाता है | इस प्रकार अन्तःकरणों में व्यापक 
होते हुए भी ब्रह्म अन्त४करणाकार न होकर उनसे सर्वथा मिन्न है | 

बड़े-से-बड़ा ज्ञानी अथवा अद्दैतवादी भी अपने को बन्धन में जानता और उससे मुक्त होने की चेष्टा 
करता है और दूसरों को भी तदर्थ प्रेरित करता है | प्रत्येक देहघारी अपने को अल्पज्ञ, अल्पशक्ति तथा 
अविद्यादि क्लेशों से अभिभूत जीव के रूप में देखता है | “अहं ब्रह्मास्मि' की रट लगानेवाले भी सामान्य 
जनों की तरह व्यवहार करते हैं, क्योंकि उन्हें अपने जीव होने का पूर्ण विश्वास है | इसलिए यह नहीं कहा 
जा सकता कि केवल अज्ञानी पुरुष ही परमात्मा को जीवरूप में देखते हैं | घड़ा जड़ पदार्थ है, उसमें कोई 
कूड़ा-करकट भर सकता है | उसके दूषित आकाश का प्रभाव दूसरे घड़ों के आकाश पर नहीं पड़ता | 
परन्तु ब्रह्म तो 'चेतनश्चेतनानाम्‌" है, जबकि उसे विभक्त करनेवाले अन्तश्करण जड़ हैं | इसलिए उस ब्रह्म 
के एक भाग को सुखी या दुःखी करने का सामर्थ्य किसमें हो सकता है? सत्य तो यह है कि जितने भी 
तथाकथित अन्त४करणाऊकार ब्रह्म हैं, देहधारी होने के कारण सभी त्रिविध दु४खों से सन्तप्त हैं और ऐसा 
इसलिए है कि वे सब वास्तव में जीव हैं | यदि मिट्टी से बने वास्तविक घड़ा आदि न होते तो अज्ञानी जीव 
को भी घटाकाश आदि के व्यापक आकाश से भिन्न होने का भ्रम न होता और यदि ब्रह्म की भाँति आकाश 
ही एकमात्र सत्ता होती और वह होती भी सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ तो वह कभी अपने को घट, करक, 
गिरिगुह्ा आदि की उपाधि में न डालती | फिर, जब ईश्वर से अतिरिक्त जीव नाम की कोई सत्ता ही नहीं 
तो भिथ्या बुद्धि का आश्रय ब्रह्म से इतर कौन हो सकता है ? किन्तु यह स्थिति अद्वैतवादी को भी मान्य 
नहीं, अतएव जीव की ब्रह्म से भिन्न स्वतन्त्र सत्ता मोनकर ही समस्त शंकाओं एवं समस्याओं का समाधान 
सम्भव है । 

अग्नि से लोहे के गर्म होने के समान यदि सर्वव्यापी ब्रह्म अन्त४करणों में प्रकाशभान होकर जीव बना 
होता तो परमेश्वर के समान प्रत्येक जीव में सर्वज्ञत्व आदि गुण पाये जाते, परन्तु देखने में ऐसा नहीं 
आता | यदि यह कहा जाए कि अन्‍न्त्त2करणों की भिन्नता के कारण सर्वज्ञता नहीं आती तो ब्रह्म का विघटित 
होना मानना पड़ेगा | अन्त2करण स्वयं जड़ हैं, उनमें ज्ञान नहीं हो सकता | यदि यह माना जाए कि केवल 
ब्रह्म को या केवल अन्तश्करण को ज्ञान नहीं होता, प्रत्युत अन्त४/करणस्थ चिदाभास को ज्ञान होता है तो 
भी अन्त१करण के द्वारा चेतन को ही ज्ञान की प्राप्ति होगी । 

यदि आवरण को सर्वज्ञता में बाधक माना जाए तो आवरण के कारण ब्रह्म खण्डित हो जाएगा, क्योंकि 
आवरण सदा दो के बीच में होता है । आवरण के दोनों ओर कुछ-न-कुछ होना अनिवार्य है । अतएव जब 
तक ब्रह्म के दो भाग न किये जाएँ अथवा ब्रह्म से अतिरिक्त कम-से-कम एक अन्य तत्त्व (जीव) की सत्ता 
न मानी जाए तब तक तीसरे आवरण का प्रश्न ही नहीं उठता । मोक्ष के सन्दर्भ में जब हम यथार्थदर्शन 
में बाधक आवरण की बात करते हैं तो हम तत्त्वत्रय की सत्ता को स्वीकार करते हैं- यथार्थसत्ता के रूप 
में ब्रह्म की, द्रष्टा के रूप में जीव की तथा आवरण के रूप में प्रकृति की | जब जीव प्रकृति से पराड्मुख 
होकर परमात्मा की ओर प्रवृत्त होता है तब उसे मोक्षलाभ होता है | इस प्रकार माया या अविद्या के आवरण 
की कल्पना अद्दैतवाद के विरुद्ध त्रिवाद की सिद्धि में सहायक है । 
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सत्यार्थभास्कर 


[ब्रह्म में अध्यारोप का खण्डन] 


प्रश्न--यह सब अध्यारोपमात्र है, अर्थात्‌ अन्य वस्तु में अन्य वस्तु का स्थापन करना “अध्यारोप' 
कहाता है | वैसे ही ब्रह्म वस्तु में सब जगत्‌ और इसके व्यवहार का अध्यारोप करने से जिज्ञासु को बोध 
कराना होता है, वास्तव में सब ब्रह्म ही है | 

प्रश्न --अध्यारोप का करनेवाला कौन है ? 

उत्तर--जीव 

प्रश्न--जीव किसको कहते है ? 

उत्तर--अन्त४करणावच्छिन्न चेतन को | 

प्रश्न--अन्त४करणावच्छिन्न चेतन दूसरा है, वा वही ब्रह्म ? 

उत्तर--वही ब्रह्म है | 

प्रश्न--तो क्‍या ब्रह्म ही ने अपने में जगत की झूठी कल्पना कर ली ? 

उत्तर--हो, ब्रह्म की इससे क्‍या हानि ? 


अध्यारोप--अन्य वस्तु में अन्य की प्रतीति करना अध्यारोप था अध्यास कहाता है, जैसे--रज्जु में सर्प 
की, सीप में चाँदी की अथवा बालू में जल की | दूसरे शब्दों में यह “अन्यथाख्याति' अर्थात्‌ अन्य वस्तु में 
अन्य वस्तु की प्रतीति है| यह ऐसा ज्ञान है जिसका कालान्तर मैं प्रत्याख्यान हो जाता है | इसलिए यह 
अज्ञान अथवा मिथ्याज्ञान है | प्रचलित भाषा में. इसे भ्रम या भ्रान्ति कहते हैं | जब हम भूल से रस्सी को 
सौंप समझ बैठते हैं और यह निर्णय कर लेतें' हैं कि 'येह-सौंप है' तो हमारे समक्ष दो अवयव होते हैं --एक 
“यह' (रस्सी) जो इन्द्रियों के सामने है और एक “वहे* (साँप) जिसे हम 'यह' कहते हैं | पिछला उस वृत्ति 
या आकृति का वर्णन करता है जिसके'रूप में।हम प्रस्तुत वस्तु का बोध करते हैं | निर्णय पर पहुँचने में 
भूल व्याख्या के अवयव के कारण है,अथवो'उसके कारण है जिसे हमारा विचार ऊपर से आरोपित करता 
है | “यह” का अवयव अथवा जो&कुछ वस्तुत४ हमारे सामने रहता है, भ्रान्ति होने के पश्चात्‌ भी विद्यमान 
है, केवल दूसरे अवयव “साँप' का लोफ हो जाता है । 

वास्तविक सत्य और अंसत्य होने का बोध अनन्तर काल में होनेवाली परीक्षा पर आधारित. है | जैसे 
रज्जु में सर्प है, वैसे ही कभी-कभी सर्प में रस्सी का भ्रम भी हो जाता है | इसलिए यदि वह हमारी कल्पना 


ज्ञान सर्वत्र-सर्वदा असत्य नहीं होता | सादृश्य एवं प्रकाश न्यून होने से उत्पन्न भ्रम का निवारण अपेक्षित 
प्रकाश होने पर हो जाता है | वस्तुत४ अविरोध (अबाध) का भाव ही सत्य की कसौटी है, अर्थात्‌ ऐसा ज्ञान 
जिसके विरोध में कुछ न हो, वही सत्य है. “अबाधितार्थविषयज्ञानत्वम्‌ (वेदान्तपरिभाषा), “अबाधि- 
तानधिगतासन्दिग्धबोधजनकत्वं हि प्रमाणत्व॑ प्रमाणानाम्‌” (भामती ११४) | एक बोध केवल इसलिए यथार्थ 
जिस रूप में वह वस्तुत४ है और न वह 
केवल इसलिए असत्य है कि वह वस्तु को अन्य रूप में अस्तुत करता है, किन्तु वह इसलिए यथार्थ है कि 
अन्त में जाकर इसके विषय का निराकरण हो गया | सीधी छड़ी जल में पड़ी झुकी हुई प्रतीत होती है | 


१. यहाँ से आगे ६ प्रश्न उत्तरपक्ष के हैं, और उत्तर नवीन वेदान्ती के हैं। 
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प्रश्न--जो पलक न कल्पना करता है, क्‍या वह झूठा नहीं होता ? 
उत्तर--नहीं, क्योंकि जो मन, वाणी से कल्पित वा कथित है, वह सब झूठा है | 


प्रश्न--फिर मन, वाणी से झूठी कल्पना करने और मिथ्या बोलनेवाला ब्रह्म कल्पित और मिथ्यावादी 
हुआ वा नहीं ? 


उत्तर--हो, हमको इृष्टापत्ति है । 


वाह रे झूठे वेदान्तियो ! तुमने सत्यस्वरूप, सत्यकाम, सत्यसंकल्प, परमात्मा को मिथ्याचारी कर 
दिया । क्‍या यह तुम्हारी दुर्गति का कारण नहीं है ? किस उपनिषद्‌, सूत्र वा वेद में लिखा है कि परमेश्वर 
मिथ्यासंकल्प' और मिथ्यावादी है ? क्योंकि जैसे किसी चोर ने कोतवाल को दण्ड दिया अर्थात्‌ “उलटि 
चोर कोतवाल को दण्डे" इस कहानी के सदृश तुम्हारी बात हुई | यह तो बात उचित है कि कोतवाल चोर 
को दण्डे, परन्तु यह बात विपरीत है कि चोर कोतवाल को दण्ड देवे | वेसे ही तुम मिथ्यासंकल्प और 
मिथ्यावादी होकर वही अपना दोष ब्रह्म में व्यर्थ लगाते हो | जो ब्रह्म मिथ्याज्ञानी, मिथ्यावीदी, मिथ्याकारी 
होवे, तो सब अनन्त ब्रह्म वैसा ही हो जाए, क्योंकि वह एकरस है, सत्यस्वरूप, सत्यमानी, सत्यावादी और 
सत्यकारी है | ये सब दोष तुम्हारे हैं, ब्रह्म के नहीं । 


___  ______॒ ॒ “  ॒॒॒/ए रू  रै अिननहपएप/थणथण//प/+प+प+5ः 
जल के अन्दर उसका टेढ़ापन आँख के लिए उतना ही यथार्थ है जितना स्पर्शेन्द्रिय के लिए उसका 
सीधापन, किन्तु स्पर्श आँख के मिथ्या निर्णय को सुधार देता है | 

शंकराचार्य ने अध्यारोप के प्रसंग में रज्जु-सर्प के दृष्टान्त से विश्व की पहेली को समझाने का प्रयास 
किया था, परन्तु सुलझने के स्थान पर वह और उलझकर रह गयी । राधाकृष्णन ने इस प्रसंग में लिखा 
छै--< 
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अर्थात्‌--'रज्जु सर्प कैसे प्रतीत होती है” ? यह एक ऐसा प्रश्न है जिसे स्कूल के लड़के उठाते हैं और 
दार्शनिक उत्तर देने में असफल होते हैं । वस्तुत अध्यारोप के स्वरूप को न समझकर ही इस दृष्टान्त का 
दुरुपयोग हुआ है | 'स्मृतिरूपः परत्र पूर्वदृष्टावभास४“--पूर्वदृष्ट का अन्यत्र आभास स्मृतिरूप है | अध्यारोप 
या अध्यास के लिए तीन बातें आवश्यक हैं --पूर्वदृष्ट, उसकी स्मृति और परत्र | हमने कभी वास्तविक सर्प 
को प्रत्यक्ष देखा--यह हमारा 'पूर्वदृष्ट' है | हमारे भीतर उसका संस्कार रहा जो समय पाकर 'स्मृतिरूप' 
होकर आगया । वर्तमान में रज्जु 'परत्र जिसमें पूर्वदृष्ट की स्मृति के बल सर्प का आभास हुआ | रज्जु 
में सर्प का भ्रम तभी सम्भव है जब देखनेवाले ने, वहाँ न सही, कहीं-न-कहीं, कभी-न-कभी वास्तविक सर्प 
देख रक्‍्खा हो | तब सर्प को असत्‌ या अवस्तु नहीं माना जा सकता | यदि कभी-न-कभी और कहीं-न- 
कहीं सर्प का सद्भाव न होता तो 'नासतो विद्यते भाव“ इस न्याय के अनुसार कहाँ से आ जाता ? तब 
न उसका संस्कार रहता और न उसकी स्मृति | एक व्यक्ति एक स्थान पर था, वहाँ से अन्यत्र चले जाने 

थ्या नहीं कहा जा सकता | 

है अल का जगत्‌ को कल्पनामात्र माना जाए तो भी कल्पना के करनेवाले ब्रह्म के नित्य 
होने से उसकी कल्पना जगत्‌ का नित्य और इस प्रकार सत्य होना स्वत३ सिद्ध है । यदि यह जगत्‌ भ्रान्ति 
है तो इस भ्रान्ति को अन्य वस्तु में अन्य को आरोपित करनेवाला ब्रह्म है | इस प्रकार के कल्पित जगत्‌ 


लय शकिकमम .बपकफ /गग 7पकक आता रररतरांामिकेर * 
बमलूहााूह कल्प' में बहुव्रीहि समास जानना चाहिए, अर्थात्‌ मिथ्या है संकल्प जिसका वह परमेश्वर । 
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सत्यार्थभास्कर 
६४० 


क्योंकि आप ब्रह्म न 
जिसको तुम विद्या कहते हो वह अविद्या है और तुम्हारा अध्यारोप भी मिथ्या है, क्‍यों 

होकर अपने को ब्रह्म और ब्रह्म को जीव मानना यह मिथ्याज्ञान नहीं तो क्‍या है ? जो सर्वव्यापक है वह 
परिच्छिन्न, अज्ञान' नहीं होता और बन्ध में कभी नहीं गिरता, क्‍योंकि अज्ञान परिच्छिन्न, एकदेशी, अल्प, 


अल्पज्ञ जीव होता है, सर्वज्ञ सर्वव्यापी ब्रह्म नहीं | 
[मुक्ति और बन्ध का विवेचन] 


अब मुक्ति और बन्ध का वर्णन करते हैं- 
प्रश्न-मुक्ति किसको कहते हैं ? ;, 
उत्तर-- मुज्चन्ति पृथग्भवन्ति जना यस्यां सा मुक्ति४', जिसमें छूट जाना हो, उसका नाम “मुक्ति 
है । 
प्रश्न--किससे छूट जाना ? 
उत्तर--जिससे छूटने की इच्छा सब जीव करते हैं | 
कक सजी लिम लि परत ललि आशिक बल लक कलम आ तक शिलिक हे, पिनििलिक मशिकिलीललिललओ 
का विचार हमारा अपना नहीं है, अपितु ब्रह्म द्वारा हमारे मस्तिष्कों मेँ डाला गया है । यदि कल्पना ही जगत्‌ 
का कारण है तो यह कल्पना सार्वभौम एवं सार्वकालिक है | ऐसी स्थिति में भ्रान्ति और यथार्थ में भेद करना 
सम्भव नहीं | इसलिए जगत्‌ को कल्पना या भ्रान्तिमात्र बताना संगत नहीं है | 
जिस प्रकार 'असत्‌' से 'सत्‌” की उत्पत्ति. नहीं -हो सकती, उसी प्रकार सत्‌ का अभाव नहीं हो 
सकता--नाभावो विद्यते सत३* (गीता) | यदि एकमात्र ब्रह्म से ही जगत्‌ की उत्पत्ति मानी जाए अर्थात्‌ ब्रह्म 
को ही सृष्टि का उपादानकारण माना जाए अथवा ब्रह्म को ही जगद्भूप में परिणत माना जाए तो भी जगत्‌ 
मिथ्या नहीं हो सकता । जैसे ब्रह्मरूप नित्य हैं'वैसे ही जगद्गरूप नित्य है | दोनों के नित्य होने पर एक सत्य 
है ओर दूसरा मिथ्या--ऐसा भेद नहीं किया जा सकता | वस्तुत४ जगत्‌ को परिणाम मानने पर ये दोनों 
अवस्थाएँ--ब्रह्मरूप व जगद्गूप--ब्रह्म (“की ही मानी जाएँगी । तब ब्रह्म के सत्य होने पर दोनों अवस्थाएँ 
समान-रूप से सत्य होंगी | “कारणगुणपूर्वक8 कार्यगुणो दृष्ट३*--तात्विक दृष्टि से कार्य में वही गुण होते 
हैं जो उसके कारण में, अत्त४ यदि “ब्रह्म सत्यम्‌” है अर्थात्‌ जगत्‌ का कारणरूप ब्रह्म सत्य है तो उसका 
कार्यरूप जगत्‌ मिथ्या नहीं हो सकता । अद्वैतमत के अनुसार, यदि कार्य का कारण से अनन्यत्व है तो 
कारण के सत्य होने पर उसके कार्य को मिथ्या कैसे कहा जा सकता है ? मैक्समूलर ने ठीक लिखा है-- 
“छिन्या॥9, ॥009॥ गरंगा5डट। 72०7१], 45 5४० (0 ७6 (९ 79०7४] 4७७९ 07 ॥९ छता0, 070 एल कार ए%णा0, ता 
जागरंला #॥९ 5 ॥6 ट5८, 45 ००7502०० ७77०४।, ५७९ 4 [९ ध्या]९ ध॥९ टव०5६९८ 70 लीएत ध्वाए ॥000 ।0 ५७८ 0णाएंदा। ॥ 
5905[87002. [[ ८्वए5९ ७70 थीींट0 ७८ 7९8]५ 4007८), ॥09४ 200)0 पा १४0०0 ७९ ॥१९ एॉल्टि 0एस्व आयात 2" 
कारणरूप ब्रह्म का कार्यरूप जगत्‌ से अनन्यत्व मानने पर यदि जगत्‌ को मिथ्या कहा जाएगा तो 
स्वयं ब्रह्म मिथ्या हो जाएगा, किन्तु ब्रह्म का सत्य होना निर्विवाद है, इसलिए उसके कार्यरूप जगत्‌ का 
सत्य होना स्वतः सिद्ध है | 
मुक्ति का प्रयोजन--'दुःखादुद्विजते लोक३ सर्वस्य सुखमीप्सितम्‌'--प्राणिमात्र दुःख से छुटकारा 
चाहता है | दुःख के समस्त प्रकारों का तीन वर्ग में समावेश किया गया है--आध्यात्मिक, आधिभौतिक और 
आधिदैविक | आध्यात्मिक दुःख वह है जो अपने आन्तरिक कारणों से उत्पन्न होता है । शरीर के 
वात-पित्त-कफ आदि की विषमता तथा काम-क्रोध, लोभ, ईर्ष्या आदि मनोविकारों से उत्पन्न होनेवाले दुश्ख 


१. अर्थात्‌ अज्ञानी | 
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नवम-समुल्लास: ६४१ 


प्रश्न--किससे छूटने की इच्छा करते हैं ? 
उत्तर--दुश्ख से | 

प्रश्न--छूटकर किसको प्राप्त होते, और कहाँ रहते हैं । 
उत्तर--सुख को प्राप्त होते, और ब्रह्म में रहते हैं । 


[मुक्ति और बन्ध के कारण] 


प्रश्न--मुक्ति और बन्ध किन-किन बातों से होता है ? 

उत्तर--परमेश्वर की आज्ञा पालने, अधर्म-अविद्या-कुसंग-कुसंस्कार, बुरे व्यसनों से अलग रहने, और 
सत्यभाषण, परोपकार, विद्या, पक्षपातरहित, न्याय-धर्म की वृद्धि करने, पूर्वोक्त प्रकार से परमेश्वर की 
स्तुति-प्रार्थना और उपासना अर्थात्‌ योगाभ्यास करने, विद्या पढ़ने-पढ़ाने, और धर्म से पुरुषार्थ कर ज्ञान की 
उन्नति करने, सबसे उत्तम साधनों को करने, और जो कुछ करे वह सब पक्षपातरहित न्यायधर्मानुसार ही 
करे, इत्यादि साधनों से मुक्ति, और इनसे विपरीत ईश्वराज्ञा-भंग करने आदि काम से बन्ध होता है | 


आध्यात्मिक दुःख हैं | आधिभौतिक दुख वह होता है जो हमें दूसरे प्राणियों के द्वारा प्राप्त होता है | वर्षा, 
धूप, आँधी, भूकम्प आदि दैवी आपदाओं के कारण होनेवाला दुःख आधिदैविक दुशःख कहाता है | 
सांख्यदर्शन मोक्षशास्त्र है । उसके पहले सूत्र में मोक्ष के स्वरूप का उल्लेख करते हुए कहा है--- त्रिविध- 
दुःखात्यन्तनिवृत्तिरत्यन्तपुरुषार्थ: --तीन प्रकार (आध्यात्मिक, आधिभौतिक तथा आधिदैविक) के दुश्खों की 
अतिशय निवृत्ति मोक्ष है | 

विभिन्न साम्प्रदायिक आचार्यों ने अपवर्ग या मोक्ष का विविध रूपों में उल्लेख किया है | तद्यथा-- 

चार्वाक--मृत्यु अर्थात्‌ देह का नष्ट होना | 

माध्यमिक (शून्यवादी बौद्ध)--विज्ञानरूप आत्मा का उच्छेद होना | 

योगाचार (आदि अन्य बौद्ध)--समस्त दु४ख-वांसनाओं का उच्छेद होने पर विषयाकार विज्ञानसन्तति 
का उदय न होना | 

शांकर वेदान्त--जीवात्मा काःअपने सच्चिदानन्दरूप में एकाकार हो जाना | 

मोक्ष का अर्थ केवल दुश्खों से छूट जाना नहीं, अपितु दुश्खों से छूटकर मोक्षसुख की प्राप्ति करना 
है | दु४खों का कारण शरीर है. यदिं केवल दुश्खों से छुटकारा ही मोक्ष माना जाए तो “कारणा$भावात्‌ 
कार्याभाव४' शरीर के छूट जाने अर्थात्‌ मूंत्यु हो जाने को मोक्ष समझ लेना चाहिए । गाढ़ निद्रा में दुइखों 
की अनुभूति नहीं होती, किन्तु वस्तुत8 सुषुप्ति में दुएखों का मात्र तिरोभाव होता है, अत्यन्ताभाव नहीं । उस 
अवस्था में न दुश्खों का भान होता है, न सुखों का, किन्तु मोक्ष दुःख के अभाव का ही नहीं, सुख के भाव 
का नाम है, पर दुःखों की अत्यन्तनिवृत्ति के बिना सुख की प्राप्ति सम्भव नहीं, अत; मोक्ष का वास्तविक 
स्वरूप दुःख की निवृत्ति होकर आनन्द की प्राप्ति है, परन्तु मानव-शरीर प्राप्त होने पर ही मनुष्य उन 
साधनों का अनुष्ठान करने में समर्थ हो पाता है, जिनके फलस्वरूप आनन्दप्राप्ति सम्भव है । 

सांसारिक साधनों से भी दुःखों से छुटकारा मिल जाता है, किन्तु वह अधिक काल के लिए नहीं 
होता, न उनमें नैरन्तर्य की स्थिति आ पाती है, क्योंकि-- 

एकस्य दुःखस्‍्य न यावदन्तं गच्छाम्यहं पारमिवार्णवस्य । 
तावद्‌ द्वितीयं समुपस्थितं मे छिद्रेष्वनर्था बहुली भवन्ति ॥ 
अर्थात्‌ जितने समय के लिए कोई दुख दूर होता है, उसके अन्तराल में दूसरा दुडख आ खडा होता 


बा २ २०३०१ ०१ कक का औ मील ।७0 ७ हू रण्द-३ ० मे कि के ७१०7 - है ओम । 


६४२ सत्यार्थभास्कर 
[मुक्ति में जीव का ब्रह्म में लय नहीं ] 


प्रश्न-मुक्ति में जीव का लय होता है, वा विद्यमान रहता है ? 

उत्तर--विद्यमान रहता है | 

प्रश्न--कहाँ रहता है ? 

उत्तर--ब्रह्म में | 

प्रश्न--ब्रह्म कहाँ है ? और वह मुक्त जीव एक ठिकाने रहता है, वा स्वेच्छाचारी होकर सर्वत्र विचरता 
है? 

उत्तर--जो ब्रह्म सर्वत्र पूर्ण है, उसी में मुक्त जीव अव्याहतगति अर्थात्‌ उसको कहीं रुकावट नहीं । 
विज्ञान आनन्दपूर्वक स्वतन्त्र विचरता है | 
कक जज लिकीज कल नम ल किम रटलि लक गन 4) भिजीकतिकक नमन शक नि शशिशि वि शी शिडि शी +िन्‍ कि शी सिर डिभि किक पक हट 
है, अत४ मोक्ष की अवस्था वह मानी जाएगी जिसमें तीनों प्रकार के दुशखों की अधिक-से-अधिक समय के 
लिए निवृत्ति हो और उसमें नैरन्तर्य की अवस्था बनी रहे | 

मुक्ति में जीव की स्थिति--छान्दोग्योपनिषद्‌ (८।१२।३) में कहा है--“स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते”-- 
जीवात्मा कभी भी अपने स्वरूप का परित्याग नहीं करता | वहँ जो कुछ करता है, अपने स्वरूप में स्थित 
रहकर करता है । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में बताया है--'रसो वै स8 रसं होवायं लब्ध्वानन्दी भवति" (२।७)--ब्रह्म 
आनन्दस्वरूप है, उसे पाकर जीवात्मा आनन्दमय हो जात्ना है-| उस अवस्था में वह “शृण्वन्‌ श्रोत्र॑ं भवति 
- - - मनन्‍्वानों मनो भवति |” जब सुनना, देखना, सूँघना चाहता है तब संकल्प से वैसा कर सकता है | 

ग्रन्थकार ने इस उद्धरण के पते में केवल “शत्तपंथ काण्ड १४' लिखा है | पं० भगवद्दत्तजी ने 
स्वसम्पादित संस्करण में “काण्ड १४' के आगे कोष्ठक में [२२१७] पाठ बढ़ाया है | परन्तु न यह पता 
प्रपाठक के अनुसार ठीक है और न अध्याय के अनुसार । स्वामी वेदानन्दजी द्वारा सम्पादित संस्करण में 
लिखा है---आजकल मुद्रित उपनिष॑दों में येह पाठ इस प्रकार मिलता है -- 

“प्राणन्नेव प्राणो नाम भवत्ति, वदन्‌ वाक्‌ , पश्यंश्चक्षुई, शृण्व्छरोत्रं, मन्वानों मनस्‌, तस्‍यैतानि 
कर्म्मनामानि”” । पता इसका-भी 'शत्त० १४२।२।१७' ही दिया है परन्तु वहाँ ऐसा कुछ नहीं है । हो सकता 
है, किसी अनुपलब्ध संस्करण में ये-पाठ रहे हों | अर्थ में कोई अन्तर नहीं । 

सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यो वेद निहित गुहायां परमे व्योमनू । 
सो5श्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ ब्रह्मगणा सह विपश्चितेति ॥ 
--तै० उ० ब्रह्मबल्ली १॥१ 
अर्थात्‌--ह्ृदयाकाश में स्थित अविनाशी, चेतनस्वरूप तथा सर्वव्यापक ब्रह्म को जो जान लेता है, वह 
ब्रह्म का साथी हो जाता है और साथी रहते हुए सब प्रकार से तृप्त रहता है । परन्तु-. 

लय नहीं होता--तत्त्वज्ञान से अविद्या का नाश होने पर जीव मोक्षलाभ करता है । वह स्वरूप से 
अविनाशी है । ब्रह्म की भाँति जीव अनादि तत्व है | अनादि होने से वह अनन्त है | लोप, विलय या नाश 
होने पर वह सान्‍्त हो जाएगा और सान्‍्त होने पर वह अनादि नहीं रहेगा । अनादि न रहने पर किसी के 
द्वारा निर्मित होगा | निर्मित होने पर वह सावयव होगा और उसका कोई उपादान भी होगा । इस प्रकार 
जीव का सारा स्वरूप बिगड़ जाएगा | यदि मोक्ष का अर्थ मर जाना है तो इसके लिए जन्म-जन्मान्तर तक 
प्रयत्त करते रहना कहाँ की बुद्धिमत्ता है ? यदि मोक्षावस्था में दुएखों के साथ-साथ आत्मा का भी नाश 
हो जाना है तो उसे पाने का क्‍या लाभ ? यह तो 'न मर्ज़ रहा, न मरीज़'--वाली बात हुई । मोक्ष पानेवाला 
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कक की. 


नवम-समुल्लास: 
न मु ६४३ 


[मुक्ति में जीव स्वाभाविक शक्तियों से आनन्द भोगता है] 


प्रश्न--मुक्त जीव का स्थूलशरीर होता है, वा नहीं ? 
उत्तर--नहीं रहता | 


प्रश्न--फिर वह सुख अर्थात्‌ आनन्द-भोग कैसे करता है ? 


ही न रहा तो मोक्षलाभ किसे हुआ ? ऐसे मोक्ष को दुईखों का नाश या निवृत्ति न कहकर जीव का उच्छेद 
अथवा आत्महत्या की चेष्टा कहना अधिक उपयुक्त होगा । 

मुण्डकोपनिषद्‌ ३।२८ में लिखा है-- 

यथा नद्य३ स्यन्दमाना: समुद्रेइस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय | 
अप तथा विद्वान्‌ नामरूपाद्विमुक्त३ परात्परं पुरुषमुपैति दिव्यम्‌ ॥ 

--जैसे नदियाँ बहती-बहती नाम-रूप को छोड़कर समुद्र में जा मिलती हैं, वैसे ही विद्धान्‌ पुरुष 
नाम और रूप से छूटकर परात्परब्रह्म को प्राप्त हो जाता है | यहाँ नदियों के समुद्र में मिल जाने से समझा 
जाता है कि परमात्मा को प्राप्त होने पर जीवात्मा का अस्तित्व समाप्त हो जात्ना है | यथार्थ में ऐसा नहीं 
है | प्रत्येक वस्तु के दो रूप होते हैं--एक उस वस्तु का बाह्यरूप--उसका आकार-प्रकार, रंग-रूपादि और 
दूसरा उसकी आन्तरिक सत्ता जिसे वस्तुतत्व कहते हैं | नाम रूप शरीर के होते हैं, जीव के नहीं | शरीर 
के नाम रूप ही जीव का बाह्यरूप है | उन्हीं को छोड़ने की बात्त यहाँ पर कही गयी है | उपनिषद्‌ का भाव 
यह है कि जिस प्रकार नदियाँ समुद्र में मिलने के पश्चात्‌ अपना गंगा-यमुना नाम खो बैठती हैं उसी 
प्रकार मुक्त जीव अपने बाह्यरूप--शरीर और यज्ञदत्त, देवदत्त आदि नामों को छोड़कर ईश्वर को प्राप्त 
होता है | 

यद्यपि नदियों का नामरूप नहीं रहता“ तथापि समुद्र में मिलने पर भी उसका वस्तुतत्व जल नष्ट नहीं 
होता । वह समुद्र में मिलकर उसके जल की मात्रा को बढ़ा देता है । जल नष्ट हो गया होता तो ऐसा 
न होता । इसी प्रकार अपने नाम रूप को खोकर भी मुक्त जीव का वस्तुतत््व (आत्मा) नष्ट नहीं होता । 
वह परमेश्वर के साथी के रूप में सदा वर्त्तमान रहता है । 

मुक्तात्मा का ठिकाना--ऋग्वेद (६।११३।६) में कहा है-“यत्रानुकामं चरणं .... . तत्र माममृतं 
कृधि” अर्थात्‌ जहाँ मुक्तात्मा विचरण करते हैं, वहाँ मुझे भी मुक्त करदे | वस्तुत४ मोक्षकाल में जीवात्मा 
कामचारी होता है । ग्रन्थकार ने उसे अव्याहतगति कहा है | 

मुक्तात्मा का शरीर नहीं--त्रिविध दुश्खों से छूटने का नाम मोक्ष है, किन्तु शरीर के रहते यह सम्भव 
नहीं । छान्दोग्य (८१२१) में कहा है--“सशरीर४ प्रियाप्रियाभ्यामात्त४”--इन्द्रियादि से युक्त शरीर का 
प्रिय-अप्रिय अर्थात्‌ सांसारिक सुख-दुश्खों से घिरे कम अनिवार्य है । मोक्षावस्था में इनका पूर्ण उच्छेद 
(अत्यन्त निवृत्ति) हो जाता है । फलत४ उस दशा में स्थूल शरीर का होना सम्भव नहीं | इसलिए उपनिषद्‌ 
में कहा--“अशरीरं वाव सन्त॑ न प्रियाप्रिये स्पृशतः” अर्थात्‌ मोक्षदशा में अशरीर जीवात्मा को प्रिय-अप्रिय 
स्पर्श नहीं करते । वहाँ प्राकृत शरीर, इन्द्रिय आदि का आत्मा के साथ किसी प्रकार का सम्बन्ध नहीं रहता, 
परन्तु मननात्मक शुद्ध संकल्पमय शरीर तथा प्राण और इन्द्रियों की शुद्ध शक्ति बराबर बनी रहती है । 
छान्दोग्य के अनुसार ही “मनसैतान्‌ कामान्‌ पश्यन्‌ रमते” तय आम पं मन से अर्थात्‌ मननात्मक 
शक्ति से ही सब कामनाओं का उपभोग करते हुए आनन्द में मग्न रहता है | 

संकल्प से आनन्दभोग--आनन्द की अनुभूति मुक्तात्मा का ऐश्वर्य-भोग है | आत्मा का यह संकल्प 
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उत्तर--उसके सत्यसंकल्पादि स्वाभाविक गुण सामर्थ्य सब रहते हैं, भौतिक संग नहीं रहता | जैसे-- 

'शृण्वन्‌ श्रोत्रं भवति, स्पर्शयन्‌ त्वग्भवति, पश्यन्‌ चक्षुर्भवति, रसयन्‌ रसना भवति, जिप्रन्‌ घराणं भवति, 

मन्‍्वानो मनो भवति, बोधयन्‌ बुद्धिर्भवति चेतयँश्चित्तम्भवत्यहड्कुर्याणोइहंकारों भवति” ॥ ह । 

--शतपथ कां० १४ ॥ 

मोक्ष में भोतिक शरीर वा इन्द्रियों के गोलक जीवात्मा के साथ नहीं रहते, किन्तु अपने स्वाभाविक शुद्ध 

गुण रहते हैं। जब सुनना चाहता है तब श्रोत्र, स्पर्श करना चाहता है तब त्वचा, देखने के संकल्प से चक्षु, 

स्वाद के अर्थ रसना, गन्ध के लिए प्राण, संकल्प-विकल्प करने के समय मन, निश्चय करने के लिए बुद्धि, 

स्मरण करने के लिए चित्त, और अहंकार के अर्थ अहंकाररूप अपनी स्व-शक्ति से जीवात्मा मुक्ति में हो 

जाता है, और संकल्पमात्र शरीर होता है | जैसे शरीर के आधार रहकर इन्द्रियों के गोलक के द्वारा जीव 
स्वकार्य करता है, वैसे अपनी शक्ति से मुक्ति में सब आनन्द भोग लेता है | 


[चौबीस प्रकार के जीव के सामर्थ्य ] 


प्रश्न--उसकी शक्ति कै प्रकार की, और कितनी है ? 

उत्तर--सुख्य एक प्रकार की शक्ति है, परन्तु बल, पराक्रम, आकर्षण, प्रेरणा, गति, भय, विवेचन, 
क्रिया, उत्साह, स्मरण, निश्चय, इच्छा, प्रेम, द्वेष, संयोग, विभाग, संयोजक, विभाजक, श्रवण, स्पर्शन, 
दर्शन, स्वादन, और गन्धग्रहण तथा ज्ञान इन २४ चौबीस प्रकार के सामर्थ्ययुक्त जीव है । इससे मुक्ति में 
भी आनन्द की प्राप्ति भोग करता है | न्‍ 


स्वसामर्थ्यरूप है, जिसकी अभिव्यक्ति ब्रह्म का साक्षात्कार होने पर होती है । वेदान्तसूत्र (४।४।८) में कहा 
है--“संकल्पादेव तच्छूते* अर्थात्‌ श्रुति से प्रमाणित हैकि मुक्तात्मा की कामना संकल्पमात्र से सिद्ध हो जाती 
है | सूत्र में प्रयुक्त 'एव' पद से स्पष्ट है [कि संकल्प के अतिरिक्त उसे शरीर-इन्द्रियादि किसी साधन की 
अपेक्षा नहीं होती, किन्तु यह संकल्प अन्तश्करण की संकल्पात्मक वृत्ति न होकर उससे सर्वथा भिन्न आत्मा 
की अनुभूति है | इसी .सन्दर्भ में छान्दोग्य (८।२१०) में कहा है--“यं यमन्तमभिकामो भवति यं कामं 
कामयते सोड5स्य संकल्पादेव संमुत्तिष्ठति तेन सम्पन्नो महीयते” अर्थात्‌ जिस प्रदेश व कामना की वह 
अभिलाषा करता है वह उसके:संकल्पमात्र से उद्भूत हो जाती है । उससे सम्पन्न होकर वह आनन्दित रहता 
है | इसकी व्याख्या करते हुए बताया है कि मोक्ष में भौतिक शरीर व इन्द्रियों के गोलक जीवात्मा के साथ 
न रहने पर वह जब सुनना चाहता है तब श्रोत्र, स्पर्श करना चाहता है तब त्वचा, देखने के लिए चक्षु, स्वाद 
के लिए रसना, निश्चय के लिए बुद्धि और स्मरण के लिए चित्त हो जाता है | इसका यह अभिप्राय नहीं 
कि मोक्ष में श्रोत्रादि इन्द्रियाँ प्रादुर्भत्‌ हो जाती हैं | इसका तात्पर्य इतना ही है कि मुक्तात्मा अपने शक्तिरूप 
संकल्प से भावना के अनुरूप वैसा अनुभव करने लगता है | 

अभावमिति०-..इस सूत्र से पूर्व ग्रन्थकार मुक्तात्मा के ब्रह्म में लय होने का खण्डन कर रहे हैं | 
निश्चय ही अपने विलयविरोधी मत की पुष्टि में उन्होंने यह प्रमाण दिया है | इस बात को ध्यान में रखते 
हुए सूत्र का अर्थ यह बनता है कि बादरि (पराशर) मोक्षदशा में मन, प्राणों तथा इन्द्रियों का अभाव मानते 
हैं, अर्थात्‌ आत्मा तथा मनस्‌ का लय नहीं मानते | मोक्षप्रकरणों में यथावसर 'मनस्‌' पद से आत्मा की 


१. अनुपलब्धमूल | भ० द० संस्करण में यहाँ “का० १४' के आगे कोष्ठक में [२।२।१७] पाठ बढ़ाया है । न यह पता प्रपाठक 
के अनुसार ठीक है, और न अध्याय के अनुसार । टिप्पणी में 'शतपथ के पाठ से तुलना करो' का भी अभिष्राय ज्ञात 


नहीं होता | 


|॥ ६ को हर $ /> 5. जो थी के आह नल 7३४० क कक या ८ जम का जद का कल मद क महू. कु 


जाओ, है. 
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जो मुक्ति हे जीव का लय होता, तो मुक्ति का सुख कौन भोगता ? और जो जीव के नाश ही को 
मुक्ति समझते हैं, वे तो महामूढ़ हैं, क्‍योंकि मुक्ति. जीव की यह है कि दुशः्खों से छूटकर आनन्दस्वरूप, 
सर्वव्यापक, अनन्त परमेश्वर में जीव का आनन्द में रहना | देखों वेदान्त शरीरक सूत्रों में-- 


[मुक्ति में जीव तथा मन आदि का अस्तित्व] 


अभावं वादरिराह होवम्‌ ॥४।४॥११॥ 
जो वादरि व्यासजी का पिता है, वह मुक्ति में जीव का, और उसके साथ मन का भाव मानता है । 
अर्थात्‌ जीव और मन. का लय पराशर जी नहीं मानते और इससे भिन्न इन्द्रिय आदि पदार्थों का अभाव छो 
जाता है | वैसे ही-- 
भावं जैमिनिर्विकल्पामननात्‌ ॥४।४॥११॥ 
और जैमिनि आचार्य मुक्त पुरुष का मन के समान सूक्ष्मशरीर, इन्द्रियों और प्राण आदि को भी 
विद्यमान मानते हैं, अभाव नहीं ॥ 
द्वादशाहवदुभयविधं॑ वादरायणोइत३ ॥४|४।१२॥ 
व्यास मुनि मुक्ति में भाव और अभाव इन दोनों को मानते हैं अर्थात्‌ शुद्धसामर्थ्ययुक्त जीव मुक्ति में बना 
रहता है, अपवित्रता, पापाचरण, दुःख-अज्ञानादि का अभाव मानते हैं ॥ 
लय. रे रेशमी 
स्वाभाविक शक्ति अभिप्रेत है, संकल्प-विकल्पात्मक मन नहीं. मोक्ष में सुख-दुःख नहीं रहते, इसलिए 
आवश्यक है कि वहाँ इन्द्रियादि न हों | यदि वहाँ इन्द्रियावि का अस्तित्व होता तो 'मनसा” कहना व्यर्थ हो 
जाता है | 
भावमिति०- यहाँ मन के समान सूक्ष्म शरीर' से तात्पर्य शुद्ध संकल्पशक्ति तथा इन्द्रियों से अभिप्राय इन्द्रियों 
की शुद्ध शक्ति से है | ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका -में ग्रन्थेकार ने लिखा है---वैसे ही शुद्ध संकल्पमय शरीर तथा प्राण 
और इन्द्रियों की शुद्ध शक्ति भी बराबर बनी रहती है | सामान्य अर्थों में इन्द्रियों और प्राणों की मुक्तिदशा में 
विद्यमानता कोई नहीं मानता | जैमिनि भी मोक्षदशा में जीव का भाव मानते है, लक्ष्य नहीं | 
द्वादशाहवदिति० --सूत्रगत 'द्वादशाहवद्‌'-पद का अर्थ रह गया है। ऋ. भा. भू. में इसकी व्याख्या इस 
प्रकार की है--“जैसे वानप्रस्थं आश्रम में बारह दिन का प्राजापत्यादि व्रत करना होता है | उसमें थोड़ा 
भोजन करने से क्षुधा का थोड़ा अभाव और पूर्ण भोजन न करने से कुछ भाव भी बना रहता है |” सूत्रकार 
बादरायण द्वादशाह की तरह दोनों मानता है । शास्त्र मोक्ष में आत्मा के साथ शरीर-इन्द्रिय आदि का 
सहयोग नहीं बतलाता, यह ठीक है और यह भी ठीक है कि उस दशा में जीवात्मा विविध ऐश्वर्य भोग 
सकता है । शास्त्र के दोनों कथन आपाततः परस्पर विरोधी प्रतीत होते हैं | वस्तुत४ ऐसा नहीं है | केवल 
इतना समझ लेना है कि आत्मा का ऐश्वर्यभोग अथवा ऐश्वर्यानुभव संकल्पमात्र से होता है | वह संकल्प 
आत्मा का स्वसामर्थ्यरूप है | उसी के द्वारा आत्मा यथाकाम ऐश्वर्यानुभूति कर सकता है | इसके लिए उस 
दशा में इन्द्रियादि सर्वथा अनपेक्षित हैं । शास्त्र में जैसे मोक्षदशा को स्पष्टतः अशरीर बताया है (छां. 
८१२१), वैसे सशरीर व सेन्द्रिय होने का कहीं उल्लेख नहीं है | प्रस्तुत प्रसंग (छां. ७।२६।२) में भी ऐसा 
कोई निर्देश नहीं है | अशरीर होते हुए अनेकविध ऐश्वर्यानुभूति की सम्भावना का शास्त्रीय निर्देश ऐसे ही 
समझना चाहिए, जैसे 'द्वादशाह' इष्टि के विषय में सत्र और अहीन दोनों प्रकार का निर्देश है | 
'द्वादशाह” संज्ञक क्रतु सत्र और असत्र अर्थात्‌ अहीन दोनों प्रकार का होता है | बौधायनश्रौतसूत्र 
(११३) के अनुसार “बिरात्रप्रभृतयोष्हीना द्वादशाहपर्यन्त४ -“-जो याग दो दिन से लेकर बारह दिन तक 
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यदा पज्चावतिष्ठन्ते ज्ञानाने मनसा सह | 
बुद्धिश्च न विचेष्टते तामाहु; परमां गतिमू_ ॥ 
--यह उपनिषद्‌ २।३॥१० का वचन है ॥ 
जब शुद्धमनयुक्त पाँच ज्ञानन्द्रिय जीव के साथ रहती हैं, और बुद्धि का निश्चय स्थिर होता है, उसको 
परमगति अर्थात्‌ "मोक्ष" कहते हैं ॥ 


किये जाते हैं, वे 'अहीन' कहाते हैं | 'द्वादशाह३ प्रभृतीनि सत्राणि' (बौ० श्रौ० ११।४)--बारह दिनों में अथवा 
उससे अधिक दिनों में सम्पन्न होनवाले यज्ञ 'सत्र' कहाते हैं, क्योंकि पूर्वोक्त (बौ० श्रौ० ११॥३-४) के अनुसार 
'द्वादशाह' इष्टि की सत्र और अहीन दोनों में गिनती हो जाती है, इसलिए कात्यायनश्रौतसूत्र (१२१४) में 
बताया है--“द्वादशाह४ सत्रमहीनश्च' | इस प्रकार मोक्ष में आत्मा के अशरीर होने पर भी संकल्पमात्र से 
ऐश्वर्यानुभूति के आधार पर उसे सशरीर अथवा सेन्द्रिय कहना चाहें तो भले ही कह् लें, पर वहाँ 
जन शरीर--इन्द्रिय आदि का आत्मा के साथ किसी तरह का सम्बन्ध नहीं रहता, यह निश्चित 
| 

'शुद्ध सामर्थ्ययुक्त जीव मुक्ति में बना रहता है' इन शब्दों से स्पष्ट है कि वेदान्तदर्शन के इन सूत्रों 
के उद्धरण ग्रन्थकार ने मोक्षावस्था में जीव के लय न होने के प्रमाणे:में दिये हैं | तदनुसार किया गया अर्थ 
ही युक्तियुक्त है | | 

यदा पज्चेति--ज्ञानेन्द्रियाँ ज्ञान प्राप्त करनेवाली हैं, अत साध्य-साधन में अभेदोपचार सै उन्हें ज्ञान 
कहा गया है | परमगति मोक्ष का पर्याय है । मोक्ष में: सूक्ष्मशरीर नहीं रहता, किन्तु यहाँ ज्ञानेन्द्रिय, मन और 
बुद्धि आदि की सत्ता बनी हुई है, अत$ यहा जीबन्मुक्ति-की अवस्था का वर्णन है | विदेह-मुक्ति इससे 
उत्तरावस्था है । उसकी प्राप्ति में यह साधनरूप हैं। यहाँ भी साध्य-साधन में अभेदोपचार से जीवन्मुक्ति को 
विदेहमुक्ति- परमगति अर्थात्‌ मोक्षनाम से अभिहितकिया है | मुक्ति मनुष्य को जीवनकाल में ही प्राप्त होती 
है । मुक्ति का अर्थ है--अब आगे और“जन्म न होना | इसलिए यदि जीवन में मुक्ति प्राप्त न हो तो मरने 
के बाद तो उसकी प्राप्ति के साधन उपलब्ध न रहने से तदर्थ कोई प्रयत्न सम्भव न होगा | जीवन्मुक्त की 
स्थिति उरा व्यक्ति के समान होती है जिसे योग्यता के आधार पर उपयुक्त अधिकारी मानकर नियुक्तिपत्र 
दे दिया गया हो किन्तु पदभार सँभालने के लिए नियत तिथि पर पहुँचना शेष हो, जैसे ९60 #७८ ७८! 
»ए0]0ल€९त ॥07 ॥॥९ 905. 0७॥ ५0७ ण)] 96€ ०णाष्ंततलरत0 0 600ए 707 (6 09८ ० [णंगाए, बीस 7९[ए्रपृणंहंत ए्‌ लाधाएए 
० $०७: [)०0ा॥ 70७.' जीवन्मुक्त आत्मा एकत्र स्थित होता हुआ, योगाभ्यास से शुद्धान्तशकरण के द्वारा 
आनन्दानुभूति के साथ अनेक दैहिक व्यापार करने में समर्थ रहता है | जीवन्मुक्त दशा में यद्यपि 
आनन्दानुभूति के लिए शरीर-इन्द्रियांदि का कोई उपयोग नहीं होता, फिर भी जीवन्मुक्त ब्रह्मज्ञानी 
उठते-बैठते, खाते-पीते, आते-जाते साधारण दैहिक व्यापार करते हुए भी आनन्द की अनुभूति में लीन रहता 
है | वरतुत४ जीवन्मुक्त से अभिप्राय है परम मोक्ष का पूर्ण अधिकारी--जिसे मोक्षप्राप्ति के लिए अब कुछ और 
करना शेष नहीं रहा । सांख्यदर्शन (५७६) में कहा है--“समाघिसुषुप्तिमोक्षेषु ब्रह्मरूपता' अर्थात्‌ समाधि, 
सुषुप्ति और मोक्ष में ब्रह्मरूपता--त्रिविध दुःखों से निवृत्ति होकर आनन्दानुभूति होती है । सुषुष्ति की मुक्ति 
शरीरसहित, किन्तु ज्ञानरहित होती है; समाधि और जीवन्मुक्त की मुक्ति शरीरसहित और ज्ञानसहित होती 
है; मरने के पश्चात्‌ मुक्ति शरीररहित और ज्ञानसहित होती है | यह तभी प्राप्त होती है जब कोई पहले 
समाधि और जीवन्युक्त दशा को प्राप्त कर लेता है | 
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६४७ 
य आत्मा अपहतपाप्मा विजरो विमृत्युर्विशोको विजिघत्सोडपिपास$ सत्यकाम३ सत्यसंकल्प 
सोइन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्य३ सर्वाश्च लोकानाप्नोति सर्वश्च कामान्‌ यस्तमात्मानमनुविद्य 
विजानातीति 
_-छा० ८७|॥१ 


स वा एष एतेन दैवेन चक्षुषा मनसैतान्‌ कामान्‌ पश्यन्‌ रमते ॥ 

य एते ब्रह्मलोके तं वा एत॑ देवा आत्मानमुपासते तस्मात्तेषां सर्वे च लोका आत्ता8 सर्वे च कामा; स 

सर्वश्च लोकानाष्नोति सर्वाश्च कामान्‌ यस्तमात्मानमनुविद्य विजानातीति ॥ --छां० ८१२। ५,६ 

मघवन्‌ मर्त्य॑ वा इदं शरीरमात्तं मृत्युना तदस्याइमृतस्याशरीरस्यात्मनोडथिष्ठानमात्तो वै सशरीर$ 

प्रियाप्रियाभ्यां न वै सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपहतिरस्त्यशरीरं वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशत३ ॥ 
--छान्दो० ८१२१ 


स वा एष--यह पूरा वाक्य इस प्रकार है-- 

अथ यो वेदेदं मन्‍्वानीति स आत्मा | मनो5स्य दैवं चक्षुः स वा एष एतेन दैवेन चक्षुषा मनसैतान्‌ 
कामान्‌ पश्यन्‌ रमते | --छां० ८१२५ 

(अथ य8 वेद) अब जो यह सोचता है कि (इदं मन्वानि) इसपर चिन्तत्त-गनन करूँ (इति स आत्मा) 
ऐसा जाननेवाला तो आत्मा है | (मन8) मन तो (अस्य) 'जीवात्मा का (दैवं चनक्षु४) दिव्य 
चक्षु-ज्ञानसाधन है | (स$ वै एष४) वह ही यह आत्मा (एतेन दैवेन चक्षुषा मनसा) इस दिव्य नेत्र मन से 
(एतान््‌ कामान) इन काम्य भोगों को (पश्यन) देखता हुआ (रमते) विचरण करता है | 

मोक्षावस्था में न स्थूल शरीर रहता है और न सूक्ष्म | मन तथा इन्द्रियाँ भी प्राकृत एवं जड़ होने से 
यहीं रह जाते हैं | तब शुद्ध संकल्प से जीवात्मा-को मन प्राप्त होता है | देवों-इन्द्रियों का स्वामी होने से 
मन की दैव संज्ञा है (यज्जाग्रतो दूरमुदैति दैवम्‌ ) | इसी से इसको “दैवचक्षु" कहा जाता है| यह भूत, 
भविष्यत्‌ और वर्त्तमान तीनों कालों के विषय को मनन करने मे समर्थ है। आत्मस्वरूप में स्थित आकाश 
की तरह निर्मल मुक्तावस्था में इसी केद्वारा सब कामनाओं का भोक्ता होता है | सूर्य के प्रकाश में जैसे सब 
कुछ प्रत्यक्ष दीख पड़ता है, वैसे ही ब्रह्म में रमण करता हुआ आत्मा मुक्ति के सब सुखों को अनुभव करता 
है । है 

य एते इति--उस अवस्था में भी मुक्तात्मा परमात्मा हे उपासना करते हैं, जिसके फलस्वरूप सब 
लोक-लोकान्तर उनके वश में होते हैं | इसलिए ब्रह्मलोक में स्थित मुक्तात्मा को संकल्पमात्र से समस्त 
कामनाएँ और लोक प्राप्त होते हैं | ब्रह्म तो सर्वव्यापक है | छान्दोग्य (७२५२) में कहा है-“तस्य सर्वेषु 
लोकेषु कामचारो भवति”--अर्थात्‌ वह आयु सब लोको में संचरण करता है | संचरण अथवा गति का 
अर्थ है किसी पदार्थ का “जहाँ वह है वहाँ से, जहाँ वह नहीं है, वहाँ को जाना-..'4 08 00७९६ [0 धतालार 
॥ 50० #थ्०( 5 70'..  संचरण का कथन असगत है | निश्चय ही उपनिषद्‌ का यह कथन मुक्तात्मा के 
लिए है जिसे इतने अंश में ब्रह्मरूपता प्राप्त होती है कि वह अव्याहतगति हो जाता है, अर्थात्‌ जहाँ चाहे 
जा सकता है | संचरण का कथन किये जाने से यह स्वत£ सिद्ध है कि मुक्तावस्था में भी वह सर्वव्यापक 
नहीं हो जाता और “स्वेन रूपेण” ही गति करता है | उपनिषद्‌ के उक्त कथन से जहाँ यह प्रमाणित होता 
है कि मुक्तात्मा मोक्षदशा में जहाँ चाहे बेरोक-टोक जा सकता है, वहाँ यह भी स्पष्ट हो जाता है कि वह 
अपने स्वरूप को खोकर ब्रह्मरूप नहीं हो जाता, ब्रह्मस्थ अवश्य हो जाता है । 

मघवश्निति--(मधवन्‌ ) हे इन्द्र (इदं शरीरम्‌ ) यह शरीर (वै) निश्चय ही (पर्त्यम्‌ ) मरणधर्मा है | इसी 
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जो परमात्मा अपहतपाष्मा, सर्व-पाप-जरा-मृत्यु-शोक-क्षुधा-पिपासा से रहित, सत्यकाम, सत्यसंकल्प 
है, उसकी खोज और उसी को जानने की इच्छा करनी चाहिए | जिस परमात्मा के सम्बन्ध से मुक्त जीव 
सब लोकों और सब कामों को प्राप्त होता है | जो परमात्मा को जानके मोक्ष के साधन और अपने को शुद्ध 
करना जानता है ॥ 
सो यह मुक्ति को प्राप्त जीव शुद्ध दिव्यनेत्र और शुद्ध मन से कामों को देखता, प्राप्त होता हुआ रमण 
करता है ॥ जो ये ब्रह्मलोक अर्थात्‌ दर्शनीय परमात्मा में स्थित होके मोक्षसुख को भोगते हैं और इसी 
परमात्मा का जोकि सबका अन्तर्यामी आत्मा है, उसकी उपासना मुक्ति की प्राप्ति करनेवाले विद्वान्‌ लोग 
करते हैं | उससे उनको सब लोक और सब काम प्राप्त होते हैं, अर्थात्‌ जो-जो संकल्प करते हैं, वह-वह 
लोक और वह-वह काम प्राप्त होता है | और वे मुक्त जीव स्थूलशरीर छोड़कर संकल्पमय शरीर से आकाश 
में परमेश्वर में विचरते हैं, क्योंकि जो शरीरवाले होते हैं, वे सांसारिक दुःख से रहित नहीं हो सकते ॥ 
जैसे इन्द्र से प्रजापति ने कहा कि--“हे परमपूजित धनयुक्त पुरुष ! यह स्थूल शरीर मरणपधर्मा है । 
और जैसे सिंह के मुख में बकरी होवे, वैसे यह शरीर मृत्यु के मुख के बीचे है। सो शरीर इस मरण और 
शरीररहित जीवात्मा का निवासस्थान है | इसीलिए यह जीव सुख और -दुश्ख से सदा ग्रस्त रहता है | 
क्योंकि शरीरसहित जीव की सांसारिक प्रसन्नता की निवृत्ति होती हीं है और जो शरीररहित मुक्त जीवात्मा 
ब्रह्म में रहता है, उसको सांसारिक सुख-दु४ख का स्पर्श भी नहीं होता, किन्तु सदा आनन्द में रहता है/॥ 
3३० असअ«न.क नस न «मत सन-++न+-+3«>393७««++++4++++८-+>नरनन मनन ं+_;+. है 
कारण यह (भृत्युना) मृत्यु से (आत्तम्‌ ) गृहीत है (तत्‌)०वह शरीर (अमृतस्य) अमर नहीं है | (अशरीरस्य 
आत्मन४8) अशरीरी जीवात्मा का (अधिष्ठानम्‌ ) भोगाधिष्ठानं है | इसी हेतु (सशरीर8) शरीरोपाधिसहित 
जीवात्मा (प्रियाप्रियाभ्याम) सुख और दुख से (आत्त8) गृहीत है, क्योंकि (सशरीरस्य सत8) शरीरोपाधि- 
विशिष्ट जीवात्मा के रहते (प्रियाप्रिययो8) सुख-दु४ख का (न वै अपहति8) नाश नहीं (अस्ति) होता । किन्तु 
(अशरीरम्‌) शरीररहित (सन्तम्‌) विद्यमान आत्मो* को (प्रियाप्रियओ सुख-दुश्ख (न वाव) कदापि नहीं 
(स्पृशत४) स्पर्श-प्रभावित करते । 
पत्र और विज्ञापन (ग्रन्थकार के पत्रों का संग्रह, पं० भगवद्दत्तजी बी.ए. द्वारा सम्पादित) के पृष्ठ ३५८ 
पर जीव के विषय में वर्णन करते हुए. लेख है--“हाँ, मुक्तावस्था में जिस ओर उसका ज्ञान होगा उस दूरस्थ 
पदार्थ को भी अपने ज्ञान से जान लेता है | नहीं तो “युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिंगम्‌” इस न्यायशास्त्र के 
सूत्र का अर्थ ही नहीं घट सकेगा | जो एक क्षण में एक पदार्थ को जाने, अनेक को नहीं, उसी को मन 
कहते हैं | वही मन मुक्तावस्था में भी रह जाता है |” इससे प्रतीत होता है कि ऋषि ने मुक्तावस्था में जीव 
के अस्तित्व को स्वीकार किया है, परन्तु सत्यार्थप्रकाश के प्रस्तुत प्रकरण में इससे विपरीत भाव प्रकट 
किया है | 
गम्भीरतापूर्वक विचार करने पर “पत्र और विज्ञापन' के उक्त सन्दर्भ से यह अर्थ निकलता है कि ऋषि 
का यह लेख आत्मा की जीवन्मुक्त अवस्था के विषय में है | दूर और समीप का व्यवहार स्थूल तथा सूक्ष्म 
शरीरों के सम्पर्क में अधिक सम्भव है | फिर न्यायसूत्र की संगति का जो उल्लेख है, वह इस बात को 
अत्यन्त स्पष्ट कर देता है कि यह वर्णन उस अवस्था का है, जब मन बाह्य इन्द्रियों के साथ सम्पर्क के 
द्वारा ज्ञान के ग्रहण करने में साधन बनता है | इसका अभिप्राय यह है कि पूर्णयोगी आत्मज्ञानी भी मन, 
इन्द्रिय आदि साधनों के द्वारा एककाल में एक ही विषय को ग्रहण कर सकता है | न्यायसूत्र, की संगति 
का प्रश्न उसी अवस्था में उठता है, जब आत्मा पूर्ण समाधि द्वारा आत्मस्वरूप का साक्षात्कार कर चुका है, 
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[मुक्ति से पुनरावृत्ति] 
प्रश्न--जीव मुक्ति को प्राप्त होकर पुन जन्म-मरणरूप दुःख में कभी आते हैं, वा नहीं ? क्योंकि-- 
“न च पुनरावर्त्ती! न च पुनरावर्त्तत इति' ॥ --उपनिषद्‌-वचनम्‌ ॥ छा० ८/१५॥१ 
“अनावृत्ति३ शब्दादनावृत्तिः शब्दात्‌' ॥ --शारीरकसूत्र वे० ४|४२२ 
'“यद्‌ गत्वा न निवर्त्तन्ते तद्धाम परमं मम” | --भगवद््‌गीता १५॥६ 
इत्यादि वचनों से विदित होता है कि मुक्ति वही है कि जिससे निवृत्त होकर पुन संसार में कभी नहीं 


आता । 


पर शरीर के साथ उसका सम्बन्ध अभी बना हुआ है | आत्मा. की यह अवस्था जीवन्मुक्त की ही सम्भव हो 
सकती है | फलत४ यह सन्दर्भ इसी अवस्था के विषय में उल्लेख करता है, सत्यार्थप्रकाश के वाक्यों के 
साथ इसके विरोध की कल्पना निराधार है | यहाँ का मुक्तिविषयक , वर्णन शरीरादिरहित आत्मा की 
मोक्षावस्था का है | “यदा पज्चावतिष्ठन्ते” इत्यादि कठोपनिषद्‌ के सन्दर्भ -की व्याख्या में परमगति अर्थात्‌ 
मीक्ष का वर्णन है, परन्तु वहाँ भी मोक्ष में जीव के साथ शुद्ध मनयुक्त*पाँच ज्ञानेन्द्रियों का वर्णन होने से 
स्पष्ट है कि यह भी जीवन्मुक्ति का वर्णन है | 

बन्ध और मोक्ष पर्यायक्रम से होते हैं | संसार में नित्य ही बन्धन के पश्चात्‌ मुक्ति और मुक्ति के पश्चात्‌ 
बन्धन देखा जाता है | दैनिक काम-काज से निवृत्त होकर प्रत्येक मनुष्य गहरी नींद में चला जाता है | उस 
अवस्था में बाह्यविषयों से असम्पृक्त होने के कारण-उसके दुःखों का तिरोभाव हो जाता है | इसी आधार 
पर सुषुप्ति की अवस्था को मोक्षावस्था के सदृश माना जाता है | प्रात/काल होते हीं वह पुन सांसारिक 
व्यवहाररूप बन्धन में पड़ जाता है | इस प्रकार बन्धन के पश्चात्‌ मुक्ति और मुक्ति के पश्चात्‌ बन्धन का 
होना प्रत्यक्ष है | जैसे सुषुप्ति के बाद जागरण और जागरण के बाद सुषुप्ति तथा दिन के बाद रात्रि और 
रात्रि के बाद दिन का आना अवश्यम्भावी है; वैसे ही मुक्ति के पश्चात्‌ बन्चन और बन्धन के पश्चात्‌ प्रयत्न 
करने पर मुक्ति का आना अनिवार्य है। जिस प्रकार एक देह को छोड़कर देहान्तर को ग्रहण करने का क्रम 
निरन्तर चलता रहता है, उसी प्रकार बन्ध के पश्चात्‌ मोक्ष और मोक्ष के पश्चात्‌ बन्ध का क्रम भी निरन्तर 
बना रहता है | दो मुक्तियों के अन्तराल में बन्धन और दो बन्धनों के अन्तराल में मुक्ति का यह सिलसिला 
अनादि काल से चला आ रहा है और अनन्त काल तक चलता रहेगा । 

इस सन्दर्भ में दो में से एक स्थिति का होना आवश्यक है--या तो जीवात्मा अनादि काल से 
जन्म-मरण के बन्धन में पड़ा चला आ रहा है, या किसी कालविशेष में इस चक्र का प्रारम्भ हुआ | यदि 
इस चक्र को अनादि माना जाए तो बन्धन आत्मा का स्वाभाविक गुण हो जाएगा; उस अवस्था में न कभी 
उसका अन्त होगा और न मोक्ष की सिद्धि सम्भव होगी, क्योंकि जिस भावरूप- पदार्थ का आदि नहीं, उसका 
अन्त भी नहीं | तब, मोक्ष की सिद्धि के निमित्त अनिवार्यत४ यही मानना होगा कि जन्म-मरण का क्रम किसी 
नियत काल में प्रारम्भ हुआ | किसी नियत काल में प्रारम्भ होने अर्थात्‌ जीवात्मा के बन्धन में आने से पूर्व 
उसका मुक्त होना आवश्यक है, क्‍योंकि यदि मुक्त न होता तो बन्धन में पड़ने का प्रश्न ही कैसे उठता ? 
इस प्रकार यह प्रमाणित हो जाता है कि जो जीवात्मा इस समय बन्धन में है और भविष्य में कभी मुक्त 
होगा, वह जन्म-मरण के वर्त्तमान क्रम के चालू होने से पूर्व मुक्त था । इस आधार पर वर्त्तमान बन्धन का 
दो मुक्तियों के अन्तराल में आना स्वतः सिद्ध है | यदि वर्त्तमान बन्धन से पूर्व की मुक्तावस्था के पश्चात्‌ 
जीवात्मा बच्चन में पड़ सकता था तो कोई कारण नहीं कि वर्त्तमान बन्धन के पश्चात्‌ प्राप्त होनेवाली मुक्ति 
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६५७० सत्यार्थभास्कर | 
के बाद बन्धन में नहीं आएगा | जो नीचे गिरकर ऊपर उठ सकता है, वह ऊपर उठकर नीचे भी गिर॒ ! 
सकता है | यह कदापि नहीं हो सकता कि बन्धन से मुक्ति में तो चला जाए, किन्तु मुक्ति से बन्धन में न 
आए । इस प्रकार दो मुक्तियों के बीच बन्धन और दो बन्धनों के बीच मुक्ति के क्रम का न कभी आदि था, 
न अन्त होगा । न सदा बच्धन रहेगा, न मुक्ति । 

यह कहा जा सकता है कि जब मुक्ति से लौटकर आना निश्चित है तो उसके लिए इतना प्रयास क्यों 
किया जाए ? जन्म-जन्मान्तर की अनवरत साधना के फलस्वरूप मोक्षलाभ होता है | इतना श्रमसाध्य होने 
पर भी यदि मोक्ष अनित्य है तो उसके लिए इतना श्रम क्‍यों ? परन्तु यह जानते हुए भी कि जीवन क्षणभंगुर 
है, क्या हम जीते रहने के लिए प्रयत्न नहीं करते ? इतना ही नहीं, यह जानते हुए भी कि प्रातशकाल 
भोजन करने पर कुछ घण्टों के बाद ही भूख फिर सताने लगती है, हम क्षुधानिवृत्ति के साधनों से उपराम 
नहीं होते, अपितु उसके निवारणार्थ अपेक्षित साधनोपायों को जुटाने में प्रवृत्त रहते हैं | जब हम क्षणिक ह* 
सुखों की प्राप्ति के लिए किये गुये श्रम को व्यर्थ नहीं समझते तो इकतीस नील दस खरब चालीस अरब - 
वर्षों तक रहनेवाले मोक्षसुख के लिये किये गये श्रम को व्यर्थ कैसे मान्ना जा सकता है ? है 

प्रश्न--जन्म-मरण के बन्धन से छूट जाना मोक्ष है, अत मुक्तात्मा के फ़िर से जन्म-मरण के चक्र मेँ 
फैंसने का प्रश्न नहीं रहता | उपनिषद्‌ आदि ग्रन्थों में अनेक्र इसके पोषक प्रमाण उपलब्ध हैं जिनमें स्पष्ट 
शब्दों में मुक्ति से पुनरावृत्ति का निषेध किया है | जैसे -- "52 

१. तदत्यन्तविमोक्षोइपवर्ग४ | --न्याय० ११२२ 
. त्रिविधदु१खात्यन्तनिवृत्तिरत्यन्तपुरुषार्थ३ | --सांख्य० १॥१ 
. अनावृत्ति३ शब्दादनावृत्ति8 शब्दातू.। ->वे० .४।४।२२ ये 
. तेषां न पुनरावृत्ति३ | --बूहद्‌० «&।२।१५ कु 
. तस्मान्न पुनरावर्त्तते | --प्रश्ने० १|१० “ 
. यस्माद्‌ भूयो न जायते ॥ - कठो० ३।१० 
, स खल्‍वेवं वर्तयन्यावदायुष॑ ब्रह्मलोकमभिसंपद्यते न च पुनरावर्त्तते | --छां० ८१५॥१ 
, एतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवमावर्त॑ नावर्त्तन्ते | --छां० ४१५५ 
. यद्‌ गत्वा न निवर्त्तन्ते.| --गीता० १५॥६ 

उत्तर- जिसका आदि है उसका अन्त अनिवार्य है | जैसे एक किनारे की नदी की कल्पना नहीं की 
जा सकती, वैसे ही मुक्ति भी ऐसी नहीं हो सकती जिसका आदि तो है, पर अन्त कभी नहीं होगा । वस्तुत$ 
पूर्वोद्धृत वचनों में मुक्ति से पुनरावृत्ति के सिद्धान्त का किंचित्‌ भी विरोध नहीं है । प्राचीन ऋषियों के कथन 
की शैली को ठीक-ठीक न समझकर अर्थ का अनर्थ हो किट" है । 

मीमांसा के “न हि निन्दा निन्दितु प्रवर्त्ततेडपितु विधेयं स्तोतुम--इस न्याय का अन्यत्र व्याख्यासहित 
उल्लेख हो चुका है | तदनुसार “अपशवो वाइन्ये गो-अश्वेभ्य३' हल] वाक्य को गो-अश्व से भिन्न पशुओं 
के पशुत्वाभव के प्रख्यापन में तात्पर्य नहीं है, अपितु अन्य पशु की अपेक्षा गो-अश्व की प्रशंसा करनामात्र 
अभीष्ट है | इसी प्रकार “न च॒ पुनरावर्त्तते” आदि का तात्पर्य मुक्ति से पुनरावृत्ति के निषेध में नहीं है, अपितु 
मुक्ति के पूर्णकाल-पर्यन्त जीव मुक्ति में रहता है, अर्थात्‌ बीच में नहीं लौटता--यह तात्पर्य है | दर्शन, 
उपनिषद्‌, गीता आदि में जहाँ कहीं इस प्रकार के वाक्य मिलें वहाँ उनका यही अभिप्राय समझना 
चाहिए। 

मीमांसा के 'सर्वत्वमाधिकारिकम्‌' (१।२।१६) इस सूत्र के अनुसार इसे दूसरे रूप में.भी समझा जा 
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उत्तर--यह बात ठीक नहीं क्‍योंकि वेद में इस बात का निषेध किया है-- 
कस्य॑ नूनं कंतमस्यामृ्तानां मनामहे चारु॑ देवस्य नाम । 
कोनों अल मह्यो अदितये पुनर्दात्‌ पित॑रं च दृशेयं मात्र च ॥१॥ 
अज्नेर्वय॑ प्रैथमस्यामृतीनां मनामहे. चांरु देवस्य नाम । 
स नों म॒ह्या अदितये पुर्न्दात्‌ पितरं च दृशेय॑ मातरं च ॥२॥ 
--ऋ० म० १| सृू० २४ | म० १-२॥ 
'इदानीमिव सर्वत्र नात्यन्तोच्छेद:ध ॥३॥ --सांख्य सू० १|१६० 
प्रश्न--हम लोग किसका नाम पवित्र जानें ? कौन नाशरहित पदार्थों के मध्य में वर्त्तमान देव सदा 
प्रकाशस्वरूप है, जो हमको मुक्ति का सुख भुगाकर पुन॥ इस संसार में जन्म देता और माता तथा पिता 
का दर्शन कराता है ? ॥१॥ 
मे उत्तर--हम इस स्वप्रकाशस्वरूप, अनादि, सदामुक्त परमात्मा का नाम पवित्र जानें, जो हमको मुक्ति 
में आनन्द भुगाकर पृथिवी में पुन माता-पिता के सम्बन्ध में जन्म देकर माता-पिता का दर्शन कराता 
है । वही परमात्मा मुक्ति की व्यवस्था करता सबका स्वामी है ॥२॥ 


सकता है । ब्राह्मण-वचन है--'पूर्णा हुत्या सर्वान्‌ लोकानवाप्नोति सर्वान्‌ लोकान्‌ जयति” इसपर विचार करके 
'सर्वत्वमाधिकारिकम्‌* सूत्र से समाधान किया है कि पूर्णाहुति से प्राप्त जितना फल है, उतना ही सर्वत्र यहाँ 
विवक्षित है | मीमांसा के इस अधिकरण के अनुसार उपर्युक्त वचनों का अर्थ इस प्रकर समझना 
चाहिए--“उक्त वचनों में जो पुनरावर्त्तन का निषेध किया है, वह आत्यान्तिक निषेध न होकर प्रकृत मुक्ति- 
विषय से सम्बद्ध है अर्थात्‌ मुक्ति का जितना काल शास्त्रों में लिखा है उस काल के मध्य मुक्त जीव का 
संसार में पुनरावर्त्तन नहीं होता; कभी पुनरावर्त्तन नहीं होता, यह अभिप्रेत नहीं है | 

यह आवश्यक नहीं कि 'अत्यन्त' पद सर्वत्र नितान्त अन्तहीनता का वाचक हो | “नाभावो विद्यते सत३* 
सत्‌ का अभाव नहीं होता | किसी पदार्थ का प्रादुर्भाव अथवा तिरोभाव होता है, उत्पत्ति या विनाश नहीं | 
'अत्यन्त' दु४खमत्यन्तं सुखं वास्य वर्त्तती का इतना ही तात्पर्य है कि इस मनुष्य को अत्यधिक दुश्ख वा 
सुख है | महाकवि कालिदास जब “कस्यात्यन्तं सुखमुपनतं दुःखमेकान्ततो वा । नीचैर्गच्छत्युपरि च दशा 
चक्रनेमिक्रमेण” में अत्यन्त शब्द कां प्रयोग करते हैं तो उनका अभिप्राय सुख-दुख के नैरन्तर्य से होता 
है | न्याय तथा सांख्यदर्शन के उक्त सूत्रों में 'अत्यन्त' पद अतिशय का बोधक है उसका अभिप्राय “बहुत 
काल तक'* से अधिक कुछ नहीं । 

आचार्य शंकर ने छान्दोग्य उपनिषद्‌ के उक्त सन्दर्भ (८।१५॥१) की व्याख्या करते हुए लिखा है कि 
“जब तक ब्रह्मलोक में स्थिति है तब तक जीव वहीं रहता है, अवधि की समाप्ति से पूर्व नहीं लौटता ।”' 
. ब्रह्म तो अनादि है, ब्रह्मलोक भी सदा वर्त्तमान रहता है, अत8 ब्रह्मलोक की आयु का तो प्रश्न ही नहीं 
उठता । ब्रह्म का प्राप्त होना ही जीव द्वारा ब्रह्मलोक की प्राप्ति है, अत४ यहाँ “यावदायुषम्‌* शब्द ब्रह्मलोक 
में जीव के रहने की अवधि के लिए आया है । शंकर की व्याख्या से स्पष्ट है कि जब तक ब्रह्मलोक में 
स्थिति का काल है, तब तक मुक्त आत्मा का प्रत्यावर्त्तन नहीं होता, किन्तु स्थितिकाल की समाप्ति पर 
आवर्त्तन में कोई बाधा नहीं । छान्दोग्य के द्वितीय सन्दर्भ (४।१५॥५) की व्याख्या में भी शंकराचार्य ने इसी 
भाव को स्पष्ट करते हुए कहा कि “देवयान से ब्रह्मलोक को प्राप्त हुए ज्ञानी आत्मा इस मानव-आवर्त 


पक यावद्‌ ब्रह्मलोकस्थिति$ तावत्तत्रैव तिष्ठति, प्राक्ततो नावर्त्तत इत्यर्थ४ । 
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जैसे इस समय बन्ध मुक्त जीव हैं, वैसे ही सर्वदा रहते हैं | अत्यन्त विच्छेद बन्ध मुक्ति का कभी नहीं. | 

होता । किन्तु बन्ध और मुक्ति सदा नहीं रहती ॥३॥ रू 
प्रश्न-- “तदत्यन्तविमोक्षोइपवर्ग:/ ॥ --न्‍्याय० १॥१२२ 


'दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवर्ग४ ॥ 
--न्यायसू० ११२ 


जो दुईख का अत्यन्त विच्छेद होता है, वही “मुक्ति” कहाती है ॥ 

क्योंकि जब मिथ्याज्ञान-अविद्या, लोभादि दोष, विषय--- दुष्ट-व्यसनों में प्रवृत्ति, जन्म और दुश्ख का 
उत्तर-उत्तर के छूटने से पूर्व-पूर्व के निवृत्त होने ही से मोक्ष होता है, जोकि सदा बना- रहता है ॥ 

उत्तर -यह आवश्यक नहीं है कि “अत्यन्त' शब्द अत्यन्ताभाव ही का नाम होवे | जैसे “अत्यन्त. 
दु४खमत्यन्तं सुखं वास्य वर्त्तते” बहुत दुःख और बहुत सुख इस मनुष्य को है | इससे यही विदित होता. 
है कि इसको बहुत सुख वा दुःख है | इसी प्रकार यहाँ भी “अत्यन्त' शब्द का अर्थ जानना चाहिए | । 


(मनुसम्बन्धी सर्ग अथवा मानुषी मैथुनी सृष्टि) में नहीं लौटते ।”” इसकी टीका करते हुए आनन्दगिरि ने... 
कहा कि “यहाँ जो “इमम्‌*” विशेषण है इससे ज्ञात होता है कि मुक्तात्मा इस कल्प नें नहीं लौटता, किन्तु क्‍ 
कालान्तर में लौटता है ।”' छान्दोग्य (५॥१०) का भाष्य करते हुए शंकराचार्य पूर्वपक्ष प्रस्तुत करते हुए कहते 
हैं-- एक श्रुति कहती है कि ब्रह्म को प्राप्त हुआ जीव-लौठता है, दूसरी श्रुति कहती है कि कल्प में नहीं 
लौटता--क्या इनमें परस्पर विरोध नहीं है ?” इसका समाधान करते हुए वे कहते हैं कि “यहाँ 'इमम्‌' 2 
विशेषण से स्पष्ट है कि मात्र इस कल्प में घुनरावृत्ति का निषेध किया है ।“* हक 
पुन४ बृहद्‌० के अन्तर्गत "ते तेषु ब्रह्मलोकेषु पराः परावतो वसन्ति न तेषां पुनरावृत्ति३* (६।२।१५) का 
भाष्य करते हुए आचार्य शंकर ने लिखा-..'अनेकसंवत्सर पर्यन्त वहाँ निवास करते हैं । अर्थात्‌ ब्रह्मा के 
अनेक कल्पों तक वहाँ रहते हैं | ब्रह्मलोंक को प्राप्त कर उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती | शंकराचार्य ने यहाँ 
“संवत्सरानेकान्‌* (अनेक वर्ष) तथा “अनेकान्‌ कल्पान्‌ (अनेक कल्प) कहकर मुक्ति के नियत कालविशेष का 
स्पष्ट निर्देश कर दिया 4 वर्षों और कल्पों से निर्दिष्ट मुक्ति निरवधि नहीं हो सकती | तब “न लौटने' का 
अर्थ “अवधि में न लौटने” के अत्तिरिक्त अन्य कुछ नहीं हो सकता । इसी सन्दर्भ में आचार्य शंकर आगे कहते 
हैं-“अस्मिन्‌ संसारे न पुनरागनम्‌” (इह' इति शाखापाठात्‌ अर्थात्‌ दूसरी शाखा में 'इह' पाठ से यह स्पष्ट 
हो जाता है कि ब्रह्मलोक को प्राप्त जीवों का प्रत्यागमन) 'इस' संसार में नहीं होता । उपर्युक्त पाठ 
यजुर्वेदीय काण्व शाखा के शतपथद्राह्मण के अन्तर्गत बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का है, परन्तु वाजसनेयिशाखा के 
शतपथब्राह्मण (१४।६।१।१८) में “तेषामिह न पुनरावृत्तिउ' यह 'इह' पदघटित पाठ है | इसका स्पष्टीकरण 
करते हुए शंकराचार्य लिखते हैं कि “यदि मुक्तात्मा का कभी न लौटना अभिप्रेत हो, तो 'इह' पद का प्रयोग 


१, एतेन प्रतिपद्यमाना गच्छन्तो ब्रह्मेमं मानवं मनोसम्बन्धिनं मनो8 सृष्टिलक्षणमावत्त॑ नावर्तन्ते । 

२. इममिति विशेषणादनावृत्तिरस्मिन्‌ कल्पे कल्पान्तर एवावृत्तिरिति सूच्यते । 

३. न॒च पुनरावर्त्तत्त इतीमं॑ मानवमावर्त्तन्त इत्यादि श्रुतिविरोध इति | इम॑ मानवमिति विशेषणात्‌ तेषामिह न 
पुनरावृत्तिरस्तीति | * 

४. परा३ परावृत३ प्रकृष्टा/ समा संवत्सरानेकान्‌ वसन्ति । ब्रह्मणोइनेकान्‌ कल्पान्‌ वसन्तीत्यर्थ; | तेषां ब्रह्मलोक 
गतानां नास्ति पुनरावृत्ति$॥ 
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[मुक्ति का काल] 


प्रश्न--जो मुक्ति से भी जीव फिर आता है, तो वह कितने समय तक मुक्ति में रहता है ? 
उत्तर--ते ब्रह्मलोके ह परान्तकाले परामृतात्‌ परिमुच्यन्ति सर्वे ॥' 
शक कि --यह मुण्डक उपनिषद्‌ ३२६ का वचन है ॥ 
वे मुक्त जीव मुक्ति में प्राप्त होके ब्रह्म में आनन्द को तब तक भोगके पुन महाकल्प के पश्चात्‌ 
मुक्ति-सुख को छोड़के संसार में आते हैं ॥ 
इसकी संख्या यह है कि तैंतालीस लाख बीस सहस्रन वर्षों की एक चतुर्युगी, दो सहस्र चतुर्युगियों का 
एक अहोरात्र, ऐसे त्तीस अहोरात्रों का एक महीना, ऐसे बारह महीनों का एक वर्ष, ऐसे शत वर्षों का 


'परान्तकाल' होता है | इसको गणित की रीति से यथावत्‌ समझ लीजिए | इतना समय मुक्ति में सुख 
भोगने का है | 


[मुक्ति से पुनरावृत्ति न होने में अनेक दोष] 


प्रश्न--सब संसार और ग्रन्थकारों का यही मत है कि जिससे पुन जन्म-मरण में कभी न आवें । 

उत्तर--यह बात कभी नहीं हो सकती, क्‍योंकि प्रथम तो जीव का सामर्थ्य, शरीरादि पदार्थ और साधन 
परिमित हैं, पुन; उसका फल अनन्त कैसे हो सकता है ? अनन्त ओनन्द-को भोगने का असीम सामर्थ्य 
कर्म और साधन जीवों में नहीं | इसलिए अनन्त सुख नहीं भोग सकते | जिनके साधन अनित्य हैं, उनका 
फल नित्य कभी नहीं हो सकता और जो मुक्ति में से कोई भी लौटकर जीव इस संसार में न आवे, तो 
संसार का उच्छेद अर्थात्‌ जीव निश्शेष हो जाने चाहिएँ | 

प्रश्न--जितने जीव मुक्त होते हैं, उतने ईश्वर न्ञये उत्पन्न करके संसार में रख देता है, इसलिए 
निश्शेष नहीं होते | 

उत्तर- जो ऐसा होवे, तो जीव अनित्य हो जाएँ, क्योंकि जिसकी उत्पत्ति होती है, उसका नाश अवश्य 
होता है । फिर तुम्हारे मतानुसार मुक्ति पाकर भी विनष्ट हो जाएँ, तो मुक्ति अनित्य हो गयी और मुक्ति के 
स्थान में बहुत-सा भीड़-भड़क्का हो जाएगा, क्योंकि वहाँ आगम अधिक और व्यय कुछ भी नहीं होने से बढ़ती 
का पारावार न रहेगा । 


व्यर्थ हो जाए । इस प्रसंग का उपसंहार करते हुए शंकराचार्य ने लिखा कि “इस कल्प के अनन्तर 
पुनरावृत्ति जानी जाती है । इस प्रकार दर्शनों, उपनिषदों और उनपर आधारित गीता आदि ग्रन्थों में 
जहाँ-जहाँ मुक्ति से अनावृत्ति का प्रसंग मिले, वहॉ-वहाँ मुक्ति के लिए नियत अवधि में पुनरावृत्ति नहीं होती' 
यही तात्पर्य समझना चाहिए | 

वेदान्तदर्शन 'अनावृत्तिः शब्दात्‌” (४।४।२२) का अर्थ भी यही समझना चाहिए कि शब्दप्रमाण से "मुक्ति 
की अवधि में' अनावृत्ति सिद्ध है | अनावृत्ति का जो अर्थ श्रुति को मान्य है, वही ब्रह्मसूत्र को भी स्वीकार्य 
है, अर्थात्‌ मुक्ति की नियत अवधि में, अथवा इस कल्प में, अथवा इस मानुषी (मैथुनी ) सृष्टि में मुक्ताज़्मा 
का पुनरागमन नहीं होता | लोक में किसी व्यक्ति को सेवा में स्थिर या स्थायी करने का यह अर्थ कदापि 
नहीं होता कि अब वह मृत्युपर्यन्त सेवा से मुक्त नहीं किया जाएगा | इसका तात्पर्य इतना ही होता है कि 
2 लरं+ा किला 

१. यदि हि नावर्त्तन्त एवं इह ग्रहणमनर्थकमेव स्यात्‌ | 

२. तस्मादस्मात्कल्पादूध्व॑ आवृत्तिर्गम्यते । 
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और दुश्ख के अनुभव के विना सुख कुछ भी नहीं हो सकता | जैंसे कटु न हो तो मधुर क्‍या, जो 
मधुर न हो तो कदु क्‍या कहावे ? क्‍योंकि एक स्वाद के एक रस के विरुद्ध होने से दोनों की परीक्षा होती | 
है | जैसे कोई मनुष्य मीठा-मधुर ही खाता-पीता जाए, उसको वैसा सुख नहीं होता, जैसा सब प्रकार के । 
रसों के भोगनेवाले को होता है । । 
और जो ईश्वर अन्तवाले कर्मों का अनन्त फल देवे, तो उसका न्याय नष्ट हो जाए | जो जितना भार 
उठा सके, उतना उसपर धरना बुद्धिमानों का काम है | जैसे एक मन भर उठानवाले के शिर पर दश मन. 
धरने से भार धरनेवाले की निन्दा होती है, वैसे अल्पज्ञ, अल्पसामर्थ्यवाले जीव पर अनन्त सुख का भार. 
धरना ईश्वर के लिए ठीक नहीं | ! 


उसे सेवानिवृत्ति के लिए नियत आयु (५५-६०) से पूर्व नहीं हटाया जा सकेगा | इसी प्रकार आजीवन | 
कारावास का अभिप्राय यही होता है कि दण्डित व्यक्ति को आजीवन कारावास की नियत अवधि (प्राय; २० | 
वर्ष ) तक कारागर में रहना होगा, यह नहीं कि अब वह मृत्युपर्यनत कभी जेल से बाहर नहीं आएगा | 

शब्दप्रमाण की दृष्टि से वेद का प्रामाण्य सर्वोपरि है, अत४ इस सन्दर्भ में ग्रन्थकार द्वारा उद्धृत मन्त्र 
द्रष्टव्य हैं- 

“प्रमाणं परमं श्रुति8“--वेद के इन मन्त्रों में मुक्तात्माओं की -पुनरावृत्ति का स्पष्ट उल्लेख है | 

अवतारवाद में विश्वास रखनेवाले के मत में तो स्वयं परमेश्वर अनेक बार शरीर धारण करके पृथिवी 
पर अवतरित होते हैं | यदि स्वरूपत४ कभी जन्म -नःलेनेवाला, नित्यमुक्त परमात्मा समय-समय पर शरीर 
धारण कर सकता है तो असंख्य बार जन्म-मेरण के चक्र में फँसनेवाले जीवात्मा का मनुष्यरूप में पुनर्जन्म 
क्यों नहीं हो सकता ? अद्वैतवाद के अनुसार जन्म-मरण के चक्र में फैंसने से पूर्व वर्त्तमान शरीरधारी 
जीवात्मा ब्रह्म ही था अथवा ब्रह्म में -लीजत्त था | कारण कुछ भी रहा हो, एक समय आया जब वह जीवरूप 
होकर अथवा ब्रह्म के अंश के रूप में शरीर धारण करके संसार में आ गया और जन्म-मरण के आवर्त्तमान 
चक्र में फँस गया | जब एक बार ऐसा-हो गया तो फिर क्‍यों नहीं हो सकता ? इस प्रकार अद्दैत सिद्धान्त 
के अनुसार भी मुक्त जीव के: मोक्ष से ्रत्यावर्तन की सम्भावना बनी रहती है | 

मोक्ष से प्रत्यागमन मानने पर जीव-ब्रह्म के ऐकात्म्य का सिद्धान्त स्वत३ खण्डित हो जाता है। यदि 
अविद्योपाधि के कारण ही जीवात्मा का अस्तित्व है और उसके दूर हो जाने पर तथाकथित जीव ब्रह्मरूप 
हो जाता है, तो उसका पुन जीवरूप होकर देहधारण करना कैसे संगत हो सकता है ? जो नदियाँ एक 
बार समुद्र में मिल जाती हैं वे फिर कभी उससे बाहर निकलकर नहीं बहतीं | यदि साक्षात्कार होने पर 
जीवात्मा का सरित्सागरवत्‌ ब्रह्म में विलय हो जाना अथवा उसके साथ तादात्म्य हो जाना मोक्ष है तो 
उसका बार-बार जीवरूप में देहधारण करना सम्भव नहीं | जो बार-बार अविद्या में ग्रस्त होकर शरीर धारण 
करता है और मुक्त हो जाने पर भी संसार में लौट आता है, वह जीव ही हो सकता है, ब्रह्म नहीं । मुक्ति 
से पुनरावृत्ति के साथ “जीवों ब्रह्मैद नापर४” का सामग्जस्य नहीं हो सकता | 

यदि आत्माओं की बराबर मुक्ति होती रहे और उनमें से कोई कभी लौटकर न आये. तो एक दिन 
संसार का उच्छेद हो जाएगा, क्‍योंकि चाहे कितना ही बड़ा धनकोष क्‍यों न हो, निरन्तर कम-ही-कम होने 
पर कभी-न-कभी समाप्त हो जाता है, हि आज तक संसार का अत्यन्त उच्छेद नहीं हुआ । प्रवाह रो 
अनादि सृष्टि की रचना प्रत्येक कल्प में होती है | यह क्रम अनादि काल से अनन्त काल तक निर्बाधरूप 


१, यमर्थमधिकृत्य प्रवर्त्तते तत्म्रयोजनम्‌ | 
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के और जो परमेश्वर नये जीव उत्पन्न करता है, तो जिस कारण से उत्पन्न होते हैं, वह चुक जाएगा, 
क्योंकि चाहे कितना ही बड़ा धनकोश हो, परन्तु जिसमें व्यय है और आय नहीं, उसका कभी-न-कभी 
दिवाला निकल ही जाता है | इसलिए यही व्यवस्था ठीक है कि मुक्ति में जाना, वहाँ से पुनः आना ही 
अच्छा है | क्‍या थोड़े से कारागार से जन्म-कारागार दण्डवाले प्राणी अथवा फाँसी को कोई अच्छा मानता 
है ? जब वहाँ से आना ही न हो, तो जन्म-कारागार से इतना ही अन्तर है कि वहाँ मजूरी नहीं करनी 
पड़ती और ब्रह्म में लय होना समुद्र में डूब मरना है | 


[जीव ईश्वर के सदृश कभी नहीं होता] 


प्रश्न--जैसे परमेश्वर नित्यमुक्त, पूर्ण सुखी है, वैसे ही जीव भी नित्यमुक्त और सुखी रहेगा, तो कोई 
भी दोष नहीं आवेगा । 
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से चलता रहता है | प्रयोजन के बिना प्रवृत्ति नहीं होती | प्रयोजन का लक्षण है--जिस अर्थ को लक्ष्य कर 
कोई प्रवृत्त होता है वह अर्थ प्रयोजन कहाता है | इस प्रकार परमेश्वर द्वारा बार-बार सृष्टि-रचना का भी 
कोई-न-कोई प्रयोजन है । वह प्रयोजन “तच्च भोगापवर्गार्थं पुरुषस्य“ इरा सूत्र में स्पष्ट कर दिया गया 
है | स्पष्ट है कि जीव के निमित्त ही बार-बार सृष्टि की रचना होती-है । तब, यदि सृष्टि प्रवाह से अनादि 
है तो जीवात्मा की मुक्ति भी प्रवाह से अनादि माननी होगी | जीव के मोक्ष में जाकर प्रत्यावर्तन होने में ही 
यह सम्भव है | 

यह कहा जा सकता है कि सृष्टि के लिए जीव की अपेक्षा. है--इस तर्क से मुक्तात्माओं के मुक्ति से 
पुनरावर्त्तन की आवश्यकता सिद्ध नहीं होती | जीवात्माओं के न लौटने पर संसार का उच्छेद नहीं होगा, 
क्योंकि मुक्तात्माओं के स्थान पर नये जीव उत्पन्न करके सृष्टिक्रम को चालू रक्खा जा सकता है | 
सर्वशक्तिमान्‌ होने से परमेश्वर ऐसा करने में समर्थ है, परन्तु परमेश्वर के सर्वशक्तिमान्‌ होने का यह अर्थ 
कदापि नहीं है कि वह जो चाहे कर सकता है.। 'सर्वशक्तिमान्‌' होने का इतना ही तात्पर्य है कि परमेश्वर 
को अपने कर्त्तव्य कर्मों को करने में अन्य किसी के साहाय्य की अपेक्षा नहीं होती | जीवों के भोगापवर्ग की 
व्यवस्था करना परमेश्वर का काम है, जींवों को उत्पन्न करना नहीं । यदि दुर्जनतोषन्याय से परमेश्वर द्वारा 
जीवों का उत्पन्न होना मान लिया-जाएं तो इन जीवों का अनादि न होने से अनित्य होना स्वत सिद्ध है, 
क्योंकि जो उत्पन्न होता है उसकी मृत्यु अवश्यम्भावी है और जब जीव ही अनित्य हो गया तो उसकी मुक्ति 
कैसे नित्य होगी ? फिर, जीवों की उत्पत्ति में कारण क्या होगा ? जीव के न रहने पर दो ही पदार्थ शेष 
रह गये--ईश्वर और प्रकृति । सर्वव्यापक, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ एवं नित्यमुक्त परमेश्वर में से एकदेशी, 
अल्पज्ञ, अल्पशक्ति एवं जन्म-मरण के बन्धन में पड़नेवाले जीव की उत्पत्ति की कल्पना कैसे की जा सकती 
है ? इसी प्रकार जड़ प्रकृति से चेतन तत्त्व जीव की उत्पत्ति भी असम्भव है | वस्तुत४ अनुच्छित्तिधर्मा- 
अविनाशी जीव की उत्पत्ति सम्भव नहीं है | 

जीव ईश्वर के सदृश नहीं 


राग-द्वेषादि से युक्त होकार कालान्तर में मुक्त हुआ जीव नित्यशुद्ध-बुद्ध-मुक्तस्वभाव परमेश्वर के 
सदृश कैसे हो सकता है ? मुक्त हो जाने पर भी जीव अल्पज्ञ और परिमित गुणकर्मस्वभाववाला ही 
रहेगा । वह सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ कभी नहीं हो सकता । ब्रह्म तो स्वभाव से आनन्दस्वरूप है, जबकि 
जीवात्मा निमित्त से आनन्दमय होता है | जैसी स्थिति अग्नि के सम्पर्क से प्रकाश-उष्णतायुक्त एवं रक्तवर्ण 
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उत्तर--परमेश्वर अनन्तस्वरूप-सामर्थ्य-गुण-कर्म-स्वभाववाला है, इसलिए वह कभी अविद्या और 
दुःख-बन्धन में नहीं गिर सकता । जीव मुक्त होकर भी शुद्धस्वरूप अल्पज्ञ और परिमित गुण, कर्म, 
स्वभाववाला ही रहता है, वह परमेश्वर के सदृश कभी नहीं होता | 
[मुक्ति जन्म-मरण के सदृश नहीं] 


प्रश्न--जब ऐसी बात है, तो मुक्ति भी जन्म-मरण के सदृश है | इसलिए श्रम करना व्यर्थ है | 

उत्तर मुक्ति जन्म-मरण के सदृश नहीं, क्योंकि जब तक ३६,००० (छत्तीस:सहस्र) वार उत्पत्ति और 
प्रलय का जितना समय होता है, उतने समय पर्यन्त जीवों को मुक्ति के आनन्द में रहना, दुख का न होना 
क्या छोटी बात है ? जब आज खाते-पीते हो, कल भूख लगनेवाली है, पुन; इसका उपाय क्‍यों करते 
हो ? जब क्षुधा-तृषा, क्षुद्र धन, राज्य-प्रतिष्ठा, स्त्री-सन्तान आदि के लिए उपाय करना आवश्यक है, तो 
मुक्ति के लिए क्यों न करना ? जैसे मरना अवश्य है, तो भी जीवन का उपाय किया जाता है, वैसे ही मुक्ति 
से .लौटकर जन्म में आना है, तथापि उसका उपाय करना अत्यावश्यक है | 


बने लोहे की होती है, वैसी ही ब्रह्म के सम्पर्क से आनन्दयुक्त जीब की है | कुछ काल के लिए लोहा रक्तवर्ण 
हो जाता है, किन्तु यह उसका स्वभाव नहीं बन जाता | इसी प्रकार जीव कुछ काल तक आनन्दयुक्त हो 
जाने पर भी वह आनन्दस्वरूप नहीं हो जाता | जो निमित्त से आनन्दमय है, वह नित्य आनन्दस्वरूप के 
समान कैसे हो सकता है ? 'ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मेव भवति” को लेकर कोई यह कहे कि ब्रह्म को जाननेवाला 
सचमुच ब्रह्म हो जाता है तो भी यहाँ 'भवति” (हो जाता है) क्रियापद से स्पष्ट है कि ब्रह्मवित्‌ पहले 
ब्रह्म नहीं था, अब हुआ | एक "है" दूसरा 'होतो॥ है*॥ “है' से नित्य का बोध होता है, 'होता है' से अनित्य 
का | नित्य और अनित्य में सादृश्य कैसे सम्भव है ।शंकर और 'रामानुज दोनों के मत में सृष्टि की उत्पत्ति, 
स्थिति और प्रलय तथा सर्वेश्वरत्वादि गुण जीवात्मों को मुक्ति में भी प्राप्त नहीं हो सकते | दोनो में ऐकात्म्य 
अथवा सादृश्य कभी नहीं हो सकता | 
मुक्ति का काल 


छत्तीस सहस्र बार सृष्टि की<उत्पत्ति और प्रलय में लगनेवाले समय के बराबर मुक्ति की अवधि होती 
है | एक बार सृष्टि की उत्पत्ति और प्रलय होने में आठ अरब चौंसठ करोड़ वर्ष लगते हैं | इस प्रकार 
छत्तीस सहस्र बार सृष्टि की उत्पत्ति-प्रलय में ३५ नील, १० खरब, ४० अरब वर्ष लगेंगे । इसे दूसरी तरह 
से भी समझा जा सकता है | ४३ लाख २० हजार वर्षों की एक चतुर्युगी, दो हज़ार चतुर्युगियों का एक 
(ब्राहम) अहोरात्र, ऐसे ३० अहोरात्रों का एक मास, ऐसे १२ मासों का एक वर्ष और ऐसे सौ वर्षों का एक 
परान्तकाल होता है | इतने काल तक किसी प्रकार का दुश्ख न होकर आनन्द-ही-आनन्द में रहना छोटी 
बात नहीं है | इसे जन्म-मरण के सदृश कैसे कहा जा सकता है ? 

“जातस्य हि धुवो मृत्यु४" जो उत्पन्न हुआ है, समय आने पर उसकी मृत्यु निश्चित है--यह जानते हुए 
भी मनुष्य जीना चाहता है और तदर्थ प्रयत्न करता है | खाने के कुछ समय पश्चात्‌ भूख फिर लगेगी 
“यह जानते हुए भी मनुष्य बार-बार भोजन करता है | तब मुक्ति में इतने दीर्घकाल तक दुश्खों से छूटकर 
आनन्दोपभोग करना क्‍या साधारण बात है कि उसके लिए प्रयास न किया जाए ? 

मुक्ति के साधन--विवेक, वैराग्य, षट्कसम्पत्ति तथा मुमुक्षुत्व--ये चार मुक्ति के साधन हैं । “विवेक' के 
अन्तर्गत पाँच कोषों की व्याख्या के अनन्तर त्तीन अवस्थाओं का उल्लेख करके तीन प्रकार के शरीरों का 
वर्णन किया गया है, परन्तु इसी प्रसंग में तीसरे कारण शरीर की व्याख्या के अनन्तर एक और 'चौथे' शरीर 
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[साधन-चतुष्टय' अर्थात्‌ मुक्ति के चार साधन] 
प्रश्न--मुक्ति के क्या साधन हैं ? 
उत्तर--कुछ साधन तो प्रथम लिख आये हैं | परन्तु विशेष उपाय ये हैं-- जो मुक्ति चाहे वह 
जीवन्मुक्त अर्थात्‌ जिन मिथ्याभाषणादि पापकर्मों का फल दुःख है, उनको छोड़ सुखरूप फल को देनेवाले 
सत्यभाषणादि धर्माचरण अवश्य करे | जो कोई दुःख को छुड़ाना और सुख को प्राप्त होना चाहे, वह अधर्म 
को छोड़ धर्म अवश्य करे, क्‍योंकि दुःख का पापाचरण और सुख का धर्माचरण मूल कारण है | 


का उल्लेख करना असामंजस्यपूर्ण प्रतीत होता है | इसलिए स्वामी वेदानन्दजी ने स्वसम्पादित 
सत्यार्थप्रकाश में “चौथा तुरीय शरीर वह कहाता है” इस वाक्य में 'शरीर' पद के स्थान पर अवस्था पद 
रखने और उसकी व्याख्या 'तीन शरीर हैं' इस वाक्य से पूर्व लिखी जाने की सम्मति दी है | फिर भी 
'शरीर” पद के स्थान पर 'अवस्था' पद रख देने से असामंजस्य वैसा ही बना रहता है, क्योंकि मूलग्रन्थकार 
ने स्वयं पहले 'तीन अवस्था' कही हैं, तब चार का वर्णन कैसे ? प्रतीत होता है, टिप्पणीकार का ध्यान 
माण्डूक्य उपनिषद्‌ में वर्णित आत्मा की चार अवस्थाओं की ओर गया है, वहाँ जाग्रतू, स्वप्न, सुषुप्ति इन 
तीन अवस्थाओं के वर्णन के अनन्तर एक और अवस्था का वर्णन है, जिसकों चतुर्थ” अर्थात्‌ 'तुरीय' 
अवस्था कहा जाता है । 

इसपर विचार करने के लिए यह जानना आवश्यक है कि यह प्रकरण मुक्ति के विशेष उपाय बताने 
के लिए प्रारम्भ किया गया है | इस प्रसंग में ऋषि ने ऐसे. चार उपाय बताये हैं--विवेक, वैराग्य, 
षट्कसम्पत्ति और मुमुक्षुता | प्रथम विवेक के वर्णन में यह सब पाँच कोश, तीन अवस्था और तीन शरीरों 
का उल्लेख हुआ है । ग्रन्थकार यह बताना चाहता है, कि जीवात्मा इन कोश आदि से सर्वथा पृथक्‌ तत्व 
है, यह जान लेना मोक्षमार्गी व्यक्ति के लिए अत्यन्ते आवेश्यक है | आत्मा चेतन तत्व है और ये जड़ हैं और 
उसी की विशिष्ट स्थिति को प्रकट करते हैं, आत्मा को इनसे पृथक्‌ जानना, मोक्ष मार्ग पर चलने के लिए 
सर्वप्रथम उपाय है | इसी का नाम “विवेक हैं; अर्थात्‌ आत्मा को कोशादि से विविक्त रूप में जान लेना | 
प्रस्तुत प्रसंग का निगमन करते हुएं ऋषि “ने स्वयं लिखा है 'इन सब कोश, अवस्थाओं से जीव पृथक हैं 
और आगे लगभग दस पंक्तियों में इसी का विवरण है | अभिप्राय यह है कि कोश, अवस्था आदि मुमुक्षु 
आत्मा के लिए हेय कोटि में हैं; वे आत्मा का उपादेय रूप नहीं, परन्तु माण्डूक्योपनिषद्‌ में जिस चतुर्थ 
अवस्था का वर्णन है, वह मोक्ष का स्वरूप है, उसकी प्राप्ति तो आत्मा का लक्ष्य है | विवेक की व्याख्या 
में आत्मा को उन्हीं अवस्थाओं से पृथक्‌ बताना अपेक्षित है, जो आत्मा के बन्ध का स्वरूप है, ऐसी स्थिति 
में यहाँ आत्मा की तीन अवस्थाओं का ही वर्णन अपेक्षित था, जैसा कि मूलग्रन्थकार ने किया है । 

इसके अतिरिक्त स्वयं ऋषि का लेख इस, बात को पुष्ट करता है .कि 'शरीर' पद के स्थान पर 
'अवस्था' पद की कल्पना नहीं की जा सकती । 'तुरीय शरीर' के वर्णन का मूलपाठ इस प्रकार है-.'चौथा 
तुरीय शरीर वह कहाता है, जिसमें समाधि से परमात्मा के आनन्दस्वरूप में मग्न जीव होते हैं | इसी 
समाधिसंस्कारजन्य शुद्ध शरीर का पराक्रम मुक्ति में भी यथावत्‌ सहायक रहता है ।' यदि पहले वाक्य में 
'शरीर' पद के स्थान पर, 'अवस्था' पद रख दिया जाए, तो यह दूसरा वाक्य असंगत हो जाएगा, जो उसी 
अर्थ का अतिदेश कर रहा है | इसलिए 'चौथा तुरीय शरीर वह कहाता है' इस वाक्य में 'शरीर' पद के 
स्थान पर 'अवस्था' पद रखना सर्वथा अनेपक्षित है | तब इसका विवेचन होना चाहिए, कि 'तीन शरीर हैं' 
कहकर चौथे शरीर का वर्णन किस आधार पर किया गया है | 

वस्तुतः/ ऋषि ने तीन शरीरों का ही वर्णन किया है--स्थूलशरीर, सूक्ष्मशरीर तथा कारणशरीर । 
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६८ सत्यार्थभास्कर 


[मुक्ति का प्रथम साधन-विवेक] 


सत्पुरुषों के संग से 'विवेक' अर्थात्‌ सत्या5सत्य, धर्माध्धर्म, कर्ततव्याउकर्तव्य का निश्चय अवश्य करे, 
पृथक पृथक्‌ जाने | और शरीर अर्थात्‌ जीव पञ्चकोशों का विवेचन करे 

[पञ्चकोश--] एक 'अन्नमय' जो त्वचा से लेकर अस्थि-पर्यन्त का समुदाय पृथिवीमय है | दूसरा 
प्राणमय' -जिसमें 'प्राण' अर्थात्‌ जो भीतर से बाहर जाता; 'अपान' जो बाहर से भीतर आता: 'समान' जो 
नाभिस्थ होकर सर्वत्र शरीर में रस पहुँचाता; 'उदान' जिससे कण्ठस्थ अन्न-पान खैंचा जाता और बल 
पराक्रम होता है ; 'व्यान' जिससे सब शरीर में चेष्टा आदि कर्म जीव करता है | तीसरा “मनोमय'--जिसमें 
मन के साथ अहड्कार, वाकू पाद, पाणि, पायु और उपस्थ पाँच कर्म इन्द्रियाँ हैं। चौथा 'विज्ञानमय-- 
जिसमें बुद्धि, चित्त, श्रोत्र, त्वचा, नेत्र, जिहवा और नासिका -ये पाँच ज्ञान इन्द्रियाँ, जिनसे जीव ज्ञानादि 
व्यवहार करता है | पाँचवा “आनन्दमयकोश '-.. जिसमें प्रीति, प्रसन्नता, न्यून आनन्द, अधिकानन्द, आनन्द 
और आनन्द का आधार कारणरूप प्रकृति है । ये पाँच कोश कहाते हैं । इन्हीं से जीव सब प्रकार के कर्म, 
उपासना और ज्ञानादि व्यवहारों को करता है | 
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सूक्ष्मशरीर के दो भेद बताये हैं--एक भौतिक दूसरा अभौतिक ।अभौतिक सूक्ष्मशरीर के विषय में ऋषि का 
लेख इस प्रकार है---'दूसरा स्वाभाविक जो जीव के स्वाभाविक गुणरूप हैं | यह दूसरा अभौतिक शरीर 
मुक्ति में भी रहता है | इसी से जीव मुक्ति में सुख को भौगता हैं'।' इस वर्णन की 'तुरीयशरीर” के वर्णन 
के साथ तुलना करने रो यह स्पष्ट हो जाता है कि ऋषि ने सूक्ष्मशरीर के अभौतिक भेद को ही 'तुरीय 
शरीर” के रूप में पृथक्‌ भी वर्णित कर दिया है, इस प्रकार:यह शरीर का अतिरिक्त भेद नहीं है, सूक्ष्मशरीर 
के द्वितीय भेद का यह विवरणमात्र है । 
गम्भीरतापूर्वक विवेचन से यह ज्ञातेःहोता है, कि अन्य शरीर के समान यह कोई अतिरिक्त शरीर नहीं 
है; यह आत्मा का स्वाभाविक गुणरूप ै; अर्थात्‌ आत्मा के स्वरूप से यह कोई भिन्न वस्तु नहीं | यह गुणरूप 
सामर्थ्य आत्मा में स्वाभाविक है, अर्थात्तू“यहे! आत्मा का स्वरूप ही है, पर इसका प्रादुर्भाव आत्म-साक्षात्कार 
होने पर सम्भव है | इसीलिए ऋषि ने*इशको 'समाधिसंस्कारजन्य शुद्ध शरीर' पदों से व्यवह्वत किया है | 
यही आत्मरूप अतिशय सामर्थ्य-मोक्षे*के आनन्द को प्राप्त कराने में साधन है | ऋषि ने अनेक स्थलों पर 
आत्मा की इसी स्थिति का “संकल्पमात्र शरीर” अथवा संकल्पमय पदों से उल्लेख किया है, तथा इसी का 
आत्मा की अनेक शक्ति के रूप में वर्णन है | ऋषि ने मुक्त आत्मा के विषय में लिखा है- (पूर्व०) मुक्त 
जीव का स्थूलशरीर होता है वा नहीं ? (उत्तर० “उसके सत्यसंकल्पादि स्वाभाविक गुण सामर्थ्य सब रहते 
है, ६३६० इससे मुक्ति में सब आनन्द भोग लेता है ।' 
इन सब विवरणों से यह स्पष्ट होता है कि जैरो स्थूल आदि शरीर जड़तत्व हैं और आत्मा से 
अतिरिक्त हैं; 'तुरीयशरीर” ऐसा नहीं है; वह आत्मा की ही एक विशेष स्थिति है, जो आत्मसाक्षात्कार होने 
पर प्रकाश में आती है, व्यवहार के लिए उसी रिथति का वर्णन 'तुरीयशरीर' अथवा 'अभौतिक शरीर'आदि 
के रूप में ऋषियों ने किया है | इस प्रकार सत्यार्थप्रकाश का यह शरीर सम्बन्धी वर्णन स्पष्ट हो जाता 
है, इसमें कोई असामञ्जस्य नहीं है । हक 
सूक्ष्शरीर का वर्णन इस प्रकार किया गया है-.दूसरा पाँच प्राण, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच सूक्ष्मभूत और 
मन तथा बुद्धि--इन सत्तरह तत्त्वों का समुदाय “सूक्ष्मशरीर' कहाता है |” यहाँ सूक्ष्मशरीर के घटक अवयव 
सत्तरह गिनाये गये हैं, यह निरूपण वेदान्तशास्त्रीय ग्रन्थों के अनुसार है | सांख्य- ग्रन्थों में सूक्ष्मशरीर के 
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तीन अवस्था हैं--एक 'जाग्रत'; दूसरी--'स्वप्न'; और तीसरी--.'सुषुप्ति' अवस्था कहाती है । 

तीन शरीर हैं--एक 'स्थूल' जो यह दीखता है । दूसरा- पाँच प्राण, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच सूक्ष्मभूत 
और मन तथा बुद्धि इन सत्तरह तत्वों का समुदाय 'सूक#मशरीर' कहाता है | यह सूक्ष्मशरीर जन्म-मरणादि 
में भी जीव के साथ रहता है | इसके दो भेद हैं-- एक भौतिक अर्थात्‌ जो सूक्ष्मभूतों के अंशों से बना 
है । दूसरा स्वाभाविक, जो जीव के स्वाभाविक गुणरूप हैं | यह दूसरा “अभौतिक” शरीर मुक्ति में भी रहता 
है | इसी से जीव मुक्ति में सुख को भोगता है | तीसरा "कारण'--जिसमें सुषुप्ति अर्थात्‌ गाढ़निद्रा होती 
है | वह प्रकृति रूप होने से सर्वत्र विभु और सब जीवों के लिए एक है | चौथा “तुरीय” शरीर --वह 
कहाता है, जिसमें समाधि से परमात्मा के आनन्दस्वरूप में मग्न जीव होते है | इसी समाधि-संस्कारजन्य 
शुद्ध शरीर का पराक्रम मुक्ति में भी यथावत्‌ सहायक रहता है । 


घटक 3 -देस बाह्य इन्द्रिय (पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रि), तीन अन्तशकरण--मन, अहंकार, बुद्धि 
और पाँच सूक्ष्मभूत मिलाकर--अठारह बताये हैं, अहंकार का बुद्धि में समावेश .कर लेने से इनकी सत्तरह 
संख्या भी कतिपय आचार्यों ने मानी है | जैसाकि प्रस्तुत ग्रन्थकार ने स्वीकार किया है | 

सांख्य में पाँच प्राणों की अतिरिक्त गणना इस शरीर के घटक«अवयवों में नहीं की गयीं, पाँच 
ज्ञानेन्द्रियों के साथ पाँच कर्मन्द्रियों को मिलाकर दस बाह्य करण तथा तीन अन्त#करणों को लेकर--तेरह 
करण और पाँच सूक्ष्मभूत को सूक्ष्मशरीर का घटक माना गया है प्राण वस्तुत४ समस्त करणों के सामान्य 
वृत्तिमात्र हैं | जैसे चक्षु का विशेष व्यापार 'दर्शन' एवं त्वक्‌ आदि का 'स्पर्शन' आदि हैं | इसी प्रकार समस्त 
करणों का सामान्य व्यापार प्राण हैं, स्थूलशरीर में -करणों की विद्यमानता में ही प्राणरूप व्यापार अपने 
अस्तित्व का लाभ करता है | सूक्ष्मशरीर एक प्रकार से जीवात्मा का आवेष्टन है, जब जीवात्मा स्थूलशरीर 
को छोड़ जाता है, तब भी वह सूक्ष्मशरीर से आवेष्टित रहता है | परन्तु अपान, व्यान, उदान आदि के रूप 
में प्राणों का अस्तित्व केवल स्थूलशरीर के साथ सम्बन्ध रहने की अवस्था में रहता है तब आत्मा द्वारा सूक्ष्म 
शरीर परित्याग कर देने पर प्राण, अपान आदि के रूप में विद्यमान प्राण का अस्तित्व न रहने से सूक्ष्मशरीर 
के घटक अवयवरूप में इनका माना जाना सम्भव नहीं है, क्योंकि जीवात्मा स्थूलशरीर की अविद्यमानता 
में भी सूक्ष्मशरीर से आवेष्टित रहता है, आत्मा के साथ यह आवेष्टन आदिसर्ग से प्रलयपर्यन्त अथवा 
आत्मसाक्षात्कारपर्यन्त सम्बद्ध रहता है-। सूक्ष्मशरीर के घटक अवयवों में जहाँ प्राणों का उल्लेख है, वहाँ 
भी वृत्ति से वृत्तिमान्‌ का कथन मान लेने पर इन लेखों में विरोध की आशंका करना व्यर्थ होगा । 

तीसरे “कारणशरीर' का लक्षण इस प्रकार किया है--'तीसरा “कारण” जिसमें सुषुप्ति अर्थात्‌ गाढ़ 
निद्रा होती है, वह प्रकृतिरूप होने से सर्वत्र विभु और सब जीवों के लिए एक है । 

पाँच कोष और तीन शरीरों का वर्णन आत्मा की बन्ध-स्थिति को स्पष्ट करता है | शरीरों में तीसरा 
“कारणशरीर' है, जिसका वर्णन ऊपर की पंक्तियों में किया गया है | कारणशरीर के सम्बन्ध में यहाँ तीन 
बातें बताई गयीं-- 

१. जिसमें सुषुप्ति अर्थात्‌ गाढ़ निद्रा होती है | 

२. वह (कारणशरीर) प्रकृतिरूप होने से सर्वत्र विभु है | 

३. सब जीवों के लिए एक है | 

इस वर्णन के आधार पर “कारणशरीर' के स्वरूप अथवा स्थिति का पूर्णरूप से स्पष्टीकरण नहीं हो 
पाता--विशेषरूप से यह बात--कि “कारणशरीर' प्रकृतिरूप है, विभु है और सब जीवों के लिए एक है. और 
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६६० सत्यार्थभास्कर 
इन सब कोश और अवस्थाओं से जीव पृथक्‌ है, क्योंकि यह सब को विदित है कि अवस्थाओं से जीव 


पृथक्‌ है, क्योंकि जब मृत्यु होता है, तब सब कोई कहते हैं कि जीव निकल गया | यही जीव सबका प्रेरक 
सबका धर्त्ता, साक्षी, कर्त्ता-भोक्ता कहाता है | जो कोई ऐसा कहे कि जीव कर्त्ता-भोक्ता नहीं, तो उसको+ 


जानो कि वह अज्ञानी, अविवेकी है, क्योंकि विना जीव के जो ये सब जड़ पदार्थ हैं, इनको सुख-दुःख का 
भोग वा पाप-पुण्य-कर्तृत्व कभी नहीं हो सकता | हाँ, इनके सम्बन्ध से जीव पाप-पुण्यों का कर्त्ता और 
सुख-दुश्खों का भोक्ता है | 


भी अधिक जिज्ञासा में डाल देती है | ऐसे शरीर का क्या स्वरूप होगा, परिच्छिन्न आत्मा के लिए उसका 
किस प्रकार उपयोग होगा ? क्‍या वह शरीर प्रकृतिरूप होने से महाप्रलयकाल में भी बना रहता हा ? इत्यादि 
अनेक प्रकार के प्रश्न जिज्ञासु पाठक के सम्मुख उपस्थित होते हैं | इन सब बातों को ध्यान में रखकर हमें 
यह सन्दर्भ समझने का यत्न करना चाहिए | 


“कारणशरीर' के सम्बन्ध में ऋषि ने जो उपर्युक्त तीन- बातें प्रस्तुत की हैं, यथाक्रम प्रत्येक के विषय 


में यहाँ प्रकाश डालने से पूर्व हमें यह जान लेना अत्यन्त अपेक्षित -है;कि “कारणशरीर' के विषय में अन्य 
प्राचीन आचार्यों का क्या विचार है ? सम्भवत४ इस बात की जानकारी हमें ऋषि के उक्त सन्दर्भ को समझ 
लेने में पर्याप्त सहायक होगी । के 

स्थूलशरीर के अतिरिक्त जिन अन्य शरीरों का वर्णन विविध ग्रन्थों में उपलब्ध होता है, उनके तीन 
नाम पाये जाते हैं-.सूक्ष्मशरीर, लिंगशरीर और कारणशरीर । सूक्ष्मशरीर का वर्णन ऋषि ने स्वयं यहीं 
पिछली पंक्तियों में किया है | वहाँ सूक्ष्मशरीर«के सत्रह घंटक अवयवों का उल्लेख है, इस विषय को अभी 
पिछली टिप्पणी में अपेक्षित रूप से स्पष्ट कर दिया गेयाःहै | उसके अनुसार कतिपय आचार्यों ने सूक्ष्मशरीर 


के घटक अवयर्वो की संख्या अठारह मान्नी-है, जो अहंकार का बुद्धि में समावेश मान लेने से यहाँ सत्रह ७ 
बताई गई है | उन अवयवों में तेरह करण (दस बाह्यकरण--पाँच ज्ञानेन्द्रिय तथा पाँच कर्मेन्द्रिय और तीन 


अन्त४करणमन--मन, अहंकार, बुद्धि) और पाँच तन्‍्मात्र अथवा सूक्ष्मभूत हैं | इनमें तेरह करणों की रचना 
'अध्यात्मसृष्टि' कही जाती है, जिसका आत्मा के साथ अधिकाधिक समीप सम्पर्क रहता है | तन्मात्र की 
रचना अधिभूतसृष्टि है, जो समस्त स्थूल जगत्‌ का मूल अथवा आदिरूप है | अध्यात्मसृष्टि में अन्तिम रचना 
बाह्यकरणों (दस इन्द्रियों) की:है | अधिभूत जगत्‌ के साथ सीधा सम्पर्क इन्हीं करणों अथवा इन्द्रियों का 
रहता है | यदि ये अन्तरालवर्ती इन्द्रियरूप करण अथवा साधन न हों, तो आत्मा का बाह्य जगत्‌ के साथ 
कोई सम्पर्क नहीं रहता और न आत्मा को इनके बिना बाह्य जगत्‌ का किसी प्रकार का ज्ञान हो पाता 
है । यह एक निश्चित सिद्धान्त है कि बाह्य जगत्‌ के साथ आत्मा का सम्पर्क इन करणों के द्वारा ही सम्भव 
होता है, और ये करण अपने व्यापार द्वारा इस बात के ज्ञापक होते हैं, कि इन सबके पीछे एक चेतन तत्त्व 
आत्मा बैठा हुआ है, क्योंकि अस्तित्व में ही स्थूलशरीर के आश्रय से इनका व्यापार (भोग आदि का प्रस्तुत 
करना) सम्भव हो सकता है | इसीलिए इन करणों को 'लिंग' कहा जाता है, ये छिपे हुए आत्मतत्त्व के 
अस्तित्व का बोधन करा देते हैं (लीनमन्तर्हितमर्थ गमयतीति लिंगम्‌) । इस प्रकार सूक्ष्मशरीर के घटक इन 
तेरह अवयवों (तेरह करणों) का “लिंग' नाम से भी व्यवहार होता है | शेष पाँच अवयव जो तन्मात्र अथवा 
सूक्ष्मभूतरूप हैं, उनकी ऐसी स्थिति नहीं है | इसके अतिरिक्त ये पाँच तन्मात्र, सूक्ष्मशरीर की रचना में 
उपादानतत््व का कार्य करते हैं, अर्थात्‌ ये (तन्मात्र या सूक्ष्मभूत) सूक्ष्मशरीर की रचना के लिए 


मूल 
प्रकृतिरूप हैं | इसका अभिप्राय यह है कि सूक्ष्मशरीर की रचना पाँच तन्मात्र से होती है | उन अठारह 
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कल 


नवम-समुल्लास: ६६१ 


जब इन्द्रियाँ अर्थों में, मन इन्द्रियों, और आत्मा मन के साथ संयुक्त होकर प्राणों को प्रेरणा करके 
अच्छे वा बुरे कर्मों में लगाता है, तभी वह बहिर्मुख हो जाता है | उसी समय भीतर से आनन्द, उत्साह, 
निर्मयता, और बुरे कर्मों में भय, शड्का, लज्जा उत्पन्न होती है | वह अन्तर्यामी परमात्मा की शिक्षा है | 
जो कोई इस शिक्षा के अनुकूल वर्त्तता है, वही मुक्तिजन्य सुखों को प्राप्त होता है और जो विपरीत वर्त्तता 
है, वह बन्धजन्य दुःख भोगता है । 


अवयवों में ये आधारभूत हैं और शेष तेरह करण आधेय हैं, अर्थात्‌ पञ्चतन्मात्रपरिणत आधारभूत सूक्ष्मशरीर 
में ये तेरह आश्रित होकर रहते हैं | इस प्रकार सूक्ष्मशरीर के अठारह अवयव दो भागों में विभक्त हैं-- 

१. लिंग, आश्रित अथवा आधेयभूत तत्त्व तेरह करण | 

२. अलिंग, आश्रय अथवा आधारभूत तत्त्व, शरीर के उपादान-प्रकृति पाँच तन्मात्र अथवा सूक्ष्ममूत । 

इसी आधार पर सूक्ष्मशरीर के प्रथम भाग को 'लिंगशरीर' तथा द्वितीय भाग को “कारणशरीर” भी कहा 
जाता है, क्‍योंकि वह भाग इस शरीर में उपादानकारणरूप अथवा प्रकृतिरूप से उपस्थित है, इसी 
सूक्ष्मसशरीर का जब करणों की प्रधानता को दृष्टि में रखकर निर्देश किया जाता है, तब उसके लिए 
'लिंगशरीर' पद का भी प्रयोग आचार्य करते हैं, और जब व्यवहार में तन्मात्र की प्रधानता अपेक्षित होती है, 
तब इसे “कारणशरीर' नाम से व्यवह्गत कर दिया जाता है | 

प्रस्तुत प्रसंग में ऋषि ने “कारणशरीर' का जो वर्णन किया है, उसके साथ इसका सन्तुलन करना 
अपेक्षित है, जिससे यह निश्चय हो सके, कि यहाँ जो “कारंणशरीर”-का वर्णन किया गया है, वह यही 
सम्भव हो सकता है या नहीं ? ऋषि ने “कारणशरीर' की उपर्युक्त तीन विशेषता बताई हैं | पहली का 
स्वरूप है--.'जिसमें सुषुप्ति अर्थात्‌ गाढ़ निद्रा होती है'।' अब देखना चाहिए, कि सुषुप्ति अर्थात्‌ गाढ़ निद्रा 
का स्वरूप अथवा उसकी स्थिति क्‍या है ? 

इस विचार को समस्त आचार्य एकमत से स्वीकार करते हैं, कि सुषुप्ति अवस्था में इन्द्रियों और बुद्धि 
का अथवा समस्त करणों का विशेष व्यापारःकोई नहीं रहता । इन्द्रियों के विशेष व्यापार हैं--जैसे चक्षु का 
देखना, श्रोत्र का सुनना, मन का संकल्प करना, बुद्धि का निश्चय करना आदि; सुषुप्ति में इन सब व्यापारों 
अथवा वृत्तियों का अभाव रहता है | पर इन समस्त करणों का सामान्य व्यापार 'प्राण* हैं, वह व्यापार बराबर 
बना रहता है, सुषुप्ति अवस्था भी उसमें बाधक नहीं होती, क्योंकि तन्मात्र-रूप “कारणशरीर” समस्त करणों 
का मुख्य आधार है, उस अवस्था में करणों का अपने गोलकों के साथ सम्बन्ध न रहकर वे अपने आश्रयभूत 
शरीर (तन्मात्ररूप, कारणशरीर) में अवस्थित रहते हैं | यह अवस्थिति करणों की विशेष वृत्ति (विशेष 
व्यापार) “की अवरोधक है | यही अवस्था सुषुप्ति की है | इस प्रकार गोलकों से हटकर अपने आश्रयभूत 
शरीर में करणों का अवरुद्ध रहना सुषुप्ति का प्रयोजक है | इसी बात को ऋषि ने इन शब्दों में लिखा 
है--'जिसमें' सुषुप्ति अर्थात्‌ गाढ़ निद्रा होती है । ऐसा शरीर “कारणशरीर' कहाता है । 

दूसरी विशेषता इस शरीर की ऋषि ने बताई, कि “वह प्रकृतिरूप होने से सर्वत्र विभु' है। यह अभी 
स्पष्ट किया गया है, कि उपर्युक्त सूक्ष्मशरीर में पाँच “तन्मात्र”' उस शरीर के उपादानभूत अथवा प्रकृतिरूप 
तत्त्व हैं | इसीलिए वे अन्य तेरह करणरूप अवयवों के आधार हैं, यही कारण है कि ऋषि ने इस शरीर 
को प्रकृतिरूप बताया है | 'विभु' कहने का यही तात्पर्य है, कि वह शरीर प्रत्येक उस स्थान में रहता है, 
जहाँ आत्मा का अस्तित्व है | वस्तुत४ यह आत्मा का एक नियत आवेष्टन है, जो ईश्वर की प्रेरणा आदि 
निमित्तों से सृष्टि के प्रारम्भ में ही प्रत्येक आत्मा के साथ आबद्ध हो जाता है और प्रलयकालपर्यन्त उसकी 
वही स्थिति बनी रहती है | इस प्रकार प्रलयकाल के प्रारम्भ में अथवा सर्ग के अन्तरालकाल में भी 
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इस प्रकार जो पृथिवी से लेकर परमेश्वर-पर्यन्त पदार्थों को गुण-कर्म स्वभाव कप 2५ 
आज्ञा-पालन और उपासना में तत्पर होना, उससे विरुद्ध न चलना सृष्टि से उपकार 
कहाता है | यह मुक्ति का प्रथम साधन है | 


आत्मसाक्षात्कार हो जाने पर आत्मा को उससे छुटकारा मिलता है | साक्षात्कृतधर्मा आत्मा मोक्ष किक 
जाते हैं, शेष आत्मा प्रलयकाल में सुप्त के समान अन्धकारमय अवस्था में रहते हैं | पुन४ सर्गकाल है । 
होने पर पहले के समान सूक्ष्मशरीरों से आवेष्टित हो जाते हैं और संसारचक्र पूर्ववत्‌ चालू रहता अखिल 
चक्र-परिवर्त्तन में प्रत्येक जीव न जाने कहाँ से कहाँ जाता है | इस कल 3 अनन्त जीवात्माओं से यह अखिल 
ब्रह्माण्ड भरा हुआ है | जहाँ आत्मा है, वहाँ सूक्ष्मशरीर अवश्य है, क्योंकि सूक्ष्मशरीर में न 
'तन्मात्र' हैं, इसी आशय से “कारणशरीर' रूप में उनको 'विभु' कह दिया गया है | इसका यह अ हल प्राय 
कदापि न समझना चाहिए, कि वह शरीर व्यक्तिरूप से सर्वत्र व्यापक है, ऐसे शरीर की कल्पना किया जाना 
अशक्य है । 

इसी कारण वह 'सब जीवों के लिए एक है' इस तीसरी विशेषता«के बताये जाने में प्रयुक्त हक पद 
का अर्थ 'समान' है | इसका अभिप्राय यह है, कि प्रत्येक जीवात्ममात्र के साथ जो सूक्ष्मशरीर उसके 
आवेष्टनरूप में आबद्ध हैं, वे सब रचना की दृष्टि से सर्वथा संमानहैं | व्यक्तिरूप से भेद होने पर भी उनकी 
रचना व स्थिति में ईश्वरीय रचना है, इसमें भौतिक सम्बन्ध से अनुप्रेरित जीवात्माओं का कोई सहयोग नहीं 
रहता | स्थूलशरीर की रचना में जीवात्माओं का-सहयोग रहता है, प्रत्येक जाति के शरीरों में यद्यपि प्रायः 
समानता रहती है, पर उनके अवयवभेद के 'कारण उन शरीरों को एक दूसरे से भिन्नरूप में स्पष्टतया 
पहचाना जा सकता है, और समस्त लोक-व्यवहार इस आधार पर चलता है | यह बात सूक्ष्मशरीरों की 
रचना में नहीं रहती, क्योंकि उनमें इस प्रकार 'का भेद अभिलक्षित नहीं होता, इसी कारण उनकी इस 
समानता को “एक” पद से कह दिया गया है | इसका यह अभिप्राय कदापि नहीं है कि वह शरीर सब जीवों 
का एक व्यक्तिरूप है, अर्थात्‌ सब जीवों.का व्यक्तिरूप से एकमात्र वही शरीर होता है । फलत४ इस समस्त 
सन्तुलन से अब निर्बाधरूप में <इस परिणाम पर पहुँचा जा सकता है, कि ऋषि ने “कारणशरीर' का जो 
वर्णन किया है, वह वही “कारणशरीर' सम्भव हो सकता है, जिसका विवरण ऊपर की पंक्तियों में दिया गया 
है | सत्यार्थप्रकारश की इन्त/पंक्तियों का ऐसा ही अभिप्राय समझना उपयुक्त होगा | 

यहाँ यह आशंका की जा सकती है, कि यदि सूक्ष्मशरीरों की रचना सर्वथा समान है, तो इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि भी सब आत्माओं के साथ समान होने चाहिएँ, उनकी रचना में किसी प्रकार का भेद माना जाना 
अयुक्त होगा, परन्तु इसके विपरीत लोक में यह प्रत्यक्ष रूप से देखा जाता है कि सब मानवों अथवा सब 
प्राणियों में इन्द्रिय, मन, बुद्धि की स्थिति समान नहीं होती | इन आधारों पर विभिन्न जातियों और प्रत्येक 
व्यक्ति में कुछ-न-कुछ अन्तर अवश्य देखा जाता है | 

इस विषय में गम्भीरता से विचार करने पर यह स्पष्ट हो जाता है, कि संसार में जो इन्द्रिय, बुद्धि 
आदि के आधार पर भेद देखा जाता है, उसका आधार इन्द्रियादि के गोलक हैं, स्वत इन्द्रियों की रचना 
या स्थिति ऐसी नहीं है | जब किसी इन्द्रिय के कार्य या व्यापार में कोई न्यूनता, बाधा अथवा शिथिलता 
देखी जाती है, तब लोक में इन्द्रिय की दुर्बलता या बिगाड़ का जो व्यवहार होता है, वह वस्तुत४ गोलक 
की दुर्बलता या शिथिलता है | गोलक शरीर का वह अंग है, जिसके द्वारा इन्द्रिय अपने व्यापार को सम्पन्न 
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[मुक्ति का द्वितीय साधन] 


दूसरा साधन 'बैराग्य' --अर्थात्‌ जो विवेक से सत्याइसत्य को जाना हो, उसमें से सत्याचरण का 
ग्रहण और असत्याचरण का त्याग करना 'वैराग्य' है | 


[मुक्ति का तृतीय साधन] 
तत्पश्चात्‌ तीसरा साधन 'षट्क-सम्पत्ति' -- अर्थात्‌ छ; प्रकार के कर्म करना | एक 'शम”--जिससे 


इन अल मिनलिनी मम लि 
करती है, गोलक के विकृत होने पर अनेक भौतिक अथवा यौगिक क्रियारूप साधनों से उनको विकार रहित 
बनाये जाने का प्रयत्न बराबर किया जा सकता है। दर ह ह 
शरीर की यह रचना बड़ी अद्भुत एवं आश्चर्यजनक है | इसमें अनेक ऐसी | और संस्थान हैं, 
जो ऐसे रसों का निर्माण करते हैं, जिनसे समस्त अंगों को पोषण मिलता है, और इन्द्रियाँ तथा बुद्धि आदि 
भी अपने व्यापार को सम्पन्न करने में निर्बाध एवं समर्थ रहती हैं | अन्त४करण के व्यापार को सुसम्पन्न एवं 
सुचारुरूप में संचालित रखने के लिए विशेष रसों के निर्माण में ज्ञानग्रन्थि अथवा भाग्यग्रन्थि (पिट्युटरी 
बॉडी) और चुल्लिकाग्रन्थि (थाईरायड्‌ ग्लेण्ड्स ) का सहयोग अत्यन्त-महत्वपूर्ण होता है | इन ग्रन्थियों के 
किसी प्रकार के भी विकार व्यक्ति के बुद्धिमान्य आदि की न्यूनाधिकता/ को -प्रकट कर देते हैं। फलत४ यह 
भेद करणों के रचनाभेद पर आश्रित न रहकर उनके गोलकों' अथवा«उनके व्यापार में सहायक शरीरांगों 
पर आधारित रहता है | इस प्रकार करणों में किसी प्रकार के रेचनोभेद की कल्पना निराधार है और उनका 
यह अतिसमान अथवा एकरूप निर्माण ही उन्हें एक कह देने का आधार है | 
ऋषि ने 'तुरीयशरीर' का जो वर्णन किया है, के विषय में पल 2 है. «4 शक 
सूक्ष्षशरीर के ऋषिप्रदर्शित अभौतिक भेद का -विवरणमात्र है, अथवा उसको अतिरिक्त दिख कम ए 
संख्या पर दिया गया है | तीन शरीरों के-वर्णन की प्रतिज्ञा कर ऋषि ने जो तीन शरीरों है हनन 
सूक्ष्मशरीर, कारणशरीर) का वर्णन किया है; वह आत्मा की बन्ध स्थिति के द्योतक तीन शरीर हैं | उन 
सूक्ष्मशरीर चाहे लिंगशरीर नाम से व्यवह्नत>हों अथवा कारणशरीर नाम से, वह भौतिक अथवा प्राकृत है, 
और आत्मा की बन्धस्थिति का च्योतक है, केवल सूक्ष्मता की साधारण समानता के आधार पर ऋषि ने 
अभौतिक भेद के रूप में शरीर नाम से आत्मा की उस स्थिति का ६-+>नु कर दिया है, जो स्थिति वस्तुतः 
मुक्त आत्मा की है | निश्चित हीं वह आत्मा की बन्ध स्थिति नहीं है | सूक्ष्शशरीर के अक्लश हि में इस प्रकार 
अनायास उसका उल्लेख हो जाने पर सम्भवत४ इसी कारण ऋषि ने 'तुरीयशरीर' के रूप मं उसका पृथक्‌ 
बक-क है | क्‍योंकि वे तीन शरीर आत्मा की बन्ध स्थिति के द्योतक हैं, यदि केवल उनके वर्णन के 
>ह 3 तो इसमें अप्रासंगिक होने की आशंका की जा सकती थी, इसलिए आत्मा की बन्ध 
लि कर जन जब खत शरीरों का वर्णन करने के अनन्तर आत्मा की स्थिति का 'तुरीयशरीर' के रह 
जहाँ है, और मोक्ष-आनन्द का अनुभव करता है । 
में वर्णन कर दिया गया है, जहाँ वह बन्ध स्थिति से बाहर' जल ता 
“तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुई श्रद्धान्वितो भूत्वात्मन्येवात्मानं पश्येत्‌ु* (शत० 
&३.३#-स/ पल इसलिए ऐसा ज्ञानी शान्त (शमवाला), दान्त (दान्तवाला), उपरत (उपरतिवाला), तितिक्षु 
शक मा की होकर आत्मा में परमात्मा का और परमात्मा में आत्मा के दर्शन करे | 
ल्‍मअब्कनत कलाम है-'तस्मादेवंविच्छान्तों दान्‍्त उपरतस्तितिक्षु॥ समाहितो भूत्वात्मन्येवात्मानं 
.329 “पी पह है | शतपथ में 'समाधान' का वर्णन नहीं है, क्योंकि वह इन पाँच 
पश्यति“ । अर्थ पूर्वोद्धृत सन्दर्भ जैसा 
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६६४ सत्यार्थभास्कर 


अपने आत्मा और अन्त?करण को अधर्माचरण से हटाकर धर्माचरण में सदा प्रवृत्त रखना | दूसरा “दम*-.... 
जिससे श्रोत्रादि इन्द्रियों और शरीर को व्यभिचारादि बुरे कर्मों से हटाकर जितेन्द्रियत्वादि शुभ कर्मों में प्रवृत्त 
रखना | तीसरा “उपरति'--जिससे दुष्ट कर्म करनेवाले पुरुषों से सदा दूर रहना | चौथा 2५८ चाहे 
निन्दा-स्तुति, हानि-लाभ कितना ही क्यों न हो, परन्तु हर्ष-शोक को छोड़ मुक्तिसाधनों में सदा लगे रहना। 
पाँचवाँ 'श्रद्धा'--जो वेदादिसत्यशास्त्र और इनके बोध से पूर्ण आप्त विद्वान, सत्योपदेष्टा महाशयों के वचनों 
पर विश्वास करना | छठा 'समाधान'--चित्त की एकाग्रता --ये छ॥ मिलकर 'साधन तीसरा” कहाता है। 


[मुक्ति का चतुर्थ साधन] 


चौथा [साधन] मुमुक्षुत्व '--अर्थात्‌ जैसे क्षुधा-तृषातुर को सिवाय अन्नजल के दूसरा कुछ भी अच्छा 
नहीं लगता, वैसे विना मुक्ति के साधन और मुक्ति के दूसरे में प्रीति न होना, ये चार साधन हैं । 


[अनुबन्ध-चतुष्टय] 


और चार अनुबन्ध अर्थात्‌ साधनों के पश्चात्‌ ये कर्म करने होते हैं-- 

प्रथम “अधिकारी“-.- इनमें से जो इन चार साधनों से युक्त पुरुष होता है, वही मोक्ष का “अधिकारी' 
होता है | 

दूसरा 'सम्बन्ध'--ब्रह्म की प्राप्तिरूप मुक्ति प्रतिपाद्य और वेदादिशास्त्र प्रतिपिदक को यथावत्‌ 
समझकर अन्वित करना । ह 

तीसरा 'विषयी“--सब शास्त्रों का प्रतिपादन विषय ब्रह्म, उसकी प्राप्तिरूप विषयवाले पुरुष का नाम 
“विषयी' है | 

चौथा 'प्रयोजन“--सब दुःखों की निवृत्ति और-परमानन्द को प्राप्त होकर मुक्तिसुख का होना, ये 
“चार अनुबन्ध” कहाते हैं | 

[श्रवण-चतुष्टय] 


तदनन्ततर 'श्रवणचतुष्टय” | एक *श्रवण'-.- जब कोई विद्वान्‌ उपदेश करे, तब शान्त, ध्यान देकर 
सुनना । विशेष ब्रह्मविद्या के सुननें में अत्यन्त ध्यान देना चाहिए, क्योंकि यह सब विद्याओं में सूक्ष्म 
विद्या है | 

सुनकर दूसरा “मनन' एकान्त देश में बैठके सुने हुए का विचार करना | जिस बात में शडका हो 
पुन४ पूछना और सुनते समय भी वक्ता और श्रोता उचित समझें तो पूछना और समाधान करना | 

तीसंरा ”निदिध्यासन“--जब सुनने और मनन करने से निशसन्देह हो जाए, तब समाधिस्थ 
होकर उस बात को देखना-समझना कि वह जैसा सुना था, विचारा था, वैसा ही है वा नहीं, ध्यान-योग 
से देखना | 

चौथा 'साक्षात्कार'--अर्थात्‌ जैसा पदार्थ का स्वरूप, गुण और स्वभाव हो, वैसा याथातथ्य जान 
लेना । यह 'श्रवणचतुष्टय' कहाता है । 


शा मल जज लव डर म नकल >  मा लदल बनवा लक कल लक क कान शक लक जनम मिलन डिक लि नि डिलिदशि मिड दि शिकिदी शशि शिरिशिशि मे 
का फल है | बृहद्‌० में श्रद्धा का उल्लेख नहीं है, क्योंकि इसके बिना शेष पाँच का अनुष्ठान सम्भव 
नहीं। वेदान्तदर्शन (३।४।२७) में कहा है-.शमदमाद्युपेतस्स्यात्‌” । 

मैत्री--.मैत्रीकरुणामुदितोपेक्षाणां सुखदु£खपुण्यापुण्यविषयाणां भावनातश्चित्तप्रसादनमृ” (योग० १३३)- 
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नवम-समुल्लास: ६६५ 


[मुक्ति के अन्य साधन] 


सदा “तमोगुण“--अर्थात्‌ क्रोध मलीनता, आलस्य, प्रमाद आदि, 'रजोगुण' - अर्थात्‌ ईर्ष्या-द्वेष, काम, 
अभिमान, विक्षेप आदि दोषों से अलग होके, 'सत्य' --अर्थात्‌ शान्त-प्रकृति, पवित्रता, विद्या-विचार आदि 
गुणों को धारण करे । 'मैत्री'-सुखीजनों में मित्रता, “करुणा' - दुःखीजनों पर दया, “मुदिता' - पुण्यात्माओं 
से हर्षित होना, “उपेक्षा'-दुष्टात्माओं में न प्रीति और न वैर करना । नित्यप्रति न्यून-से-न्यून दो घण्टा 
पर्यन्त मुमुक्षु ध्यान अवश्य करे । जिससे भीतर के मन आदि पदार्थ साक्षात्‌ हों | 


[आत्मा शरीर से पृथक्‌ है ] 


देखो, अपने चेतनस्वरूप हैं, इसी से ज्ञानस्वरूप और मन के साक्षी हैं, क्योंकि जब मन शान्‍्त, 
चज्चल, आनन्दित वा विषादयुक्त होता है, उसको यथावत्‌ देखते हैं | वैसे ही इन्द्रियाँ पाण आदि का ज्ञाता, 
पूर्वदृष्ट का स्मरणकर्त्ता, और एक काल में अनेक पदार्थों के वेत्ता', धारणाकर्षणकर्त्ता, और सबसे पृथक्‌ हैं 
। जो पृथक्‌ न होते तो स्वतन्त्रकर्त्ता इनके प्रेरक अधिष्ठाता कभी नहीं हो सकते । 


“॒तघघयघयघतछऊफसस.सन5.५..लती.3भ.3त.3...-.3 का 33७+ ७3५७७ 3७++न५+ ५५-०० ७०»००#+क «००००० ००% ०५०५ ७५५००००ल्‍००-०००«»००«»>€..... आ..............................................................>3.. >> 
मैत्री, दया, मुदिता (हर्ष) और उपेक्षा की, सुख, दु४ख, पुण्य, पाप विषयोंवाले व्यक्तियों के प्रति भावना से चित्त को 
के -> ४४७७७ रक्‍्खे | इससे राग, द्वेष, ईर्ष्या, असूया आदि चित्त-मलों को दूर करने में सहायता 
ल | 
| इन्द्रियाँ, प्राण आदि का ज्ञाता, पूर्वदृष्ट का: स्मरणकर्त्तौ--आपातत£ नेत्रादि बाह्मोन्द्रियों तथा 
आन्तरेन्द्रिय मन को द्रष्टा, श्रोता, स्मरणकर्त्ता आदि माना जाता है, परन्तु ये सब तो साधनमात्र हैं | वास्तव 
में तो ये सब चेतन आत्मा के धर्म हैं, भौतिक इन्द्रियों के नहीं | यही कारण है कि नेत्रों से आम के रूप 
को देखकर ही उसके स्वाद और गन्ध का ज्ञान हो जाता-है, जबकि ये रसना तथा प्राण से ज्ञेय हैं | इस 
विषय में न्‍्यायदर्शन के निम्न सूत्र द्रष्टव्य हैं--३॥१।१२, १४, १५ 
एक काल में अनेक पदार्थों के वेत्ता--यह सर्ववादीसम्मत है कि मन और इस कारण आत्मा एक काल 
में एक अर्थ को ही जान सकता है | इसमें 'युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिंगम्‌* (न्याय० १॥१।१६ तथा 
पूर्वनिर्दिष्ट ३११२, १४, १५) प्रमाण-हैं | मे_् का एक समय में एक से अधिक अर्थों का ग्रहण न कर सकना 
उसकी सत्ता में हेतु है । इसलिए यहाँ पाठ कुछ इस प्रकार होना चाहिए--एक काल में अनेक इन्द्रियों से 
एक अर्थ का वैेत्ता" | इसमें न्यायदर्शन ३।१॥१ का प्रमाण है--'दर्शनस्पर्शाभ्यामेकार्थग्रहणात्‌* --लोक में 
व्यवहार में यह देखा जाता है कि एक इन्द्रिय द्वारा गृहीत अर्थ अन्य इन्द्रिय द्वारा गृहीत होता है | एक 
व्यक्ति अनुभव करता है--जिस आम को मैंने चक्षु से देखा उसी को हाथ में लेकर त्वक्‌ से छू रहा हूँ और 
उसी को रसजनेन्द्रिय से चख रहा हूँ | यहाँ देखने, छूने और चखने का विषय एक है तथा इनका कर्त्ता भी 
एक है जो विभिन्न इन्द्रियों द्वारा गृहीत ज्ञान का प्रतिसन्‍्धान करता है; कोई एक इन्द्रय कर्ता हो तो विभिन्न 


१... यहाँ पाठ कुछ भ्रष्ट हुआ है | शास्त्रकारों का सिद्धान्त है कि एक काल में आत्मा एक अर्थ को ही जान सकता 
है । “युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिड्गम्‌” (न्याय १११६.) के हा मन की सत्ता का यही हेतु है, अत हमारे विचार 
में यहॉ पाठ इस प्रकार होना चाहिए-- “एक काल में अनेक इन्द्रियों से एक अर्थ का वेत्ता ।' इसमें न्यायदर्शन ३॥१॥१ 


का प्रमाण है---'दर्शनस्पर्शनाभ्यामेकार्थग्रहणात, 
द्र०--'शरीरदाहे पातकाभावात्‌* | न्‍्यायदर्शन ३।१४॥ यह मृत शरीर की दृष्टि से है, यत४ उससे आत्मा पृथक्‌ हो 


गया, अत४ उसके दाह में पातक नहीं होता । 
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६६६ सत्यार्थभास्कर 
[पाँच प्रकार के क्लेशं] 


अविद्याइस्मितारागद्वेषाभिनिवेशा/ पञ्च क्लेशा३" ॥ 
--योगशास्त्रे पादे २ सू७ ३ 
इनमें, से 'अविद्या' का स्वरूप कह आये । पृथक्‌ वर्त्तमान बुद्धि को आत्मा से भिन्न न समझना 
'अस्मिता' , सुख में प्रीति 'राग“, दु४ख में अप्रीति 'द्वेष', और सब प्राणिमात्र को यह इच्छा सदा रहती है 
कि मैं सदा शरीरस्थ रहूँ, मरूँ नहीं, मृत्यु-दुएख से त्रास “अभिनिवेश” कहाता है | इन 'पाँच क्लेशों' को 
योगाभ्यास और विज्ञान से छुड़ाके ब्रह्म को प्राप्त होके मुक्ति के परमानन्द को भोगना चाहिए । 
(तथाकथित मुक्तियों की आलोचना] 


प्रश्न--जैसी मुक्ति आप मानते हैं, वैसी अन्य कोई नहीं मानता | देखो, जैनी लोग मोक्षशिला वा 
शिवपुर में जाके चुपचाप बैठे रहना | ईसाई चौथा आसमान, जिसमें विवाह, लड़ाई, बाजे-गाजे, 
वस्त्रादिधारण से आनन्द भोगना | वैसे ही मुसलमान सातवें आसमान, वाममार्गी श्रीपुर, शैव कैलाश, वैष्णव 
वैकुण्ठ, और गोकुलिये गोसाई' गोलोक आदि में जाके उत्तम स्त्री/जैन्न-पान, वस्त्र, स्थान आदि को प्राप्त 
होकर आनन्द में रहने को मुक्ति मानते हैं । 
गत हम बल ली वल लीन कब २० कक लि गिल शिगशिलिषिलशिकि वि शविशिलि दिख ..&# हे... अलवर शक पल 
ज्ञानों का एकत्र प्रतिसन्‍न्धान होना असम्भव है | इसलिए विभिन्न इन्द्रियों द्वारा गृहीत एक विषय के विभिन्न 
ज्ञानों का प्रतिसन्‍्धान (2०-007०४००) करनेवाला- इन्द्रियों से.अतिरिक्त एक चेतन तत्त्व होना चाहिए--वही 
आत्मतत्व है | 

अविद्या--इससे पूर्व यजुर्वेद (४०१४) मन्त्र का उल्लेख करके विद्या और अविद्या के द्वारा क्रमशः 
मोक्ष और ऐहिक सुख की प्राप्ति होनाँ"बतायो. है ॥ समुल्लास के प्रारम्भ में ही स्वयं ग्रन्थकार ने 'अविद्या 
अर्थात्‌ कर्मोपासना” लिखा है और इसका' स्पष्टीकरण करते हुए लिखा है--“कर्म और उपासना अविद्या 
इसलिए है कि यह बाह्य और आन्तर-क्रियाविशेष का नाम है, ज्ञानविशेष नहीं |”'अविद्या का स्वरूप कह 
आये' से स्पष्ट है कि यहाँ पूर्वकथित अर्थ ही विवक्षित है | “अविद्या' पद के अर्थ “कर्मोपासना' में समस्त 
वर्णाश्रमधर्म और विविध अधिभूतविषयेक जानकारी का समावेश हो जाता है | संसार में जीवन को सुखमय 
बनाने के जितने साधन हैं, वे सब इसी के अन्तर्गत हैं | उनके अनुष्ठान से भावना का शुद्ध एवं पवित्र होना 
अत्यन्त आवश्यक है, अन्यथा ये अनुष्ठान जीवन को सुखमय न बनाकर दुःख एवं विनाश के कारण बन 
जाते हैं| पवित्रता के साथ अनुष्ठित ये साधन संसार में तो जीवन को सुखमय बनाते ही हैं, उसके 
अतिरिक्त वे अध्यात्ममार्ग में प्रवृत्त साधक को जीवन्मुक्त करके मोक्षलाभ करने में सहायक होते हैं | 

शास्त्रों में प्राय/ अध्यात्मविषयक जानकारी के लिए 'ज्ञान' तथा अधिभूतविषयक जानकारी के लिए 

गन” पद का प्रयोग होता है । प्रस्तुत मन्त्र में “विद्या' और “अविद्या' पद यथाक्रम इन्हीं अर्थों को कहते 
। इसी कारण “अविद्या” (सांसरिक) दुःख से पार उतरने के लिए नौका के समान है और 'विद्या' 

भवसागर के पार ले-जाकर मोक्षधाम में प्रवेश करने के लिए है । प्रस्तुत प्रसंग में योगसूत्र-प्रतिपादित 
“अविद्या' उपर्युक्त मन्त्रार्थ में असंगत है | 


१. कहीं-कहीं सूत्र में 'पञ्च' शब्द नहीं मिलता है | 
२. सं० २ में 'अभिनिवेश” अपपाठ है | 
३. मोक्षशिला वा शिवपुर” का निर्देश आगे बाहरवें समुल्लास में 'जैनों की मुक्ति का वर्णन, प्रकरण में किया है | 
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पौराणिक लोग 'सालोक्य'-ईश्वर के लोक में निवास, “सानुज्य'-छोटे भाई के सदृश ईश्वर के 
साथ रहना । 'सारूप्य' - जैसी उपासनीय देव की आकृति है वैसा बन जाना, 'सामीप्य' - सेवक के समान 
ईश्वर के समीप रहना, “सायुज्य'-ईश्वर से संयुक्त हो जाना -ये चार प्रकार की मुक्ति मानते हैं | वेदान्ती 
लोग ब्रह्म में लय होने को मोक्ष समझते हैं | ह 

उत्तर--जैनी १२ बाहरवें, ईसाई १३ तेरहवें, और १४ चौदहवें समुल्लास में मुसलमानों की मुक्ति आदि 
विषय विशेष कर लिखेंगे | जो वाममार्गी श्रीपुर में जाकर लक्ष्मी के सदृश स्त्रियाँ मिलना, मद्य-मांसादि 
खाना-पीना, रडग-राग भोग करना मानते हैं, वह यहाँ से कुछ विशेष नहीं | वैसे ही महादेव और विष्णु के 
सदृश आकृतिवाले, पार्वती और लक्ष्मी के सदृश स्त्रीयुक्त होकर आनन्द भोगना यहाँ के धनाढ्य राजाओं 
से अधिक इतना ही लिखते हैं कि-..वहाँ रोग न होंगे, और युवावस्था सदा रहेगी' | यह उनकी बात मिथ्या 
है, क्योंकि जहाँ भोग वहाँ रोग, और जहाँ रोग वहाँ वृद्धावस्था अवश्य होती है | 


चार प्रकार की मुक्ति-सालोक्य', 'सानुज्य', 'सारूप्य', 'सामीप्य” तथा *सायुज्य' कुल पाँच प्रकार की 
मुक्तियों का 'ये चार प्रकार की मुक्ति मानते हैं" इस वाक्य से सामंजस्य नहीं होता | आगे “उत्तर' में 
'सारूप्य' का उल्लेख न होने से मुक्ति चार प्रकार की ही रह जाती है॥ श्री युधिष्ठिर मीमांसक के अनुसार 
पौराणिक 'सारूप्य' का निर्देश करते हैं, 'सानुज्य' का नहीं । स्वामी वेदानन्दजी ने नारायणशतक की टीका 
में श्रीमद्भागवत का श्लोक उद्धृत करके लिखा है-+“सालोक्यसाष्टिंसामीप्यसारूप्यैकत्वमप्युत । दीयमानं 
न गृह्णाति विना मत्सेवनं जना£ । इति मुक्ते पाञ्चविध्यं श्रीभागवतोक्तं, तत्र एकत्वस्य सायुज्यमुक्ते5 
भक्‍्तैरनादराच्चतस््र इत्युक्तम्‌* (पृ० ३८, ३६, श्लोक ४३ की टीका) अर्थात्‌ सालोक्य, सार््टि (सानुज्य), 
सामीप्य, सारूप्य तथा एकत्व (सायुज्य) रूप में दी जाती हुई मुक्तियों को लोग मेरी सेवा के बिना ग्रहण 
नहीं करते | इस प्रकार श्रीभागवत के अनुसार मुक्ति के: पाँच प्रकार हैं तथा सायुज्य (एकत्व) रूप मुक्ति 
के प्रति भक्तों का अनादर होने से (नारायणशत्तक के मूल श्लोक में) “चार मुक्तियाँ' ऐसा कहा है | 

ग्रन्थकार ने स्वरचित 'वेदविरुद्धमत़खण्डन' में 'सारूप्य' से भिन्न चार प्रकार की मुक्तियों का ही निर्देश 
किया है | इस प्रसंग में ग्रन्थकार के वहाँ के लेख को हम यहाँ अविकलरूप में उद्धृत कर रहे हैं-- 

“चार प्रकार की मुक्ति का क्‍या अर्थ करते हो ? एक लोक में जीव और ईश्वर का निवास होना 
'सालोक्य मुक्ति' इत्यादि अर्थ लेते हैं-..यह मानना तुम्हारा ठीक नहीं, क्योंकि ईश्वर के रचे और नियत किये 
लोक में सब जीवों का निवास होने से स्वयमेव गदहे आदि की भी वह (सालोक्य) मुक्ति सिद्ध है और सब 
पदार्थों. में अन्तर्यामिरूप से व्यापक होने से ईश्वर सबके समीप में वर्त्तमान है, इससे “सामीप्य' मुक्ति भी 
स्वत$ सिद्ध है | और 'सानुज्य' मुक्ति भी सब जीवों को स्वत£ सिद्ध ही है, क्योंकि अनन्त चेतन ईश्वर की 
अपेक्षा जीवों में अन्तवाली चेतनता होने से जीव अल्पज्ञादि गुणवाले हैं | और 'सायुज्य' मुक्ति भी सब 
जीवों को साधारण सिद्ध ही है, क्योंकि ईश्वर के सर्वत्र व्यापक होने से और सब जीवों के उसमें 
व्याप्य होने से व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध स्वत8 सिद्ध ही है | इसलिए यह चार प्रकार की मुक्ति मानना व्यर्थ 
ही है। 

जब यह मुक्ति मानना व्यर्थ हुआ तो अब कैसी मुक्ति मानोगे ? यदि कहो कि वैकुण्ठ, गोलोक और 
कैलासादि के निवास को मुक्ति मानते हैं तो यह भी तुम्हारा कहना ठीक नहीं, क्‍योंकि वहाँ पराधीन होने 
से ही दुःख प्राप्त होगा तो दुःख को मुक्ति नहीं कहा जाता | वेद और युक्‍्ति से सिद्धान्त यही है कि मुक्ति 
एक ही है, अन्य नहीं | जैसे यथावत्‌ जो विद्या, विज्ञान और धर्म का यथावत्‌ अनुष्ठान करने के पश्चात्‌ 
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रात्यार्थभास्कर 


और पौराणिकों रो पूछना चाहिए कि जैसी तुम्हारी चार प्रकार मुक्ति है, वैसी तो 
कृमि-कीट-पतड्ग-पश्वादिकों की भी स्वत१सिद्ध -प्राप्त है, क्योंकि ये जितने लोक हैं, वे सब ईश्वर 
के हैं | इन्हीं में सब जीव रहते हैं, इसलिए 'सालोक्य' मुक्ति सबको अनायास प्राप्त्‌ है | “सामीप्य/ ईश्वर 
सर्वत्र व्याप्त होने से सब उसके समीप हैं, इसलिए 'सामीष्य” मुक्ति भी स्वत४ सिद्ध है | 'सानुज्य” जीव 
ईश्वर से सब प्रकार 'छोटा और चेतन होने से स्वत३ बन्धुवत्‌ है, इससे 'सानुज्य” मुक्ति भी विना प्रयत्न के 
सिद्ध है और सब जीव सर्वव्यापक परमात्मा में व्याप्य होने से संयुक्त हैं, इससे “सायुज्य” मुक्ति भी रवत 
सिद्ध है । और जो अन्य साधारण नास्तिक' लोग मरने से तत्वों में तत्व मिलकर परममुक्ति मानते हैं, वह 
तो कुत्ते, गदहे आदि को भी प्राप्त है | 

ये मुक्तियाँ नहीं हैं, किन्तु एक प्रकार का बन्धन है, क्‍योंकि ये लोग शिवपुर वा मोक्षशिला, चौथे 
आसमान, सातवें आसमान, श्रीपुर, कैलाश, वैकुण्ठ, गोलोक को एकदेश में स्थानविशेष मानते हैं | जो वे 
उन स्थानों से पृथक हों, तो मुक्ति छूट जाए, इसलिए जैसे १२ बारह पत्थर के भीतर दृष्टिबन्धा होते हैं, 
उसके समान बन्धन में होंगे | मुक्ति तो यही है कि जहाँ इच्छा हो वहाँ विचरे, कहीं अटके नहीं | न भय, 
न शड्का, न दुश्ख होवे | 

जो जन्म है वह उत्पत्ति और मरना प्रलय कहा है, समय पर जन्म लेते हैं | 

[पूर्व जन्मों का स्मरण क्‍यों नहीं होता] 


प्रश्न--जन्म एक है, वा अनेक ? 
उत्तर--अनेक | 


६६८ 


निर्भ्रान्त ब्रह्म को जानना, उससे सर्वज्ञ ईश्वर-के सेब आनन्द की प्राप्ति से जन्म-मरणादि सब दुश्खों की 
निवृत्ति और ईश्वर के आनन्द के साथ सदैव अवस्थिति 'मुक्ति' कहाती है । इससे आपकी मानी मुक्ति मिथ्या 
ही है, यह निश्चय जानो ।” 
ईसाइयों की मुक्ति में विवाहांदि--योहन्ना से प्रकाशित 'सुसमाचार” नामक इंजील के अध्याय १६, 
पायत ७ में स्वर्ग में मेम्ना (ईसा) के विवाह होने का उल्लेख है | यथा--“और मेम्ना का विवाह आ पहुँचा 
और उसकी स्त्री ने अपने “को७तैयार किया है” | इसके १२६ में स्वर्ग में युद्ध का उल्लेख है, 
यथा--और स्वर्ग में युद्ध हुआ ।”” मीखायेल और उसके दूत अजगर से लड़े और अजगर और उसके दूत 
लड़े” | बाजे के लिए योहन्ना ८७ आदि में देखो | 
पुनर्जन्म 


देहदात्मनो निष्क्रमणं मृत्यु; ॥१॥ 
शरीर से जीवात्मा का निकल जाना मृत्यु है | 
चालू शरीर में प्रारब्ध कर्मों का भोग समाप्त होने पर शरीर का पतन हो जाता है | तब केवल देह 
का नाश हो जाता है, आत्मा देह को छोड़ जाता है | देह का प्रत्येक अंग अपने कारण में लय हो जाता 
है--सूर्य॑ चक्षुर्गच्छतु” (ऋ० १०१६।३) किन्तु आत्मा बना रहता है, क्योंकि वह “अनुक्ित्तिधर्मा' होने से 'न 


१. चारवाक आदि मतानुयायी । 


२. नगर की बाहरी-सीमा-निदर्शक पत्थर | यह एक प्रकार का मुहावरा है | राजस्थान में प्राय३ प्रयुक्त होता रहा है | 
३. अर्थात्‌ नज़रबन्द | 
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प्रश्न--जो अनेक हों, तो पूर्वजन्म और मृत्यु की बातों का स्मरण क्‍यों नहीं ? 

उत्तर--जीव अल्पज्ञ है, त्रिकालदर्शी नहीं, इसलिए स्मरण नहीं रहता | और जिस मन से ज्ञान करता 
है, वह भी एक समय में दो ज्ञान नहीं कर सकता । भला पूर्व जन्म की बात तो दूर रहने दीजिए, इसी 
देह में जब गर्भ में जीव था, शरीर बना, पश्चात्‌ जन्मा, पाँचवें वर्ष से पूर्व तक जो-जो बातें हुई हैं, उनका 
स्मरण क्‍यों नहीं कर सकता ? और जाग्रतू वा स्वप्न में बहुत-सा व्यवहार प्रत्यक्ष में करके जब सुषुप्ति 
अर्थात्‌ गाढ़ निद्रा होती है, तब जाग्रत्‌ आदि व्यवहार का स्मरण क्‍यों नहीं कर सकता ? 


हन्यते हन्यमाने शरीरे" शरीर के नाश होने पर भी नहीं मरता | बस समय आने पर शरीर को छोड़कर 
चल देता है | इस प्रकार आत्मा का शरीर से वियुक्त होना ही मृत्यु है ॥१॥ 
इसी प्रकार-- 
संयोगश्च जन्म ॥२॥ 
(आत्मा का शरीर से) संयुक्त होना जन्म है | 
जब शरीर का प्रत्येक अंग अपने कारण में लय हो जाता है तो आत्मा आकाशस्थ वायु में चला जाता 
है--'सूर्य॑ चक्षुर्गच्छतु वातमात्मा' (ऋ० १०१६।३) फलभोग के कारण प्रारब्ध कर्मों का क्षय हो जाने पर 
संचित में से फलोन्मुख कर्माशय फिर सामने आ जाता है | इस प्रकार पूर्वजन्मों में किये पाप-पुण्य के फल 
भोगने के स्वभाव से युक्त आत्मा, पूर्वशरीर को छोड़कर वायु में गया हुआ, जल, वायु, प्राण आदि के माध्यम 
से वीर्य में प्रविष्ट हो जाता है | तदन्तर ईश्वर की प्रेरणा से योनि के द्वारा गर्भाशय में स्थित हो, दस मास 
तक (ऋ० ५॥|७८।८।६, अथर्व० १|११६) वहाँ पूर्ण विकांस पाने के बाद बाहर आता है | इसी को जीवात्मा 
का जन्म लेना कहते हैं | शरीर से संयुक्त होकर जीवात्मा के जन्म लेने के सम्बन्ध में ऋग्वेद (५॥७८।६) 
का यह मन्त्र द्रष्टव्य है-- 
दश मासाञ्छशयान8 कुमारो अधि मातरि । 
निरैतु जीवो अक्षतो जीवो जीवन्त्या अधि ॥ 
दस मास तक माता के भीतर रहकर प्रोणों को धारण किये हुए जीव जीवित माता के गर्भ से 
सुखपूर्वक निकले ॥२॥ 
पुनर्जन्म की परिभाषा कहते हैं-- 
प्रेत्यमाव: पुनरुत्पत्ति; ॥३॥ 
यहाँ से जाकर फिर होना पुनर्जन्म है | 
जिस शरीर को जीवात्मा एक बार छोड़ देता है उसे फिर प्राप्त नहीं कर सकता | इस प्रकार एक 
देह को छोड़कर देहान्तरप्राप्ति को पुनर्जन्म कहते हैं | मोक्ष-प्राप्ति होने पर निश्चित समय के अन्तराल को 
छोड़कर एक देह का परित्याग कर देहान्तर को ग्रहण करने का क्रम निरन्तर चलता रहता है | जन्म-मरण 
के इस सिंलसिले का न कोई आदि है, न अन्त ॥३॥ 
जन्म-मरण के अनुक्रम का कारण बताते हुए कहा-- 
पुनर्जन्मसिद्धिः आत्मनित्यत्वात्‌ ॥४॥ 
आत्मा के नित्य होने से पुनर्जन्म की सिद्धि होती है | 
आत्मा को नित्य मानने पर ही शरीरों को छोड़ने और ग्रहण करने का अनुक्रम सम्भव है | यदि आत्मा 
अनित्य होता तो शरीर के साथ ही नष्ट होनेवाली वस्तु फिर से अस्तित्व में नहीं आ सकती । याज्ञवल्क्य 
ने प्रश्न किया--मर्त्य/ स्विन्‌ मृत्युना वृक्ण४ कस्मान्मूलात्प्रोहति' (बृहदू० ३।६।२८) जब वृक्ष को काट 
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सत्यार्थभास्कर 
कु बजे पर 
और तुमसे कोई पूछे कि बारह वर्ष के पूर्व तेरहवें वर्ष के पांचवें महीने के ६२ है अली का 
पहिली मिनट में तुमने क्या किया था ? तुम्हारा मुख, हाथ, कान, नेत्र, शरीर किस 5. तो अ्ंशनतण हो 
था ? और मन में क्‍या विचार था ? तो कुछ न बता सकोगे | जब इसी शरीर में ऐसा हे. इसी! में ब 
बातों के स्मरण में शड्‌का करनी केवल लड़केपन की बत है और जो स्मरण नी है से पूर्व और पीछे 
सुखी है | नहीं तो सब जन्मों के दुःखों को देख-देख दुःखित होकर मर जाता | जो आर कल 
जन्म के वर्त्तमान को जानना चाहे, तो भी नहीं जान सकता, क्योंकि जीव का ज्ञान और 
है । यह बात ईश्वर के जानने योग्य है, जीव के नहीं | 


मं ्४ू७७७ीौीौौईए शशिकला 
गिराते हैं तो वह अपने मूल से फिर उठ खड़ा होता है, परन्तु जब मृत्यु पुरुष को काट &> कर 
किस मूल से फिर उठ खड़ा होता है ? जब किसी से उत्तर न बन पड़ा तो स्वयं याज्ञवल्क्य पायोतें महा 
मूल आत्मा है जो स्वरूप से कभी उत्पन्न नहीं होता और सदा बना रहता है | “सस्यमिव $ उत्पन्न 
ससस्‍्यमिवाजायते पुन:” (कठ० १६) मनुष्य अन्न की तरह पैदा होता, बढ़ता, नष्ट होता और पुन४ 
होता है ॥४॥ 
वेदादिशास्त्रों में भी पुनर्जन्म के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया है- 
शास्त्रवचनाथ्च ॥५॥ 
शास्त्रों के वचनों से भी पुनर्जन्म सिद्ध है | 
वैदिक धर्म और उसकी शाखा-प्रशाखा केश«अप्रमाणग्रन्थों में सर्वत्र पुनर्जन्म के सिद्धान्त का प्रतिपादन 
किया गया है | जैसे-- 
अपानति प्राणति पुरुषों गर्भ अन्तरा । 
यदा त्वं प्राण जिन्वस्यथे स जायते पुन/ ॥ --अथर्व० ११।४।१४ 
मनुष्य गर्भ के अन्दर साँस लेता है और छोड़ेता है | हे प्राण ! जब तू उस गर्भस्थ बालक को परिपुष्ट 
कर देता है तो वह फिर उत्पन्न होता है-। 
पुनर्मन पुनरायुर्म आगन्पुन प्राणः पुनरात्मा म आगन्‌ । 
पुनश्चक्षु४ पुन४ श्रोत्र म आगन्‌ । 
वैश्वानरो5दब्धस्तनूपा अग्निर्नः पातु दुर्तिदवद्यातू. ॥ ““यजु:ः० ४।१५ 
मुझे मन फिर से प्राप्त हुआ है, प्राण भी फिर से मिला है, मेरा देहयुक्त आत्मा भी फिर से मिला है, 
मुझे आँख और कान फिर से मिले हैं | अतएव मेरा जीवन मुझे फिर से मिला है | सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान्‌, 
सर्वरक्षक और पापों से बचानेवाला भगवान्‌ दुराचार और पाप से हमें बचाए | 
पुनर्मैत्विन्द्रियं पुनरात्मा द्रविणं ब्राह्मणं च... | 
पुनरग्नयो घिष्णया यथास्थाम कल्पयन्तामिहिव ॥| --अथर्व० ७।६७।१ 
मुझे इन्द्रियों का सामर्थ्य अर्थात्‌ मनुष्यदेह बार-बार प्राप्त हो | मन, जीव और देह तथा धन व 
ब्रह्मज्ञान भी बार-बार प्राप्त हो | अग्निहोबादि में समर्थ हम लोग जैसे पूर्वजन्मों म॑ शुभ गुण धारण 
करनेवाली बुद्धि, उत्तम शरीर और इन्द्रियों के स्वामी थे, वैसे ही इस जन्म में भी हों । 
आ यो धर्माणि प्रथम: ससाद ततो वरपूंषि कृणुषे पुरुणि । 
धास्युयोनिं प्रथथ आ विवेशा यो वाचमनुदितां चिकेत ॥ 


>>अथर्व० ५॥१२ 


हर 


सात ? (जय तय ०7० कप कुछ कु व्यूक ११॥-- हक > का जह+ हक का प्यान मा कक बहू का महू उ 


&.#.. *लक>- है >३ू जम ॥९ 


नवम-समुल्लासः 
६७१ 


[पूर्वजन्भ के विस्भृत कर्मों का फल देना निरर्थक नहीं ] 


प्रश्न--जब जीव को पूर्व का ज्ञान नहीं, और ईश्वर इसको दण्ड देता है, तो जीव का सुधार नहीं हो 


सकता, क्‍योंकि जब उसको ज्ञान हो कि हमने अमुक काम किया था, उसी का यह फल है, तभी वे पाप- 
कर्मों से बच सके | 


उत्तर तुम ज्ञान कै प्रकार का मानते हो ? 

प्रश्न --प्रत्यक्षादि प्रमाणों से आठ प्रकार का | 

उत्तर--तो जब तुम जन्म से लेकर समय-समय में प्राप्त राज, धन, बुद्धि, विद्या, दारिद्रय, निर्वुद्धि 
मूर्खता आदि सुख-दु४ख संसार में देखकर पूर्वजन्म का ज्ञान क्‍यों नहीं करते ? जैसे एक अवैद्य और एक 
वैद्य को कोई रोग हो, उसका निदान अर्थात्‌ कारण वैद्य जान लेता और अविद्वान नहीं जान सकता | 
उसने वैद्यक विद्या पढ़ी है, और दूसरे ने नहीं, परन्तु ज्वारादि रोग के होने से अवैद्य भी इतना जान सकता 
है कि मुझ से कोई कुपथ्य हो गया है, जिससे मुझे यह रोग हुआ है | वैसे ही जगत्‌ में विचित्र सुख-दुःख 
आदि की घटती-बढ़ती देखके पूर्वजन्म का अनुमान क्‍यों नहीं जान लेते ? 


जो प्रथम विद्यमान जीव अपने शरीर-धारण के कारणरूप कर्मों को प्राप्त करता है और उन कर्मों से 
नाना प्रकार के शरौर धारण करता है और देह-धारण करने की इच्छा से प्रथम गर्भ में प्रविष्ट होता है और 
वही बिना उपदेश की हुई वाणी को अपने पूर्वजन्म के संस्कारों से जानता है | 
मृतश्चाह पुनर्जाता जातश्चाहं पुनर्मृतः  । 
नानायोनिसहस्राणि मयोषितानि यानि वै. ॥ 
आहारा विविधा भुक्ता४ पीता नानाविधा४ स्तना$ | 
मातरो विविधा दृष्टाई पितर४  सुद्ददस्तथा ॥ 
अवाड्मुखः  पीड्यमानो जन्तुश्चैव समन्वित४ ॥ 
--निरुक्त अ० १३।१६।१,२,७ 
मैं मरकर पैदा हुआ, पैदा होकर फिर मरा, अनेक योनियों में मैंने जन्म लिया । अनेक प्रकार के मैंने भोजन 
किये, अनेक स्तनों से मैंने दूध पिया | अनेक प्रकार के माता-पिता और मित्रों को देखा | गर्भ में नीचे सिर और 
ऊपर पैर इत्यादि नाना प्रकार की पीड़ाओं को सहन करके अनेक जन्मों को धारण किया | 
वासांसि जीर्णानि यथा विहाय नवानि गृहणाति नरोइपराणि । 
तथा शरीराणि विहाय जीर्णानि अन्यानि संयाति नवानि देही ॥ --गीता २२२ 
जिस प्रकार मनुष्य पुराने वस्त्रों को छोड़कर नये धारण कर लेता है, उसी प्रकार आत्मा पुराने शरीर 
को त्यागकर दूसरे नये शरीर को धारण कर लेता है | 
महाभारत में एक स्थान पर (शां० पर्व १५५६) एक घर को छोड़कर दूसरे घर में जाने का दृष्टान्त 
पाया जाता है । एक अमेरिकन लेखक ने यही कल्पना पुस्तक पर नई जिल्‍्द बाँधने का दृष्टान्त देकर भी 
व्यक्त की है | गीता में ही अन्यत्र (२१३) कहा है-- 
देहिनो5स्मिन्यथा देहे कौमारं यौवनं जरा । 
तथा देहान्तरप्राप्तिधीरस्तत्र न मुह्यति ॥ 


विद ॥ मी िनिशिनिलिलियिली जि +आ आह खाक अजीज ली ब 
१. यह सिद्धान्ती का वचन है | २. यह पूर्वपक्षी का वचन है | ३. अविद्वान्‌ अर्थात्‌ अवैद्य | 
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६छ२ सत्यार्थभास्कर 


और जो पूर्वजन्म को न मानोगे, तो परमेश्वर पक्षपाती हो जाता है, क्‍योंकि विना पाप के दारिकद्रथादि 
दुःख, और विना पूर्वसज्चित पुण्य के राज्य, धनाढयता और बुद्धिमत्ता उसको क्‍यों दी ? और पूर्वजन्म के 
पाप-पुण्य के अनुसार दुश्ख-सुख के देने से परमेश्वर न्‍्यायकारी यथावत्‌ रहता है । 

प्रश्न एक जन्म होने से भी परमेश्वर न्‍्यायकारी हो सकता है | जैसे सर्वोपरि राजा जो करे सो 
न्याय | जैसे माली अपने उपवन में छोटे और बडे वृक्ष लगाता, किसी को काटता, उखाड़ता और किसी 
की रक्षा करता, बढ़ाता है | जिसकी जो वस्तु है, उसको वह चाहे जैसे रक्खे | उसके ऊपर कोई भी दूसरा 
न्याय करनेवाला नहीं, जो उसको दण्ड दे सके, वा ईश्वर किसी से डरे । 

उत्तर- परमात्मा जिसलिए न्याय चाहता करता, अन्याय कभी नहीं करता, इसीलिए वह पूजनीय और 
बड़ा है | जो न्‍्याय-विरुद्ध करे, वह ईश्वर ही नहीं | जैसे माली युक्ति के विना मार्ग वा अस्थान में वृक्ष 
लगाने, न काटने योग्य को काटने, अयोग्य को बढ़ाने, योग्य को न बढ़ाने से दूषित होता है, इसी प्रकार 
विना कारण के करने से ईश्वर को दोष लगे | 


जैसे शरीर धारण करने पर जीवात्मा को इस देह में बचपन, जवानी और बुढ़ापा प्राप्त होता है वैसे 
ही (मरने पर) दूसरा शरीर प्राप्त हो जाता है | 

बौद्ध लोग यद्यपि आत्मा को नित्य नहीं मानते तथापि वैदिक घर्ममें वर्णित पुनर्जन्म की कल्पना को 
उन्होंने अपने धर्म में पूरी तरह अपनाया है | इस्लाम और ईसाईमत के अनुयायी यद्यपि पुनर्जन्म के सिद्धान्त 
को नहीं मानते, तथापि उनके मान्य ग्रन्थों में भी यत्र-तत्र पुनर्जन्म के सिद्धान्त के पोषक वचन उपलब्ध 
हैं | यूरोप आदि देशों के भी महान्‌ दार्शनिक और कवि इसे निकाल नहीं पाये | बीसवीं शताब्दी में “ईश्वर 
मर गया का नारा देनेवाले निरीश्वरवादी जर्मन दार्शनिक नित्शे को भी पुनर्जन्म को स्वीकार करना 
पड़ा | उसने लिखा--“कर्मशक्ति के जो रूपान्तरे- हमेशा हुआ करते हैं, वे मर्यादित हैं और काल अनन्त 
है । इसलिए कहना पड़ता है कि एक बार जौं*नामरूप हो चुके हैं, वही फिर भी यथापूर्व कभी-न-कभी 
अवश्य उत्पन्न होते हैं और इसी से कर्मचक्र' केवल आधिभौतिक दृष्टि से सिद्ध हो जाता है । यह कल्पना 
या उपपत्ति मुझे अपनी स्फूर्ति से! मालूम हुई है ।” (ठ0वरकाष० ऋ्रण्त७ ० साव््ताठ ७0. ऋण ? 235-236) 
मैक्समूलर ने भी मरणोपसान्त आत्मा के सूक्ष्मशरीर के साथ एक नाड़ी के रास्ते हृदय से निकल जाने और 
अपने कर्मों के अनुसार अगलॉल्जन्म घारण करने की बात कही है ॥५॥ 

पुनर्जन्म न मानने से ईश्वर की न्याय व्यवस्था नष्ट हो जाएगी-- 

पापपुण्ययोर्विपाकार्थ॑ पूर्वापरजन्मधारणम्‌ ॥६॥ 

पाप-पुण्य के विपाक के लिए पूर्वापर जन्म धारण करना आवश्यक है | 

जीव शाश्वत अर्थात्‌ नित्य है और उसके कर्म,भी प्रवाह से नित्य है | कर्ता और कर्म का नित्य सम्बन्ध 
है “कर्मणा बध्यते जन्तु४' प्राणी कर्म से बैँंधा हुआ है | “न हि कश्चित्क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकर्म कृत* (गीता 
३।५) बिना कर्म किये कोई मनुष्य पलभर भी नहीं रह सकता और बिना भोगे कर्म का क्षय नहीं होता | 
पूर्वापर जन्म न मानने से “कृतहानि” तथा “अकृताभ्यागम” का दोष आता और ईश्वर भी “नै्घुण्य' एवं 
'वैषम्य” का दोषी बनता है | जो लोग परजन्म नहीं मानते उनके गले कृतहानि का दोष पड़ता है; क्‍योंकि 
परजन्म न होने से मृत्यु से पूर्व किये गये कर्म बिना फल दिये रह जाएँगे जबकि प्राणिमात्र को सिद्धान्तत३ 
अपने कर्मों का फल भोगना पड़ता ही है-अवश्यमेव भोक्तव्यं कृतं कर्म शुभाशुभम्‌” | इसीलिए “कृतहानि' 
दोष से बचने के लिए परजन्म का मानना आवश्यक है | कर्म किये बिना सुख-दुःखरूप फल का पाना 
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परमेश्वर के लिए न्याययुक्त काम करना आवश्यक है, क्योंकि वह स्वभाव से पवित्र और न्यायकारी 
है । जो उन्मत्त के समान काम करे, तो जगत्‌ के श्रेष्ठ न्‍्यायधीश से भी न्यून और अप्रतिष्ठित होवे | क्या 
इस जगत्‌ में विना योग्यता के उत्तम काम किये प्रतिष्ठा, और दुष्ट काम किये विना दण्ड देनेवाला 
निन्दनीय अप्रतिष्ठित नहीं होता ? इसलिए ईश्वर अन्याय नहीं करता, इसी से किसी से नहीं डरता । 


[कर्मानुसार ही भोगादि] 


प्रश्न--परमात्मा ने प्रथम ही से जिसके लिए जितना देना विचारा है उतना देता, और जितना काम 
करना है, उतना करता है | 

उत्तर--उसका विचार जीवों के कर्मानुसार होता है, अन्यथा नहीं | जो अन्यथा हो, तो वही अपराधी 
अन्यायकारी होवे । 


'अकृताभ्यागम” दोष कहाता है । पूर्वजन्म न मानने से यह दोष उत्पन्न होता है । एक आत्मा अत्यन्त 
सुखसम्पन्न परिवार में जन्म लेकर समस्त ऐश्वर्यों का भोग करता और दूसरा दरिद्र की सनन्‍्तान बनकर 
-जीवनभर दर-दर की ठोकरें खाता है | ऐसा क्‍यों ? पूर्वजन्म है नहीं जिसमें उन्होंने पाप-पुण्य किये हों | 
तो फिर, बैठे-बिठाये बिना कर्म किये एक को पुरस्कार और दूसरे को दण्ड क्‍यों ? बिना कारण के कार्य 
हो नहीं सकता | इसलिए इस दोष के निवारणार्थ पूर्वजन्म का मानना अनिवार्य है | इसी प्रकार “नादत्ते 
कस्यचित्पाप॑ न चैव सुकृतं विभु४“--परमेश्वर न किसी के-पाप को लेता है, न पुण्य को; अपितु सबको 
अपने-अपने कर्मों के अनुसार फल देता है | तब यदि पूर्वजन्म न माना जाए (जिसमें उसने पाप किया हो) 
तो बिना अपराध के किसी को दण्ड देना उसपर अत्याचार करना है--- यही नैर्घृण्य है | संसार में व्याप्त 
वैषम्य भी इस सन्दर्भ में चिन्त्य है । कोई सुखी है तो कोई दुः्खी | यदि यह निर्हेतुक है तो ऐसा 
करनेवाला न दयालु है, न न्यायकारी । पुण्यकर्म के बिना सुख देना और पापकर्म के बिना दुःखरूप फल 
देना--दोनों ही अनुचित हैं | इन सब दोषों का एकमात्र समाधान पूर्वापर जन्म मानने से होता है । पूर्वजन्म 
के कर्मों का फल भोगने के लिए वर्त्तमान-जन्म मानने से अकृताभ्यागम दोष की निवृत्ति हो जाती है और 
परजन्म मानने से वहाँ इस जन्म के कर्मों का फल भोगे जाने से कृतहानि दोष नहीं रहता । ऐसे ही 
कर्मानुसार सुख-दु४ख की व्यवस्था होने से ईश्वर न्‍्यायकारी सिद्ध होकर उसमें नैर्घृण्य तथा वैषम्य दोष 
नहीं रहते ॥६॥ 

पुनर्जन्म की सिद्धि में एक अन्य हेतु प्रस्तुत करते हैं- 

उद्यानार्थज्च ॥७॥ 

उन्नति के लिए भी | नहीं 

यदि इसी जन्म को पहला और अन्तिम जन्म माना जाए तो जीवन का कोई अर्थ ही नहीं रह 
जाता । यदि हमें यह विश्वास हो जाए कि इस देह के साथ एक दिन हमारा भी अन्त हो जाएगा तो हमें 
इस जीवन के साथ क्‍या लगाव रह जाएगा ? परिणामत8 नैतिक मूल्यों का हास होगा | फिर तो सच्चाई, 
ईमानदारी, न्याय, प्रेम, त्याग आदि की उपेक्षा करके "यावज्जीवेत्‌ सुखं जीवेदृणं कृत्वा घृतं पिबेत्‌* के 
अनुसार जीवन बिताना ही श्रेयस्कर होगा | अल्पज्ञ होने से जीव से इस जन्म में न जाने कितनी भूलें 
होंगी । पुनर्जन्म न मानने पर उन्हें सुधार करके अपने को पहले से अच्छा बनाने का अवसर ही नहीं 
रहता । एक कक्षा में रहते हुए एक वर्ष में जो पढ़ लिया सो पढ़ लिया । परीक्षा में असफल होने पर दुबारा 
पढ़ने का अवसर नहीं और सफल होने पर और आगे पढ़ने का अवसर नहीं | एक ही जन्म में किये कर्मों 
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प्रश्न-बड़े छोटों को एकसा ही सुख-दुः्ख है | बड़ों को बड़ी चिन्ता और छोटों को छोटी । जैसे 
किसी साहूकार का विवाद राजघर में लाख रुपये का हो, तो वह अपने घर से पालकी में बैठकर कचहरी 
में उष्णकाल में जाता हो । बाजार में होके उसको जाता देखकर अज्ञानी लोग कहते हैं कि-- देखो, 
पुण्य-पाप का फल | एक पालकी में आनन्दपूर्वक बैठा है, और दूसर विना जूते पहिरे ऊपर नीचे से 
तप्यमान होते हुए पालकी को उठाकर ले जाते हैं' परन्तु बुद्धिमान्‌ लोग इसमें यह जानते हैं कि जैसे-जैसे 
कचहरी निकट आती जाती है, वैसे-वैसे साहूकार को बड़ा शोक और सन्देह बढ़ता जाता, और कहारों को 
आनन्द होता जाता है | जब कचहरी में पहुँचते हैं, तब सेठजी इधर-उधर जाने का विचार करते हैं कि 
प्राइविवाक्‌ (वकील) के पास जाऊँ वा सरिश्तेदार के पास ? आज हारूँगा वा जीतूँगा, न जाने क्‍या 
होगा ? और कहार लोग तमाखू पीते, परस्पर बातें-चीतें करते हुए प्रसन्न होकर आनन्द में सो जाते हैं । 
जो वह जीत जाए तो कुछ सुख, और हार जाए तो सेठजी दुशखसागर में डूब जाए और वे कहार 
जैसे-के-वैसे रहते हैं । 


का फल भोगते रहने के लिए सदा के लिए नरक में छोड़ देना कहाँ कौ“न्याय है ? और मनुष्य जीवन का 
लक्ष्य तो इतना महान्‌ है कि एक जन्म में उसे पाना नितान्त असम्भव है | इसीलिए गीता में 
: कहा--'अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌” (६४५) जन्म-जन्मान्तर'की साधना के बाद कहीं मोक्ष की 
प्राप्ति होती है | 
अर्जुन ने जिज्ञासा की कि योगसिद्धि के लिए प्रयह्नशील कोई व्यक्ति यदि सिद्धि पाने से पहले ही 
काल का ग्रास बन जाए तो क्या होगा ? श्रीकृष्ण ने! समाधान किया कि उसका इस जन्मका पुरुषार्थ व्यर्थ 
नहीं होगा | आत्मा अमर होने से इस जन्म के संस्कार ज्यों-के त्यों बने रहेंगे और इस जन्म में जहाँ उसका 
अभ्यास छूटा है वहाँ से आगे प्रारम्भ करने के लिए उसें फिर अवसर मिलेगा | इतना ही नहीं, उसे अनुकूल 
परिस्थितियाँ देने के लिए-- 
शुचीनां श्रीमतां गेहे योगश्रष्टोडइभिजायते । 
अथवा योगिनामेव कुले भवति धीमताम्‌ ॥ --गीता -६॥।४१, ४२ 
उसका जन्म श्रेष्ठ कुल में होगा | "नात्मानमवमन्येत पूर्वाभिरसमृद्धिभि४' ( मनु० ४।१३७) एक बार की 
असफलता से निराश नहीं होना ज्वाहिए | यह तभी सोचा जा सकता है जब फिर भी अवसर मिलना 
निश्चित हो | ईश्वरीय व्यवस्था में पूर्ण सफलता--मोक्ष की प्राप्ति होने तक बार-बार अवसर मिलता है| 
इसी से जीवन में उत्साह और शुभ कर्मों में प्रवृत्ति को बल मिलेगा । मनुष्य हँसते-हँसते मृत्यु का आलिंगन 
करेगा, जब उसे विश्वास होगा कि पुराने कपड़े इसलिए उतारे जा रहे हैं कि नये पहनाये जा सकें या एक 
स्तन हक 3 सका क०. पा बस ते रहा है कि ० स्तन से लगाया जा सके ॥७॥ 
कर्मफल भोग ए पुनर्जन्म होना आवश्यक है वैसे ही पुनर्जन्म के लिए पूर्वजन्म में 
कर्मों का होना अनिवार्य है, क्योंकि-- है ही पिखम कक 
पूर्वकृतफलानुबन्धाज्जात्यायुभोंगा३ ॥द।॥ 
पहले किये कर्मों के फलस्वरूप ही जाति, आयु और भोग होते हैं | 
कोई घटना अकारण नहीं घटती | कर्म ही जाति, आयु और भोग में कारण है, अत$ जो जाति आयु 
अथवा भोग इस जन्म के कर्मफलरूप नहीं हैं उनका कारण प्राग्भवीय अदृष्टजन्मवेदनीय कर्म होगा। ईश्वर 
स्वेच्छाचारी नहीं है | संसार में वैचित्रय एवं वैविध्य तो प्रत्यक्ष है, किन्तु वह अव्यवस्थित न होकर किसी 
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इसी प्रकार जब राजा सुन्दर, कोमल बिछौने में सोता तो है तो भी शीघ्र निद्रा नहीं आती | और 
कक "जा पत्थर और मट्टी, ऊँचे-नीचे स्थल पर सोता है, उसको झट ही निद्रा आती है | ऐसे ही सर्वश्र 
सम 

उत्तर--यह समझ अज्ञानियों की है। क्‍या किसी साहूकार से कहें कि तू कहार बन जा, और कहार 
से कहें हे तू साहूकार बन जा, तो साहूकार कभी कहार बनना नहीं, और कहार साहूकार बनना 
० | जो सुख-दुः्ख बराबर होता, तो अपनी-अपनी अवस्था छोड़ नीच और ऊँच बनना दोनों न 
चाह 

देखो, एक जीव विद्वान, पुण्यात्मा, श्रीमान्‌ राजा की राणी के गर्भ में आता, और दूसरा महादरिद्र 
घसियारी के गर्भ में आता है | एक को गर्भ से लेकर सर्वथा सुख, और दूसरे को सब प्रकार दु४ख मिलता 
है | एक जब जन्मता है, तब सुन्दर सुगन्धियुक्त जलादि से स्नान, युक्ति से नड़ीछेदन, दुग्धपानदि यथायोग्य 
प्राप्त होते हैं । जब वह दूध पीना चाहता है, तो उसके साथ मिश्री आदि मिलाकर यथेष्ट मिलता है | 
उसको प्रसन्न रखने के लिए नौकर-चाकर खिलौना, सवारी, उत्तम स्थानों में भ्रमण, और लाड़ से आनन्द 
प्राप्त होता है | दूसरे का जन्म जड्गल में होता, स्नान के लिए जल भी नहीं मिलता | जब दूध पीना 
चाहता, तब दूध के बदले में घूँसा-थपेड़ा आदि से पीटा जाता है | अत्यन्त आर्त्तस्वर से रोता है, कोई 
नहीं पूछता । इत्यादि जीवों को विना पूर्वजन्म के पुण्य-पाप के सुख-दुशख होने से परमेश्वर पर दोष 
आता है । 


विधि-विधान के अनुसार है | माली उपवन का व्यवस्थापक होते हुए भी किसी युक्ति से ही वृक्ष लगाता, 
काटता और उनका संवर्धन करता है | संसार में-स्पष्ठ दृष्टिगोचर होनेवाला स्थितिभेद संग-प्रसंग भेद से 
हुआ नहीं माना जा सकता, क्‍योंकि संग-प्रसंग भेद की कल्पना जहाँ नहीं की जा सकती ऐसी जो माता 
के उदर की स्थिति है वह भी सबके लिए संमान नहीं होती | पेट में होते हुए भी एक जीव के लिए सुख 
होता है और दूसरा वहीं क्लेश पाता है | एक धर्मात्मा के पेट से जन्म लेता और दूसरा पापी के पेट 
से | ईश्वर न्‍्यायकारी होने से पक्षपात नहीं कर सकता, अत& जात्यायुर्भोंगात्मक भेद का कारण आत्मा के 
अपने कर्म ही हो सकते हैं | 

जन्म का नाम 'जाति' है-जैसे मनुष्य, गौ, घोड़ा, कीट, पतंग, पक्षी आदि | उस देहविशेष का स्थिति 
काल “आयु कहाता है | सुख-दु#ख के हेतु विषयों की प्राप्ति का नाम 'भोग' है | इन तीनों का कारण 
पूर्वजन्म में किये कर्म हैं | यदि ऐसा न होता तो समस्त आत्माओं की स्थिति एक समान होती | जैसे शरीर 
की उत्पत्ति में कर्म निमित्त हैं वैसे ही शरीरविशेष के साथ संयुक्त होने अर्थात्‌ योनिविशेष में जन्म लेने में 
भी पूर्वजन्मकृत कर्म ही कारण हैं | इसीलिए एक आत्मा को मनुष्य का, दूसरे को हाथी का, तीसरे को शेर 
का, चौथे को चिड़िया का और पाँचवें को चींटी का शरीर मिलता है | इसी प्रकार एक के जन्म लेते ही 
मर जाने, दूसरे के ३५ वर्ष तक जीवित रहने और तीसरे के सौ वर्ष पार कर जाने में भी पहले जन्म के 
किये कर्म ही कारण हैं | एक जीव रानी के गर्भ में आता है और दूसरा घसियारी के । राजपुत्र को गर्भकाल 
में भी सुख, जन्मते समय सुख और आगे भी जीवनभर सुख ही प्राप्त होता है । जब वह पैदा होता है तब 
सुन्दर सुगन्धियुक्त जलादि से स्नान, युक्ति से ८ ०म आदि होता है | जब दूध पीना चाहता है, 
अविलम्ब यथेष्ट मिलता है | उसे प्रसन्न रखने के लिए चारों ओर नौकर-चाकर ३० रहते हैं | दूसरे का 
जन्म जंगल में होता है | जन्मते समय किसी प्रकार की सुविधा नहीं | बाल्यावस्था में यथेष्ट खानपान का 
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दूसरा--जैसे विना किये कर्मों के सुख-दुःख मिलते हैं, तो आगे नरक-स्वर्ग भी न होना चाहिए 
क्योंकि जैसे परमेश्वर ने इस समय विना कर्मों के सुख-दुशःख दिया है, वैसे मरे पीछे भी जिसको चाहेगा 
उसको स्वर्ग में, और जिसको चाहे नरक में भेज देगा | पुन सब जीव अधर्मयुक्त हो जाएँगे, धर्म क्यों 
करें ? क्‍योंकि धर्म का फल मिलने में सन्देह है | परमेश्वर के हाथ है, जैसी उसकी प्रसन्नता होगी वैसा 
करेगा, तो पापकर्मों में भय न होकर संसार में पाप की वृद्धि और धर्म का क्षय हो जाएगा | इसलिए 
पूर्वजन्म के पुण्य-पाप के अनुसार वर्त्तमान जन्म और वर्त्तमान तथा पूर्वजन्म के कर्मानुसार भविष्यत्‌ जन्म 
होते हैं | 


अभाव और जीवनभर की ठोकरें | इस सुख-दुःख का कारण भी पूर्वजन्म के कर्म ही हैं | इतना ही 
नहीं--एक आत्मा के धनी परिवार में जन्म लेने किन्तु विकृतांग अथवा अस्वस्थ होने के कारण यथेच्छ भोग 
करने में असमर्थ होने और दूसरे के स्वस्थ शरीर के स्वामी होकर भी निर्धन परिवार में जन्म लेने के कारण 
भूख से तड़प-तड़पकर मर जाने में भी पूर्वजन्म के कर्म कारण हैं | एक के मनुष्य-योनि में जन्म लेकर भी 
पशुओं का-सा जीवन व्यतीत करने को विवश होने और दूसरे के कुत्ते की देह में जन्म लेकर भी मोटरों 
में सैर करने, मनचाहा भोजन करने और गोद में बैठकर दुलराये जाने में.भी आत्मा के सुकृत और दुष्कृत 
कर्म ही निमित्त हैं | यह ठीक है कि “कर्मणो गहना गति४* कर्मगति बड़ी गहन और विचित्र है, किन्तु इतना 
निश्चित है कि जिस प्रकार हम एक ही धरती में से एक-सी। परिस्थितियों में कहीं आम, कहीं गुलाब, कहीं 
मटर और कहीं गेहूँ आदि को अंकुरित होता देख सहज ही जान लेते हैं कि यह सब अन्तर बीजों में निहित 
अन्तर के कारण है, वैसे ही प्राणियों के देह, आयु और भोगों. में अन्तर देखकर उनसे संयुक्त आत्माओं के 
पूर्वकर्मों का अन्तर स्पष्ट हो जाता है, अत$. जन्मादि सम्बन्धी विशेषताओं के नियामक अपने-अपने विशेष 
कर्म ही हैं | यह भी देखा गया है कि जिनकी जाति अथवा प्रसव (समानप्रसवात्मिका जाति:--न्‍याय 
२२६८) समान होता है उनकी आयु प्राय: समाने: होती है और जिनका प्रसव तथा आयु समान होते हैं 
उनका भोग भी प्राय४ समान होता है-+ जाति, आयु और भोग की प्राप्ति में पूर्वजन्म के कर्मों के स्थानपर 
ईश्वर की इच्छा या अनुग्रह को कारण मान लिया जाए तो ईश्वर तो अन्यायकारी सिद्ध होगा ही, जीवों 
की भी धर्म में प्रवृत्ति न होकर संसार"“में पाप की वृद्धि होगी | 

सूत्रान्तर्गत “जाति” शब्द से ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि का ग्रहण नहीं होता | महाभाष्य में अष्टाध्यायी के 
४१६३ सूत्र में प्रयुक्त 'जातिं” शब्द की व्याख्या करते हुए “जाति' का निम्न लक्षण लिखा है-- 

आकृतिग्रहणा जातिलिंगानां च न सर्वभाक्‌ | 
कक किन सकृदाख्यातनिग्रद्धा गोत्र च चरणै; सह ॥॥ 

इसकी व्याख्या करते हुए कैयट ने लिखा--”आकृतिर्ग्रहणं यस्याः सा आकृतिग्रहणा अवयवसन्निवेशव्यड्‌ 
ग्येत्यर्थ/ | एतेन गोत्व अश्वत्वादिर्जातिरलक्षिता, ब्राह्मणत्वादिस्तु न संगृहीता । ब्राह्मणक्षत्रियादीनां संस्थानस्य 
सदृशत्वादिति' । | 
नह हक ,ह- यह रा कि जिसका आकृति-शरीर-अवयव-रचनाविशेष से ज्ञान होता है वह “जाति' 

जैस--गांत्व, अश्वत्वादि । ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि के शरीर-अवयव- में 
आदि का 'जाति* शब्द से ग्रहण नहीं होता । जम 3 अलग मी के आहत 
__ इस उद्धरण से स्पष्ट है कि ब्राह्मणादि आकृतिमात्र से ज्ञेय उस प्रकार की मुख्य जाति नहीं है | 
समानप्रसवात्मिका जाति: (न्याय २२६८) इस सूत्र का तात्पर्य भी 'आकृतिग्रहणा' जाति से ही है | यत# 
ब्राह्मणादि सामान्य जातिलक्षण से जातिवाचक नहीं हैं, अतः ये शास्त्रीय पारिभाषिक जाति होने से मनुष्य- 
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[प्राणिमात्र में जीव की समानता] 


प्रश्न--मनुष्य और अन्य पश्वादि के शरीर में जीव एक-सा है, वा भिन्न-भिन्न जाति के ? 
उत्तर--जीव एक-से हैं, परन्तु पाप-पुण्य के योग से मलिन और पवित्र होते हैं । 
[पाप-पुण्य के कारण विभिन्न योनियों की प्राप्ति] 


प्रश्न--मनुष्य का जीव पश्वादि में और पश्वादि का मनुष्य के शरीर में, और स्त्री का पुरुष के और 
पुरुष का स्त्री कि शरीर में जाता-आता है, वा नहीं ? 

उत्तर--हाँ, जाता-आता है | क्‍योंकि जब पाप बढ़ जाता और पुण्य न्यून होता है, तब मनुष्य का जीव 
पश्वादि नीच शरीर, और जब धर्म अधिक तथा अधर्म न्‍्यून होता है, तब देव अर्थात्‌ विद्वानों का शरीर 
मिलता | और जब पुण्य-पाप बराबर होता है तब साधारण मनुष्य-जन्म होता है | इसमें भी पुण्य-पाप के 
उत्तम, मध्यम और निकृष्ट होने से मनुष्यादि में भी उत्तम, निकृष्ट शरीरादि सामग्रीवाले होते हैं | और जब 
अधिक पाप का फल पश्वादि शरीर में भोग लिया है, पुन पाप-पुण्य के तुल्य रहने से मनुष्य-शरीर में 
आता, और पुण्य के फल भोगकर फिर भी मध्यस्थ मनुष्य के शरीर में आता-है | 


जाति के अन्तर्गत विशेष जाति हैं | इसी से इसे सामान्य विशेषात्मक जाति कहते हैं | वस्तुत ब्राह्मणादि 
जातिवाचक न होकर वर्णवाचक शब्द हैं ॥८॥ 
आगे किस प्रकार के कर्म करने से किस प्रकार के शरीर मिलते हैं--इसका वर्गीकरण करते हैं-- 
अधर्मद्धर्मपरिवृद्धौ देवानां शरीराणि ॥९॥ 
अधर्म से धर्म अधिक होने पर देवों का शरीर | 
जिनकी मानसिक स्थिति सात्विक होती है और इस कारण जिनका पाप न्यून और पुण्य अधिक होता 
है उन्हें देवों (विद्वांसो हि देवाः--शत०) का शरीर मिलता है | यह शरीर उन वीतराग पुरुषों का समझना 
चाहिए जो फल की अभिलाषा छोड़कर केवल कर्म का अनुष्ठान करने में तत्पर रहते हैं | इस भावना से 
कार्य करनेवाले यतियों, ब्रह्मचारियों तैथा ऐश्वरी सृष्टि में जन्म लेनेवाले ऋषियों का इस कोटि में समावेश 
समझना चाहिए ॥६॥ 
पापपुण्ययोः समत्वे मानुषाणाम्‌ ॥१०॥ 
पाप-पुण्य समान होने पर मनुष्यों का | 
जब इसी जन्म में पाप-पुण्य बराबर हों तो सीधे और जब पाप की अपेक्षा पुण्य अधिक हों अथवा पुण्य 
की अपेक्षा पाप अधिक हों तो यथास्थिति उन्हें देवों अथवा पश्वादि के शरीरों में भोगकर जब पाप-पुण्य 
बराबर हो जाएँ तो फिर साधारण मनुष्य का जन्मः मिलता है | इसमें भी पाप-पुण्य के उत्तम-मध्यम-निकृष्ट 
होने पर मनुष्ययोनि में भी उत्तम-मध्यम-निकृष्ट शरीर मिलता है | उभययोनि होने से इस देह में रहकर 
जीव पूर्वकृत कर्मों के फलों को भोगते हुए अन्य अनुष्ठानों में तत्पर रहता है ॥१०॥ 
पुण्यतो दुरितबाहुलये पश्वादीनाम्‌ ॥११॥ 
पुण्य की अपेक्षा पाप अधिक होने पर पश्वादि का | ह 
जब पुण्य की अपेक्षा पाप का आधिक्य हो तो पशु, पक्षी, कृमि, कीट, पतंग आदि का शरीर मिलता 
है | यहाँ भी पापों की निकृष्टता की अपेक्षा से न्यूनाधिक निकृष्ट कै: की व्यवस्था है । पूर्वकृत कर्मों का 
फल भोगने के लिए ही ऐसा शरीर मिलता है | इसमें रहते हुए जीव यत्किंचित्‌ जो कर्म करता है वह केवल 
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जब शरीर से निकलता है उसी का नाम 'मृत्यु', और शरीर के साथ संयोग होने का नाम 'जन्म' 
है | जब शरीर छोड़ता, तब यमालय अर्थात्‌ आकाशस्थ वायु में रहता है, क्योंकि “यमेन वायुना” । वेद में 
लिखा है कि “यम* नाम वायु का है, गरुडपुराण का कल्पित- यम” नहीं | इसका विशेष खण्डन-मण्डन 
पास समुल्लास में लिखेंगे | पश्चात्‌ 'धर्मराज' अर्थात्‌ परमेश्वर उस जीव के पाप-पुण्यानुसार जन्म देता 

| 

वह वायु, अन्न, जल अथवा शरीर के छिद्र द्वारा दूसरे के शरीर में ईश्वर की प्रेरणा से प्रविष्ट होता 
है | जो प्रविष्ट होकर क्रमश३ वीर्य में जा, गर्भ में स्थित हो शरीर धारण कर बाहर आता है । जो स्त्री के 
शरीर धारण करने योग्य कर्म हों तो स्त्री, और पुरुष के शरीर धारण करने योग्य कर्म हों तो पुरुष के शरीर 
में प्रवेश करता है | और नपुंसक गर्भ की स्थिति के समय स्त्री-पुरुष के शरीर में सम्बन्ध करके रजवीर्य 
के बराबर होने से होता है । 

इसी प्रकार नाना प्रकार जन्म-मरण में तब तक जीव पड़ा रहता है कि जब तक उत्तम 
कर्मोपासना-ज्ञान को करके मुक्ति को नहीं पाता, क्‍योंकि उत्तम कर्मादि करने से मनुष्यों में उत्तम जन्म और 
मुक्ति में महाकल्पपर्यन्त जन्म-मरण-दुशखों से रहित होकर आनन्द में रहता है । 


भोगसम्पादन के लिए होता है | उससे किसी प्रकार का संस्कार या वांसना उत्पन्न न होने से आगे .चलकर 
उसका विपाक नहीं होता । 

मिस्र देश की गुफाओं में मिले शिलालेखों में पुनर्जन्म से सम्बधित एक शिलालेख में लिखा है-- 

“ईश्वर और मनुष्य में इतना अन्तर है कि. एक अर्थात्‌ मनुष्य जन्म-मरण के चक्कर में फँंसता है, 
दूसरा अर्थात्‌ ईश्वर नहीं--(इस कथन में वेदोक्त “तयोरन्य४ पिप्पलं स्वाद्वत्ययनशन्नन्योइभिचाकशीति' का 
भाव स्पष्ट है | अंग्रेजी में कहावत है--.(॥ 07 ८ब्रा) 40000 500]९० 00 06७॥॥ 9॥6 (500 ॥7 ॥68एश7] 45 प्रथा ॥९८ 
#०7॥ ०९४॥०' अर्थात्‌ मनुष्य, जन्म-मरण के चक्र में फँसा हुआ ईश्वर है और ईश्वर इस चक्र से मुक्त मनुष्य 
है | ईश्वर और जीव के भेद की यह चमत्कारपूर्ण काव्यात्मक अभिव्यक्ति है) | पुनर्जन्म के चक्कर में फैंसी 
आत्माएँ कीट, मत्स्य, पशु, पक्षी तथा मनुष्य के क्रम में से गुज़रती हैं तथा विपरीत क्रम में भी जन्म लेती 
हैं | पापी आत्माओं को पाप का फल भोगने के लिए पशुजन्म मिलता है ।” 

इस प्रकार मनुष्य का जीव पश्वादि में, पश्वादि का मनुष्य में, स्त्री का पुरुष में और पुरुष का स्त्री 
में आता-जाता रहता है | जीव परिच्छिनन्न (अणुपरिमाण) है | इसलिए वह परमाणु में भी रह सकता है । 
छोटे-बड़े शरीरों के अनुसार आत्मा को मध्यमपरिमाण मानने पर (जैनमतानुसार) उसमें संकोच-विकास 
होने से वह अनित्य हो जाएगा | यदि जीव का परिमाण शरीर के बराबर हो तो मनुष्य शरीर में ही वह 
जन्म के समय छोटा और स्थूलकाय आदि व्यक्ति का शरीर बड़ा होगा | इससे जीव अवयवी होगा, क्‍योंकि 
निरवयव पदार्थ का शरीरों के अनुसार घटना-बढ़ना नहीं हो सकता | सावयव होने पर अवयवों के 
संकोच-विकास के कारण जीव विकारी हो जाएगा | अणु-परिमाण जीव चींटी में भी रह सकता है और 
हाथी के शरीर में भी | ऐसा न मानकर जीव को शरीर-परिमाणी मानने पर हाथी का जीव चींटी के शरीर 
में कैसे समाएगा ? यही स्थिति बड़ के विशाल शरीर से निकलकर छोटे से पौधे में जाने में होगी | इसलिए 
पुनर्जन्म के सन्दर्भ में विशेषत॥ जीव को अगु-परिमाण मानना होगा--न महत्परिमाण और न 
मध्यम-परिमाण ॥११॥ 

पापातिशये स्थावराणाम्‌ ॥१२॥ 
अतिशय पाप करने पर स्थावरों (वृक्षादि) का शरीर मिलता है । 
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मनुस्मृति आदि धर्मशास्त्रों से यह प्रमाणित है कि कर्मानुसार भोगादि के लिए जीव को स्थावर शरीर 
भी मिल सकता है | मनुस्मृति (१२-६) में स्पष्ट कहा है-“शरीरजैः कर्मदोषैयाति स्थावरतां नर३” अर्थात्‌ 
शरीर द्वारा किये गये पाप कर्मों के कारण प्राणी वृक्ष, गुल्म, लता आदि स्थावर योनियों को प्राप्त होता 
है | अथर्ववेद (१३२१) में "वीरुध३ प्राणन्ति' कहकर वनस्पति आदि में चेतना के अस्तित्व को स्वीकार 
किया है । अथर्ववेद (८।७।६) तथा छान्दोग्य (६।११।३) में भी इस प्रकार के संकेत मिलते हैं ॥१२॥ 

न तत्र सुखदुः्खानुभूतिः बाह्मसम्बन्धाभावात्‌ ॥१३॥ 

बाह्य व्यवहार के अभाव में वहाँ सुख-दुःख की अनुभूति नहीं होती । 

आत्मा को सुख-दु४ख का अनुभव करानेवाले अन्त३करण का बाह्य जगत्‌ से सीधा सम्बन्ध नहीं होता। 
सांख्यदर्शन (५२७) के अनुसार “पजञ्चावयवयोगात्‌ सुखसंवित्ति३”--पाँच ज्ञानन्द्रियों का अपने विषयों से 
सम्बन्ध होने पर ही जीवात्मा को सुख-दु४ख की अनुभूति होती है | बाह्यावयवों का अपने विषयों से सम्बन्ध 
न होने के कारण ही सुषुप्ति अथवा मूर्च्छितावस्था में प्राणी को सुख-दु४ख की प्राप्ति नहीं होती | कर्णन्द्रिय 
के व्यर्थ हो जाने पर गाली मिलने पर भी सम्बद्ध व्यक्ति को बुरा नहीं लगता, पीनस रोग से ग्रस्त व्यक्ति 
पर दुर्गन्‍्ध का कोई प्रभाव नहीं पड़ता, अन्धे को न सौन्दर्य के प्रति आकर्षण होता और न कुरूपता के 
कारण विकर्षण । इस प्रकार यद्यपि प्राकृत नियम व व्यवस्था के अनुसार बनस्पति-जगत्‌ में वृद्धि, हास, 
विकास, बढ़ना-घटना एवं साजात्य प्रजनन आदि क्रियाएँ अन्य आ्राणियों के” समान देखी जाती हैं तथापि 
बाह्यावयवों के अभाव में वहाँ सुख-दुःख की अनुभूति नहीं होती ॥१३॥ 

कर्मों का फल कब तक मिलता रहता है--अगले सूत्र में इसका स्पष्टीकरण करते हुए कहा है--- 

सति मूले तद्विपाक४ ॥१४॥ 

मूलकारण के रहने तक फल मिलता है | 

पत्तों और शाखाओं के बार-बार काढ देने पर भी वृक्ष यथासमय फिर पूर्ववत्‌ अंकुरित हो 
पुष्पित-पल्लवित हो जाता है | ऐसा तब तज़्ञक होता रहता है जब तक उसकी जड़ बनी रहती है | 

कर्मों का मूल क्लेश--.'अविद्यास्मितारागद्वेषाभिनिवेशाः पज्चक्लेशा$' (योग०२।३) हैं | जब तक 
धर्माधर्मरूप कर्मशय के मूल कारण अविद्यांदिं क्लेशों का नाश नहीं होता तब तक उनका विपाक होता 
रहता है | जिस प्रकार तुषरहित दग्धबीजभाव चावल में अंकुरित होने का सामर्थ्य नहीं रहता अथवा मूल 
के काट दिये जाने पर वृक्ष की शाखाओं में फूल-फल नहीं उगते उसी प्रकार विवेक-ज्ञान द्वारा उक्त क्लेशों 
के नष्ट हो जाने पर कर्माशय फल का आरम्भक नहीं रहता | जब तक ऐसा नहीं होता तब तक कर्मफल 
भोगने के लिए बार-बार जन्म लेते रहना पड़ता है, क्‍योंकि “कर्मैंव देहारम्भस्य कारणम्‌'--कर्म ही शरीर की 


उत्पत्ति में कारण हैं ॥१४॥ कर शत कोई 
पुनर्जन्म की सिद्धि में कुछ और हेतु प्रस्तुत करते हैं-- 

कक, की सामर्थ्यमेदात्‌ ॥१५॥ 

सामर्थ्य भेद के कारण । कि 

प्रत्येक जीव का सामर्थ्य दूसरों से भिन्न है । एक ही मॉँ-बाप के दो पुत्रों को अध्ययन के लिए एक 
ही गुरु के पास भेजा जाता है | दोनों में एक ही रक्त है । खान-पान तथा रहन-सहन की व्यवस्था में भी 
पूर्ण समानता है | इतने पर भी देखा जाता है कि एक इतना मूढ़ है कि ०८ ७+ समझाने पर भी उसकी 
समझ में कुछ नहीं आता जबकि दूसरे की धारणाशक्ति इतनी अच्छी है कि संकेतमात्र से सब समझ जाता 
है | उसे पढाते समय ऐसा लगता है कि जैसे उसे कोई नई बात नहीं बताई-सिखाई जा रही है अपितु 
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वह पहले पढ़े हुए की आवृत्तिमात्र कर रहा है । एक ओर जहाँ संसार में निपट मूर्खों की कमी नहीं वहाँ 
दूसरी ओर चार वर्ष की आयु में ही सम्पूर्ण गीता सुना डालनेवाले अथवा वेद मन्त्रों के अर्थ करनेवाले 
बालक भी देखने को मिलते हैं | जिन घटनाओं को देखकर भी लोग अनदेखा कर देते हैं उनसे प्रेरणा 
पाकर न्यूटन, बुद्ध, दयानन्द, जेम्सवाट और रामानुज जैसी आत्माएँ संसार को चमत्कृत कर देती हैं | 
महाराजा भोज के दरबार में चार ऐसे पण्डितों के होने का उल्लेख मिलता है जिनमें से एक को एक बार, 
दूसरे को दो बार, तीसरे को तीन बार और चौथे को चार बार सुनकर श्लोक याद हो जाते थे | इस 
बुद्धि-भेद का कारण इस जन्म में कुछ भी नहीं है | ईश्वर ने ऐसा कर दिया--यह मानें तो ईश्वर पक्षपाती 
ठहरता है | परिस्थितियों को ही मनुष्य के विकास में कारण माननेवाले बालक-बालक और मनुष्य-मनुष्य 
में पाये जानेवाले इस अन्तर की व्याख्या नहीं कर सकते । मात्र ३२ वर्ष की आयु पानेवाले शंकराचार्य की 
महान्‌ उपलब्धियाँ उनके उसी जन्म के पुरुषार्थ का परिणाम नहीं मानीं जा सकतीं | ७-८ वर्ष की आयु में 
ही काव्यरचना करनेवाले भारतेन्दु हरिश्चन्द्र और वर्ड्स्वर्थ को कब किसने कविता करना सिखा दिया ? 
पूर्वजन्मार्जित पाप-पुण्य के अनुसार ही यह सब व्यवस्था है--ऐसा«्मानें बिना इसकी व्याख्या सम्भव _ 
नहीं | प्रारम्भ से ही किसी विशिष्ट विषय में रुचि अथवा प्रवृत्ति *में भी पूर्वजन्म का अभ्यास ही कारण 
है । एक जन्म की अभ्यस्त बुद्धि ही अगले जन्म में प्रतिभा (#णेप्रणा ७० ४०४०७७) बन जाती है ॥१५॥ 
प्रेत्याहाराभ्यासकृतात्‌ स्तन्याभिलाषात्‌ : ॥१६॥ ५. 
मरने के बाद (पूर्वजन्म के) आहार के अभ्यास के कारण (जातमात्र बालक को) स्तन्‍्य की अभिलाषा 
से | ८ 
जीव के शरीर की चेष्टा होने से पूर्व प्रथम प्रेत््यक्ष-होता है, फिर आत्मा पर संस्कार होता है, तदनन्तर 
स्मृति होती है | स्मृति होने से किसी कार्य. में प्रवृत्ति-निवृत्ति होती है । माता के उदर से बाहर आते ही 
बालक श्वास लेने या रोने लगता है | माता कास्तन खींचकर दूध पीने लगता है । पूर्व संस्कारों के बिना 
यह प्रवृत्ति कहाँ से आई ? उसे कब॒/कौन बता गया कि दूध कहाँ है और कैसे मुँह चलाकर पिया जाता 
है । उसे दूध पीते देखकर यही आभास होता है कि वह सारी प्रक्रिया से भली-भाँति पहले से ही परिचित 
है | पेट भरने पर स्तन को-स्वयं छोड़कर अलग हो जाता है। यह निवृत्तिभाव भी कहाँ से आया? एक दिन 
के बालक को जिसने अभी अच्छी.तरह आँखें भी नहीं खोलीं, माता किसी भी प्रकार की शिक्षा देने में 
असमर्थ है | स्पष्ट है कि बालक के भीतर स्थित आत्मा को पहले की ही कुछ स्मृति है । उसी के सहारे 
वह अपना काम चला रहा है | इस जन्म में जिसने अभी आहार का अभ्यास नहीं किया उस जातमात्र 
बालक का भूख से पीड़ित होने पर आहार के अभ्यास और उसके स्मरण के बिना स्तन्यपान की अभिलाषा 
को हाथ-पैर मारकर और रो-रोकर प्रकट करना. सम्भव नहीं हो सकता । प्रूर्व देह में रहते हुए आत्मा के 
तद्विषयक अभ्यास और उसकी स्मृति ही बालक की इस प्रवृत्ति में कारण हैं ॥१६॥ 
पूर्वाभ्यस्तस्मृत्यनुबन्धाज्जातस्य हर्षशोकभयसम्प्रतिपत्तेः ॥१७॥ 
पूर्वजन्म के अभ्यास की स्मृति के कारण सद्योजात बालक के हर्ष, शोक, भय आदि प्रकट होने की 
सम्भावना से | में उचताहों मे 
बालक के जन्म लेने के अनन्तर उसके व्यवहार में पहले कुछ सप्ताहों में कुछ ऐसी विचित्रता दिखाई 
देती है जो उसके बड़े हो जाने पर नहीं रहती | सोते-सोते बालक कभी मुस्कराने लगता है, कभी दुश्खी- 
सा होकर मुँह बनाने लगता है और कभी डर के मारे कॉप उठता है या चीख पड़ता है | स्वप्नावस्था में 
क्रिसी स्मृति के कारण ही ऐसा होता है | बिना किसी वस्तु को देखे या अनुभव किये उसकी स्मृति नहीँ 
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नवम-समुल्लास: ६८१ 
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हो सकती । स्वप्नावस्था में भी वही देखा, सुना या अनुभव किया जाता है जो पहले कभी जाग्रदवस्था में 
देखा, सुना या अनुभव किया होता है | इस जन्म में अभी तक बालक ने सुख, दुःख या भय के कारणों 
को अनुभव ही नहीं किया । बाह्य जगत्‌ में अभी उसका इन्द्रियार्थसन्निष्कर्ष आरम्भ नहीं हुआ | ऐसी अवस्था 
में पूर्वजन्म के अभ्यास की स्मृति के सिवाय सद्योजात बालक की हर्ष, शोक अथवा भय की अभिव्यक्ति का 
और कोई कारण नहीं हो सकता ॥१७॥ 

मरणभयदर्शनाच्च ॥१८॥ 

और मृत्यु का भय देखे जाने से | 

कृमि से लेकर मनुष्य पर्यन्त सभी प्राणी मृत्यु से डरते हैं | जिस प्रकार अत्यन्त मूढ़ में यह क्लेश 
रहता है उसी प्रकार शास्त्रज्ञ विद्वान्‌ में भी देखा जाता है । कुशल और अकुशल दोनों में ही यह भावना 
समानरूप से एवं सहजभाव से रहती है | कोई विषय पहले अनुभूत होने पर ही बाद में उसकी स्मृति हो 
सकती है | अनुभव होने पर वह विषय चित्त में आहित रहता है और उसको पुन बोध ही स्मृति होती 
है | मरण-भय आदि की स्मृति देखी जाती है | इस जन्म में मरण-भय अनुभूत हुआ नहीं है | यदि वह 
पूर्वजन्म में अनुभव न हुआ होता तो उसका संस्कार संचित न होता | संस्कार के बिना स्मृति न होती | 
स्मृति के बिना भय न होता | जिसने पहले कभी मरणत्रास का अनुभव ने किया हो वह 'मा न भूव॑ भूयासम्‌" 
(मैं मरूँ नहीं, मैं जीवित रहूँ ) ऐसी इच्छा नहीं कर सकता । इंस प्रकार अमर होने पर भी मरणत्रास से 
अभिभूत होने से आत्मा के पूर्वजन्म का होना सिद्ध होता है। 

“मृत्योर्माउमृतं गमय” (मृत्यु से अमरता की ओर ले चलो), 'यस्य छायाऊमृतं यस्य मृत्यु” (जिसकी 
छाया--आश्रय में अमरता है, अन्यथा मृत्यु), “तमेव विदित्वाइति मृत्युमेति” (उसे जानकर ही मृत्यु पर 
विजय प्राप्त की जा सकती है) तथा "मृत्यु तीर्ल्वाइमृत्मश्नुते” (मृत्यु को पार करके अमरत्व की प्राप्ति) 
आदि श्रुतिवचनों से सहज ही पुनर्जन्म की भी सिद्धि होती है | 'हेयं दुःखमनागतम्‌* (यो० २।१६) 
अनागत--भविष्यत्‌ दु४ख त्याज्य होता है भूत दुश्खभोग से निवृत्त हो चुका है और वर्तमान दु४ख भोगारूढ़ 
होने से समय पाकर स्वयं निवृत्त हो जाएगा | इसलिए विचारशील मनुष्य आनेवाले दु४खकी निवृत्ति के लिए 
ही प्रयत्न करता है | इस जन्म में तो मृत्यु निश्चित है, अत४ उससे बचने का तो प्रश्न ही पैदा नहीं 
होता । निश्चय ही इसके बाद होनेवाली किसी और मृत्यु से भयभीत होकर उससे बचने के लिए मनुष्य 
पुरुषार्थ करता है | दूसरी मृत्यु तभी होगी जब पहले दूसरा जन्म होगा | इस जन्म में होनेवाली मृत्यु के 
अनन्तर मोक्ष तो किसी-किसी को ही मिलेगा | अधिसंख्य आत्माएँ तो आवागमन-बार-बार मृत्यु के चंगुल 
में फँसी रहेंगी | इसी से बचने के लिए यह अमरता अथवा मुक्ति के लिए लालायित है | इस प्रकार 
मरणत्रास से जैसे पूर्वजन्म की सिद्धि होती है, वैसे ही पुनर्जन्म की भी ॥१८॥ 

सर्वग्राह्मत्वादप्यस्य ॥१६॥ 
जन्म) के सभी के द्वारा मान्य होने से भी | 

न का सिद्धान्त इतना युक्तियुक्त है कि संसार का कोई भी मनीषी--दार्शनिक, कवि, 
वैज्ञानिक --इसे स्वीकार किये बिना नहीं रह सकता । दार्शनिक क्षेत्र में पाश्चात्य देशों में यूनान का स्थान 
सबसे ऊँचा है | विश्व के बड़े-बड़े दार्शनिक वहाँ हुए हैं और सभी ने पुनर्जन्म के सिद्धान्त को स्वीकार 
किया है । प्लेटो का प्रत्ययवाद भी इस स्थापना का साक्षी है कि आत्मा शरीर से पुराना है' | उसके मत 
में आत्मा इस जन्म में जो भी ज्ञान प्राप्त करता है वस्तुत४ वह पूर्वजन्मों के अनुभवों + की आवृत्तिमात्र 
है--'ज्ञान केवल स्मरण है। (]0 ॥09 5 ॥0 ॥श॥०॥0९7) | प्लेटो की हो दो अन्य सूक्तियाँ न 
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दर प्प्रे पत्याथभास्कर 


“आत्मा अपना चोला सदा बदलता रहता है" (6 50ए 99995 ८४५९5 #९  हुथााला। 07८५५. ) ; 
“आत्मा में बार-बार जन्म लेने की स्वाभाविक शक्ति विद्यमान है” (06 50०॥85 87907 आथाए॥ जाली 
जा] 000 6ण 370 0७6 0णा] 7॥9 (॥6.) ; 
पिथेगोरस ने लिखा--'अविनाशी आत्मा मृत्यु के अनन्तर मनुष्य या पशुयोनि में जन्म लेता है” (&॥ + 
फांएए५5 ॥ट 90 3॥2०९१, विठक॥गंगरए ठ९5 800 ॥श6 970 026 (6 ए+#०वी€० 5छात ग65, 0५9 6 0 ०४ 0 &0(07655 | 
05905525520 370 0572८5 ए॥ट८८ ॥ ॥92॥5 ॥ ॥9॥ ० 0९४५.) 4 ् 
प्लैटो के सुयोग्य किन्तु प्रतिद्वन्द्दी शिष्य अरस्तू (875००) की मान्यता है कि आत्मा नित्य और 
भौतिक शरीर से भिन्न (5०0॥०॥४7६४ 3५0८ ४00 ॥777079) है | वह समस्त जगत्‌ का छायाचित्र (शांटा०००७॥) 
है जो पशु, कीट, वनस्पति, मनुष्य आदि योनियों में से गुज़रकर उस-उस योनि का अनुभव एकत्र करता 
जाता है | - 
एम्पीडोक्लीज़ ने पुनर्जन्म का आधार सांख्यदर्शन (नावस्तुनो सिद्धि३--१।४३) तथा गीता (नासतो 
विद्यते भावों नाभावो विद्यते सत४) के अनुसार आत्मा के नित्यत्व को ही माना | पुनर्जन्म में विश्वास के. 
कारण ही वह मांसभोजन से भी घृणा करता था--][ल्‍्ष6 5ज़ाथाह- ०० 77 श7९00८0९5६ ॥0 ॥6 0लां् ॥7 है! + 
प्माञआएाांणा 0 5005 3 95॥॥6 00 क्‍65॥ 95 0009.7 (('०७॥७ २९एछंटफ, ५०. ॥.07, 9. 97) 9. | 
पुनर्जन्म के सन्दर्भ में प्रसिद्ध दार्शनिक ह्यूम/कां कहना है-./४०८००४/८ा०अंड ४ ॥॥6 ०797 0०0५ 0 
जरगांसा |905070ए ८का 7690७), 576९ ज्र2 45 776"0॥06 5 णा2आशा३0]67 अर्थात्‌ दर्शनशास्त्र को पुनर्जन्म ) 
का सिद्धान्त मानना पड़ेगा, क्योंकि जो अनन्त (अविनाशी) है, वह अनादि (अनुत्पन्न) है | 
फ्रॉस के लैसिंग ने तर्क दिया कि “मनुष्य का स्वभावत£ पापी होना (जैसाकि बाइबल मानती है) तभी 
स्वीकार किया जा सकता है जबकि पुनर्जन्म को माना जाए | अन्यथा पाप कहाँ से आया ? यदि कहो कि 
ईश्वर ने मनुष्य के साथ लगा दिया तो ईश्वर भी पापी ठहरता है |” काण्ट ने अपने समस्त दर्शन-शास्त्र 
की नींव आचारशास्त्र के ऊपर रक्‍्खी-+ वह कहता है--“धर्म का सम्बन्धे सुख के साथ है और अधर्म का 
दुःख के साथ, किन्तु हम देखते हैं.कि इस जगत में दुर्जन पुरुष फूलते-फलते हैं तथा सज्जन दुःख पाते 
हैं | यदि कोई न्‍्यायकारी ईश्वर जगत्‌ का अधिष्ठाता है तो वह अवश्य ही भविष्य में दुष्टों को दुएख का 
भोग और सज्जनों को सुख का भोग कराएगा |” ह 
स्पीनोज़ा हेगल आदि ने भी आत्मा की नित्यता तथा पुनर्जन्म को स्पष्ट तौर पर स्वीकार किया. 


| 
ई 
|! 
| 
| 

| 


ष् 


है । है 
आधुनिक काल के महान्‌ दार्शनिक आइकन (5००८०) का कहना है कि जीवन की सबसे पुष्ट व्याख्या... 
वह है जो मनुष्य को प्राकृतिक जगत्‌ से उठाकर परमात्मा की ओर ले जाए और यह भी बताए कि उन्नति . 
का क्षेत्र केवल इसी जन्म तक सीमित नहीं है अपितु भविष्य के जन्मों तक फैला है | काण्ट के स्वर में. 
स्वर मिलाते हुए आइकन ने भी कहा --॥# ांड 0065 70 ॥9.[9७7 40 ॥6 फ़्छथा। धरटि, #6॥ ॥ ॥50 ॥8/.7थ 7 र 
3 एछिएाट ४2, ॥86 7776 629०0 2089009/07 0 (785 007०2.॥07 985 आए तंविशिशा। 99॥5. (006 5प९०। ए8॥) ४४४5 
(66 90८7792 ० #थ75772/9707 ०6 500].” ; 5 है 
“0८९७१ 55895, 9. 706 
ईसाई लोग (मुसलमान भी) आत्मा की उत्पत्ति तो मानते हैं, किन्तु नाश नहीं मानते | ट्रिनिटी कालेज 
कैम्ब्रिज में दर्शनशास्त्र के आचार्य प्रोफेसर मैकटेगर्ट ने अपनी पुस्तक (सजा ग्रागणाक्रा॥ गत 
77०-०००५००८०८०) “आत्मा की अमरता और पूर्वसत्ता” में इस विषय का विवेचन करते हुए लिखा--“यदि प्रत्येक रे क्‍ 
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नवम-समुल्लास: ६८३ 


आत्मा बनाया गया तो प्रश्न होता है कि किस लिए बनाया गया | यदि प्रत्येक आत्मा नवीन उत्पन्न किया 
जाता है तो उसके उत्पन्न करने की क्या आवश्यकता पड़ गयी | संसार तो उसकी उत्पत्ति से पूर्व भी चल 
रहा था--” 

“| हा पगरांए्टाइठ 90० णा जरांत0ए 76 0 8 )07060 एटश5, ज्राध 78505 ०000 986 छ्वांएश) णि ठदाजग़ाएं 9 


॥॥9॥0॥ 2९७ णा जञा0ण7 76 3 #00760 एटथा5 ॥70ण6.”" 


यदि आत्मा को अनन्त मानते हो तो अनादि भी मानो | और आत्मा को अनादि और अनन्त मान लेने 
पर यह भी मानना पड़ेगा कि प्रारम्भ से ही आत्माएँ अनेक हैं-कोई किसी से पैदा नहीं होती | तब, जिस 
कारण वर्तमान जन्म हुआ उसी कारण से जन्मान्तर भी होंगे | 
प्रकृति के महान्‌ कवि वर्ड्स्वर्थ ने अपनी प्रसिद्ध कविता 'बाल्यकाल की स्मृतियों में अमरता का 
संकेत” (7शरभांणा र7णा4॥॥ खिणा। 76206लांणा$ 0 €79 ०7]0॥#000) में पुनर्जन्म की इन शब्दों में 
व्याख्या की है-- 
0 शांत 5 09०0 3 3९९9 भ१0१ 38 0 एशााा2, 
पृफ€ 50 ऐश 75९5 शांति ए५, 0एा' आर €!5$ डा --- 
घ्गा ॥90 ॥5 5९४४2 ९।४९शँै९ा८, 
#0 ९णाशाी। ॥'0ग ब्रक्ि', 
जिस प्रकार तारे छिपकर फिर निकल आते हैं, इसी प्रकार आत्मा एक शरीर को छोड़कर बहुत दूर 
कहीं दूसरा जन्म धारण कर लेता है | अपनी एक और कविता “06 ?४7705८ ०( (8० १२००७” में पुरुषों तथा 
अन्य वनस्पतियों की परिवर्त्तशील अवस्था को देखकर वह विश्वास प्रकट करता है कि मनुष्य के जीवन 
में भी इसी प्रकार मुरझाने के बाद पुनर्जन्म होता है-- 
5॥-09शए्आ0९०0 धा0णएर्टीी ए€ ॥/'6, ५€ 400, 
पप्ा८ #॥९95०आरा॥2 $00 ०0 गञश्षा, 
एफणा। ०एा 60#0005 शाप्राध' ८४॥॥९०, 
5॥9 5९ भा0 9€4॥6 3९था॥, 
टेनीसन कहता है-.. 
शत जीशा ७९ ग्राए5९ ॥0 9700॥९, 
/0 ९7४9 70 38 00 ॥€, 
२४९ 539, 2 पां$ व 0९९0॥ ४ऐ7९, 
#$00श्टी 6 (ता0एछ व0ा जा शोक्षा ग6 07 098९९, 
१९ ध0णएशा पिद्वां । ॥80 तीशा गाल शाोंत्र १०७, 
हमें ठीक तरह याद भले ही न हो कि पूर्वजन्मों में कब, कहाँ मिले किन्तु यह निश्चित है कि हम एक 
दूसरे से अनेक बार मिले हैं | 
अमरीका के महान्‌ सन्त साहित्यकार तथा दार्शनिक इमर्सन अपना अनुभव बताते हैं-...'५४७६ ७४३६६८ कष0 
(70 09520025 ०॥ 8 5था।, हर 86 ०॥67 805 0९|0७ ७५४ जशांएा ४० $९टए (0 ॥8९९ 8$ए६८॥0९०; 'टारए 0९ 5०४75 
8000८ ७७, 7879 8 णा८ जञतंधा 80 ७[7४४४४0 8॥0 00 | &ं?9॥.' 


बहुत-सी सीढ़ियाँ हमसे नीचे हैं जिन्हें हम चढ़ चुके हैं और बहुत-सी हमसे ऊपर हैं जिनपर हमें अभी 
चढ़ना है | 
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६्च्डं सत्यार्थभास्कर 


वर्त्तमान युग में इंग्लैंड में ऋषिकल्प समझे जानेवाले एडवर्ड कारपेण्टर ने अपने ग्रन्थ “प॥० 0/था॥8 
ए0ए९ थात ॥॥९0--.8 5009 06 ॥णाा €ए०णांणा ॥70 ॥धाञ४/9॥07' में लिखा कि जो मनुष्य इस पृथिवी 
पर जन्म धारण करता है वह इस जगत्‌ के लिए कोई सर्वथा नवीन आत्मा नहीं होता ।' 

आशावाद का एकमात्र आश्रय पुनर्जन्म का सिद्धान्त है--इस तथ्य की कविवर रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने 
भावात्मक अभिव्यक्ति करते हुए लिखा-- 

"वा लगाव लांध 0च जाला गा हल गंशा एाव्वक (6 गरणाल (8625 व १ए७३५, ॥0 6 एटए ॥०5 ॥ण्राला। 0 
00 जरा ॥6 ॥ी, 06 ॥5 ८07$0907. 

जब माता बच्चे को एक स्तन से हटाती है तो बच्चा चिल्लाता है, किन्तु ज्यों ही अगले क्षण वह उसे 
दूसरे स्तन से चिपटा लेती है, वह शान्त हो जाता है ॥१६॥ 

विपक्षी शंका करता है कि यदि पुनर्जन्म होता है तो पूर्वजन्म की स्मृति क्‍यों नहीं रहती ? इस शंका 
का समाधान करते हैं-- 

संस्कारदौर्बल्याद्‌ विस्मरणम्‌ ॥२०॥ 

संस्कारों की निर्बलता के कारण (पूर्वजन्म की) स्मृति नहीं रहत्ती । 

संस्कारों की निर्बलता के दो कारण होते हैं--एक तो ज्ञान के समेय ही उनकी गहरी छाप न पड़ना 
और दूसरा आवश्यकता न होने के कारण उनके बार-बार न उभरने से शिथिल हो जाना । दो जन्मों के 
बीच का अन्तराल भी संस्कारों को निर्बल कर देता है | व्यवस्थानुसार कुछ जीव शीघ्र ही दूसरे शरीर में 
पहुँच जाते हैं | ऐसे जीवों के संस्कारों के सर्वधा शिथिल न होने के कारण उन्हें पूर्वजन्म की अनेक बातें 
याद रह जाती हैं | आयु के बढ़ने के साथ-सांथ यंह स्मृति शिथिल होती जाती है, परन्तु जो आत्माएँ दूसरे 
शरीर को देर से ग्रहण कर पाती हैं, भिन्न-भिन्न प्रकार के वायुमण्डलों में लम्बी यात्रा के कारण उनके 
संस्कार निर्बल पड़ जाने के कारण उन्हें पिछले जन्म की बातें भूल जाती हैं ॥२०॥ 

पूर्वजन्म का स्मरण न होने में एक अन्य हेतु देते हैं-- 

उद्बोधकाभावाद्वा ॥२१॥ 

उद्बोधक कारण के अभाव में भी (स्मरण नहीं होता) | 

अन्त$करण में जन्म-जन्मान्तर के अनेक संस्कार पड़े रहते हैं, परन्तु उपयुक्त उद्‌बोधक के अभाव में 
उनकी स्मृति नहीं होती | स्मरण उन्हीं का होता है जिनके उद्‌बोधक उपस्थित हो जाते हैं | इसी जन्म 
में कई वर्ष पूर्व देखे गये व्यक्ति अथवा घटना की स्मृति तब तक नहीं (3 6- हो पाती जब तक कोई उपयुक्त 
उद्बोधक उपस्थित नहीं कर दिया जाता | इस जन्म में पूर्वजन्म के संस्कारों का उद्‌बोधक न रहने से 
उनका स्मरण नहीं रहता ॥२१॥ 

इसी विषय में एक और हेतु प्रस्तुत करते हैं-- 

निमित्ताभावाच्च ॥२२॥ 

और निमित्त न रहने से | 

जीव का ज्ञान दो प्रकार का होता है--एक स्वाभाविक और दूसरा नैमित्तिक । स्वाभाविक ज्ञान नित्य 
होता है किन्तु नैमित्तिक ज्ञान में न्यूनाधिक्य होता रहता है | अग्नि का स्वाभाविक गुण उसकी दाहक शक्ति 
है | यह गुण उसके परमाणुओं तक में रहता है | इसलिए उसका यह निज धर्म उसे कभी नहीं छोड़ता | 
इस प्रकार अग्नि की दाहक शक्ति का ज्ञान स्वाभाविक ज्ञान है | जल में शीतलताविषयक ज्ञान स्वाभाविक 
है । फिर भी अग्नि के संयोग के कारण जल में उष्णता का धर्म उत्पन्न हो जाता है और वियोग होने से 
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नल जज रश्मि जम कदकीक जप कनिम लि शशि म गिर पक किम किककिक कर लीक रा जमिक नजिक कक कक आल आ 
नहीं रहता है | इसलिए जल के उष्ण होने का ज्ञान नैमित्तिक है | इसी प्रकार जीव को--..'मैं हूँ” अर्थात्‌ 
अपने अस्तित्व का जो ज्ञान है वह स्वाभाविक है, परन्तु नेत्रादि इन्द्रियों के द्वारा प्राप्त होनेवाला ज्ञान 
नैमित्तिक है | यह नैमित्तिक ज्ञान तीन कारणों से उत्पन्न होता है--देश, काल और वस्तु | इन तीनों का 
जैसा-जैसा सम्बन्ध होता है वैस-वैसे संस्कार आत्मा पर पड़ते हैं | जैसे-जैसे ये निमित्त हटते जाते हैं 
वैसे-वैसे इस नैमित्तिक ज्ञान में कमी आती जाती है अर्थात्‌ पूर्व जन्मदेश, काल और शरीर का वियोग होने 
से उस समय का नैमित्तिक ज्ञान नहीं रहता | 

जीव अल्पज्ञ है, त्रिकालदर्शी नहीं | परिमित सामर्थ्यवाला होने से उसके आत्मा में अनेक जन्मों के 
सभी संस्कार नहीं रह सकते, अतएव पूर्वजन्म के अनुभवों के आवश्यक अंश (जिनके बिना जीवनयात्रा 
सम्भव नहीं) छोड़कर शेष वहीं रह जाते हैं | फिर, 'युगपद्‌ ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिंगम्‌” (न्याय० १।१६६) 
ज्ञान का स्वभाव ऐसा है कि वह अयुगपद्‌ क्रम से होता है अर्थात्‌ एक समय में आत्मा में एक से अधिक 
ज्ञान स्फुरित नहीं हो सकते | इसलिए भी पूर्वजन्म के ज्ञान का स्फुरण आत्मा को नहीं होता | मन का 
स्वभाव भी ऐसा होता है कि वह सत्निहित पदार्थ के विषय में राग-द्वेष उत्पन्न करता है | सात्रिध्य छूटने 
से उसे विस्मरण हो जाता है | फिर पूर्व जन्मावस्था में यदि आत्मा को दूरगत पदार्थविषयक विस्मरण होता 
है तो इसमें क्‍या आश्चर्य है ? ॥२२॥ 

तो क्‍या किसी भी अवस्था में पूर्व जन्म का ज्ञान नहीं हो सकता ? इस जिज्ञासा का समाधान करते 
हैं... 

संस्कारसाक्षात्करणात्पूर्वजन्मज्ञानम्‌ू ॥२३॥ 

संस्कारों का साक्षात्कार होने से पूर्वजन्म का ज्ञान होता है । 

जिससे स्मृति, राग, द्वेष तथा सुख-दु४ख प्राप्त होते. हैं उस वासना-विशेष तथा धर्माधर्मरूप अदृष्ट 
का नाम “संस्कार' है अर्थात्‌ स्मृति एवं रागनद्वेष की जनक चित्त में रहनेवाली वासना और सुख-दुशखरूप 
भोग के जनक धर्माधर्मरूप प्रारब्ध कर्म--इन दोनों को संस्कार कहते हैं | जो योगी संयम के द्वारा उक्त 
दोनों प्रकार के संस्कारों को साक्षात्‌ कर लेता है, उसे पूर्वजन्म का ज्ञान हो जाता है। जिन संस्कारों से 
पूर्व अनुभव किये हुए पदार्थों में स्मृति; इच्छा तथा द्वेष उत्पन्न होता है उन्हें 'वासना' और जिनसे जन्म, आयु 
तथा भोग की प्राप्ति होती है उन्हें धर्माधर्म कहते हैं | ये दोनों प्रकार के संस्कार जिस जाति के होते हैं उसी 
के समान पदार्थों की स्मृति तथा प्राप्ति आदि के हेतु होते हैं | इसलिए संयम द्वारा उक्त संस्कारों का 
साक्षात्कार हो जाने से योगी को अपने पूर्वजन्म का ज्ञान हो जाता है | योगी होने के कारण ही श्रीकृष्ण 

अर्जुन से कहा था-- 
४७ आंखो2 बहूनि मे व्यतीतानि जन्मानि तव चार्जुन | 
तान्यहं वेद सर्वाणि न त्वं वेत्थ परंतप॥ ॥--गीता ४।५ 

जीवात्मा के अनादि होने के कारण तुम्हारे और मेरे दोनों के ही अनेक जन्म हो चुके हैं | अपने योग 

मैं उन्हें जानता हूँ किन्तु तू नहीं जानता | 

है न गशिक्तबोसिविरोनो * (योग० १|२) चित्तवृत्ति के निरोध को योग कहते हैं का जब मनुष्य बाह्य विषयों 
से चित्त को हटाकर भीतर केन्द्रित करता है तो संस्कारों और संस्कारजन्य जन्मों का यथावत्‌ स्मरण हो 
सकता है, किन्तु इस कार्य के लिए वांछनीय संयम और अभ्यास दीर्घकाल तक, निरन्तर और श्रद्धापूर्वक 
करना आवश्यक है | इसी को स्पष्ट करने के लिए योगदर्शन (१२४) में कहा गया--'स तु दीर्घकाल- 
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नैरन्तर्यसत्कारासेवितो दृढ्भूमि३” । यहाँ 'दीर्घकाल' से तात्पर्य जीवनपर्यन्त, “नैरन्तर्य' से निरपवाद तथा 
'सत्कार' से ब्रह्मचर्यानुष्ठान है--- 
मनुस्मृति (४॥१४८. १४६) में भी इसी संयम और एकाग्रता को पूर्वजन्म-स्मरण का साधक बताया है-... 
वेदाभ्यासेन सतत शौधेन तपरसैव च | 
अद्रोहेण च भूतानां जातिं स्मरति पौर्विकीम्‌ ॥ 
पौर्विकी संस्मरन्‌ जातिं ब्रह्मैवाभ्यसते पुनः । 
ब्रह्माभ्यासेने चाजस्रमनन्त॑ सुखमश्नुते ॥ 
'क्या योगी के अतिरिक्त किसी अन्य को भी पूर्वजन्म का स्मरण हो सकता है' इसका उत्तर देते हैं... 
मुक्तात्मनश्च तथैव ॥२४॥ 
इसी प्रकार मुक्तात्माओं को भी । 
जिसे धनज्जय वायु का ज्ञान हो जाता है और जिसकी आत्मा उसमें संचार करती है तथा जिसके 
आत्मा से पूर्वजन्म के संस्कार निकल चुके हैं, जिसके आत्मा को स्थायी शान्ति प्राप्त हो चुकी है और जिसे 
अत्यन्त पवित्रता, स्थिरता और ज्ञानोन्नति की पहचान हो चुकी है, ऐसे योगी को परमानन्द प्राप्त होता 
है। # मुक्त पुरुषों को देश-काल-वस्तु परिच्छेद का युगपद्‌ .ज्ञान होता है । उन्हें युगपद्‌ ज्ञान की बाघा 
नहीं होती । 
मुक्त और बद्ध जीवों का अन्तर बताते हुए प्रशस्तपौदाचार्य “नें वैशेषिकदर्शन के भाष्य में लिखा है-- 
“शरीर द्विविधं योनिजमयोनिजज्य । योनिजशरीरों हि महता गर्भवासादिदु४खप्रबन्धेन विलुप्तसंस्कारो 
जन्मान्तरानुभूतस्य सर्वस्य न स्मरति । ऋषय&$ प्रजापतयो मनवस्तु मानसा अयोनिजशरीरविशिष्टा३ 
दृढसम्बन्धिनो दृढ्संस्कारा8 कल्पान्तरा भूतं सर्वमेव शब्दार्थव्यवहारं सुप्तप्रतिबुद्धवत्प्रतिसन्दधते ॥” 
योनिज और अयोनिज भेद से दो प्रकार का शरीर होता है | साधारण योनिज प्राणियों को गर्भवासादि 
का दुश्ख सहन करना पड़ता है, अतएब उनके लिए पुनर्जन्म और वर्त्तमान जन्म के मध्य बड़ा अन्तर पड़ 
जाने से सब-कुछ स्मरण नहीं रहत़ा सृष्टि के आदि में जो लोग उत्पन्न होते हैं वे अमैथुनी सृष्टि में होते 
हैं | उन्हें गर्भास का कष्ट नहीं सहनाँ पड़ता, अतएव वे लोग अपने पूर्वजन्म के ज्ञान का स्मरण करने 
में समर्थ हैं । उनकी अवस्था सोकर”उठे मनुष्य के समान होती है, जिसे सोने से पहले की बातें प्राय३ 
स्मरण रहती हैं ॥२४॥ 
तो क्‍या मात्र स्मृति न रहने से पूर्वजन्म का निषेध हो सकता है ? 
न तु स्मृत्यभावात्मतिषेधो वर्त्तमानजन्मन्यनुभूतस्यापि विस्मरणात्‌ ॥२५॥ 
स्मृति न रहने से पूर्वजन्म का निषेध नहीं होता, वर्त्तमान जन्म की घटनाओं और व्यवहारों का 
विस्मरण हो जाने से | 
पूर्वजन्म में हमारा आत्मा जिन साधनों से सम्पन्न था उन निमित्तरूप साधनों के इस जन्म में न होने 
से यदि पूर्वजन्म का स्मरण नहीं होता तो कुछ भी आश्चर्य का विषय नहीं है । जबकि हम देखते हैं कि 
हमें वर्त्तमान जन्म में देखे, सुने और अनुभव में आये व्यवहारों और घटनाक्रम में से भी बहुत कम का स्मरण 
है | इसी देह में जब गर्भ में जीव था, शरीर बना, पश्चात्‌ जन्मा | फिर पाँच वर्ष की आयु तक बहुत कुछ 
कहा, किया और भोगा, किन्तु कालान्तर में वह सब भूल गया | आज कुछ भी स्मरण नहीं है। तो क्‍या 
इससे यह मान लिया जाएगा कि न वह कभी गर्भ में था, न कभी उत्पन्न हुआ और न कभी उसका बचपन 
रहा ? इसके बाद भी जो कुछ हुआ उसका बहुत थोड़ा अंश हमारी स्मृति में शेष है| फिर भी भूले हुए 
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की वास्तविकता को नकारा नहीं जा सकता | हम यह भी देखते हैं कि जाग्रदावस्था में जिन बातों का 
स्मरण होता है उनका निद्रा नें सर्वधा विस्मरण हो जाता है और आगे जागने के बाद भी उनमें से बहुतों 
का विस्मरणं हो जाता है | फिर, दो जन्मों के बीच तो मृत्यु आ जाती है और मृत्यु होना महाव्यावृत 
अन्धकार में गिरना है | वस्तुत४ विस्मृति के बिना स्मृति हो ही नहीं सकती | पुराने और अनावश्यक को 
छोड़ते जाना तथा नये एवं उपयोगी को ग्रहण करते जाना ही अच्छी स्मृति का लक्षण है, अत पूर्वजन्म 
की स्मृति न होने से उसके होने में सन्देह नहीं किया जा सकता ॥२५॥ 
किन्तु पूर्वजन्म की स्मृति बिल्कुल न रहती हो ऐसी बात नहीं है-- 
न हि स्मृतेरत्यन्ताभावः ॥२६॥ 
निश्चय ही स्मृति का अत्यन्ताभाव नहीं होता । 
इससे पूर्व सूत्र १०, ११, १२, १३ में स्पष्ट किया जा चुका है कि बालक को पूर्वजन्म की स्मृति होने 
से ही वह पालने में पड़ा-पड़ा हँसता, रोता, दुःखी होता और भयभीत होकर चीख पड़ता है | धीरे-धीरे वह 
नये अनुभव प्राप्त करता जाता है | फिर भी पूर्वजन्म में अनुभूत मरण-भय को नहीं भूल पाता | ४-५ वर्ष 
की आयु का बालक जिसने इस जीवन में अभी कुछ नहीं जाना वह जब धाराप्रवाह संस्कृत में गीता के 
श्लोकों या वेदमन्त्रों की झड़ी लगा देता है अथवा दूर तक एक भी फ्रैंच या अन्य किसी भाषा के जानने- 
वाले के न होने पर भी विदेशी भाषा में धाराप्रवाह भाषण देने लगता है तो यह पूर्वजन्म की स्मृति का प्रत्यक्ष 
प्रमाण नहीं तो और क्‍या है ? आये दिन पत्र-पत्रिकाओं में उन बालकों की चर्चा होती है जो अपने पूर्वजन्म 
के विषय में पूरी-पूरी जानकारी देते हैं और खोज करने पर वह सत्य प्रमाणित होती हैं | योगियों तथा 
मुक्तात्माओं द्वारा पूर्वजन्म के स्मरण का उल्लेख ऊपर किया जा चुका है, अत यदि पूर्वजन्म की स्मृति 
को ही पूर्वजन्म में होने में प्रमाण माना जाए तो बह भी सर्वथा सिद्ध है ॥२६॥ 
फिर एक शंका उपस्थित होती है-- 
नात$ शुद्धिन्यायश्चेति स्मृत्यमावात्‌ ॥२७॥ 
स्मृति के अभाव में न न्याय होगा; और न सुधार | 
ईश्वर पूर्वजन्म में किये कर्मों के फलस्वरूप सुख-दुश्ख तो देता है किन्तु उन कर्मों से जीव को 
अवगत नहीं कराता | अपराधी को अपराध बताये बिना और उसे स्पष्टीकरण का अवसर दिये बिना दण्ड 
देना घोर अन्याय है | इसके अतिरिक्त दण्ड का उद्देश्य अपराधी को भविष्य में वैसे अपराध से विरत करके 
उसका सुधार करना और सत्कर्मी को पुरस्कृत कर शुभ कर्मों में अधिकाधिक प्रवृत्त करना होता है, किन्तु 
सम्बद्ध व्यक्ति को कर्मों का ज्ञान न होने से इस उद्देश्य की पूर्ति नहीं हो सकती, अत्त४ स्मृति के अभाव में 
कर्मफल देना न न्याय है, न उपयोगी ॥२७॥ 
अगले सूत्र में इस शंका का समाधान किया हैं: 
नीचोच्चसुखिदुः खिदर्शनादभीष्टसिद्ि/ ॥२८॥ 
नीच-ऊँच तथा सुख-दुश्ख को देखने से अभीष्ट की सिद्धि है । 
संसार में कोई सुखी है तो कोई दुश्खी, कोई विद्वान्‌ है तो कोई मूर्ख, कोई धनी है तो कोई 
निर्धन | यह सब प्रत्यक्ष देखा जाता है । हम यह भी जानते हैं कि कारण के बिना कार्य नहीं होता | इस 
प्रकार सुख-दुःखादि के रूप में कार्य को प्रत्यक्ष देखकर उनके कारण पाप-पुण्य का शेषवत्‌ अनुमान द्वारा 
निश्चय हो जाता है | यह ठीक है कि जहाँ विद्वान्‌ पुरुष कारण और कार्य दोनों का यथावत्‌ निश्चय करने 
में समर्थ होता है वहाँ सामान्य जन कार्य को ठीक जानता हुआ भी उसके कारण का यथावत्‌ निश्चय नहीं 
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कर पाता । रोग से ग्रस्त होने पर प्रत्येक रोगी उसका प्रत्यक्ष अनुभव करता है | वह यह भी जानता है कि 
इस रोग का कारण कोई-न-कोई कुपथ्य है | कुपथ्यों का भी उसे पर्याप्त ज्ञान होता है, किन्तु किस कुपथ्य 
विशेष से कौन-सा रोग होता है, वह इतना नहीं जानता | इसके विपरीत चिकित्सा-शास्त्र में निष्णात वैद्य 
रोगी के समान रोगरूपी कार्य का प्रत्यक्ष करने के साथ-साथ उसके कारणविशेष का भी यथावत्‌ निश्चय 
कर लेता है | इसी प्रकार जगत्‌ में व्याप्त सुख-दुःख और विषमता को देखकर सब कोई उनके कारण 
पाप-पुण्य का अनुमान कर लेते हैं | क्या पाप है और क्‍या पुण्य तथा पाप का फल दुश्ख और पुण्य का 
फल सुख होता है--यह भी सब जानते हैं | केवल इतना नहीं जानते कि किस कर्मविशेष का कौन-सा फल 
होता है | तब सब प्रकार के दुष्कर्मों से दूर रहकर सत्कर्मों में ही प्रवृत्त रहने से जीव का सुधार सहज 
सम्भव है | इसी प्रकार यह निश्चय होने से कि ईश्वर न्‍्यायकारी है इसलिए वह अकारण किसी को सुखी- 
दुःखी नहीं बना सकता, उसकी न्यायव्यवस्था में किसी प्रकार का सन्देह. नहीं किया जा सकता । सर्वज्ञ 
होने के कारण उसे अपराधी से स्पष्टीकरण की भी अपेक्षा नहीं होती | वह जीव के विषय में--उसकी 
अन्त४स्थिति, परिस्थिति, अल्पज्ञता तथा अल्पशक्ति आदि के विषय में इतना जानता है कि जितना जीव 
स्वयं नहीं जानता | इस प्रकार ईश्वर की न्याय-बुद्धि में आस्था-रखने और कार्य-कारणभाव को जानने से 
पूर्वजन्म के कर्मों को ठीक-ठाक न जानने पर भी प्रयोजन. की सिद्धि. सम्भव है ॥२८॥ 

पूर्वजन्म की स्मृति न रहने में ही जीव का कल्याण है--इसका प्रतिपादन करते हैं-- 

आत्महितार्थ विस्मरणम्‌ ॥२६॥ 

भूल जाने में जीव का हित है | 

पूर्वजन्मों का स्मरण न रहने से ही जीव सुखी है | परमकारुणिक परमात्मा की यह असीम कृपा है 
कि हमें पूर्वजन्म के घटनाक्रम का स्मरण नहीं होता । अन्यथा जीव पूर्वजन्मों की याद कर-करके मर 
जाता | दुः४खद योनियों एवं घटनाओं को स्मरण करके अपने वर्तमान जीवन में विष घोल लेता और अच्छे 
दिनों की याद कर-करके सदा रोया करता | वस्तुत४ यदि साधारण मनुष्य को अपने पूर्वजन्मों की स्मृति 
बनी रहती तो पुनर्जन्म का उद्देश्य ही पूरान हो पाता | उसका हित इसी में है कि वह अतीत को भूलकर 


अपने को नई परिस्थितियों के-अनुरूप ढालने का प्रयत्न करे | जब कोई मरता है तो इस जन्म का सार - 


अपने साथ ले-जाता है और अनावश्यक अंश यहाँ छोड़ जाता है | इस सार को ही संस्कार कहते हैं | यही... 


संस्कार अगले जन्म में आत्मा के साथ जाते हैं | आत्मा पर पड़े नाना प्रकार के इन संस्कारों के सहारे 
ही वह अपने भावी जीवन का निर्माण करता है | जन्म जन्मान्तर की यदि सारी बातें याद रह जाएँ तो | 
उनके बोझ को ढोते फिरना आत्मा के लिए दुःसाध्य हो जाए | यदि सब-कुछ याद रह जाए तो पूर्वजन्मों .. 
के शत्रुओं से बदला लेने के घात-प्रतिघात में लगा रहे | पुरानी समृद्धि को ललचाई आँखों से देख-देखकर 


ईर्ष्यालु हो हड़पने की चेष्टा किया करे । बेटे-पोतों के मोह में उनसे लिपट-लिपट कर रोता रहे । निश्चय 
ही अधिकांश लोगों का जीवन दुःखमय हो जाए । इस प्रकार मोक्ष-प्राप्ति के साधनोपायों में न लगकर 
दुर्लभ मानवजीवन को व्यर्थ गँवा बैठे, अतएव पुरानी बातों को स्वत४ भूल जाने की व्यवस्था करके 
परमेश्वर ने जीवों का कल्याण ही किया है ॥२६॥ 
अब कर्मफलोपभोग के लिए जन्म-जन्मान्तर की व्यवस्था का प्रतिपादन करते हैं... 
अनेकं॑ कर्मैकजन्मकारणम्‌ ॥३०॥ 
अनेक कर्म एक जन्‍म का निष्पादन करते हैं । 
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नवम-समुल्लास: ६८६ 


कर्मों के उपभोग के विषय में चार कल्पनाएँ सम्भव हैं-- 

१. एक कर्म एक ही जन्म का कारण होता है | 

२. एक कर्म अनेक जन्मों का सम्पादन करता है | 

३. अनेक कर्म अनेक जन्मों का कारण बनते हैं | 

४. अनेक कर्म एक ही जन्म का निष्पादन करते हैं । 

एक कर्म एक ही जन्म का कारण नहीं हो सकता, क्‍योंकि अनादिकाल से संचित, असंख्य अवशिष्ट 
कर्मों तथा वर्त्तमान कर्मों के जो फल हैं उनके क्रम का अनियम होने से कर्माचरण में कोई आश्वासन नहीं 
रहता | एक-एक कर्म के लिए एक-एक जन्म होगा तो अनन्त कर्मों के भोग का पर्याय कैसे आएगा ? 

एक कर्माशय अनेक जन्मों का कारण भी नहीं हो सकता, क्‍योंकि अनेक कर्मों में से यदि एक-एक 
कर्म ही अनेक जन्मों का निष्पादक हो जाए तो अवशिष्ट कर्मों के लिए फलदान का समय ही न रहेगा | 

अनेक कर्म अनेक जन्मों का सम्पादन भी नहीं कर सकते, क्‍योंकि अनेक जन्म एक साथ तो हो ही 
नहीं सकते | यदि क्रम से होना माना जाए तो पूर्वोक्त दोष आता है | 

अत अनेक कर्म मिलकर एक ही जन्म निष्पन्न करते हैं | जिन कर्माशयों से एक जन्म होता है वही 
जन्म उनसे आयु पाता है और आयुष्काल में उन्हीं से सुख-दुःख का उपभोग करता है | इस प्रकार जाति, 
आयु और भोग के रूप में कर्माशय त्रिविपाक है ॥३०॥ 

पुनर्जन्म के रूप में प्राप्त होनेवाली योनियों का वर्गीकरण करते हैं-- 

कर्मभोगोभययोनिभेदात्त्रिधा व्यवस्था ॥३१॥ 

कर्म, भोग तथा उभय योनि के भेद से तीन प्रकार की व्यवस्था है । 

योनियाँ तीन प्रकार की हैं | एक कर्मयोनि--जिसमें जीव के पूर्व कर्म शेष न रहने से कर्मों का विपाक 
नहीं होता | वह केवल भविष्य के लिए कर्म करते हैं | दूसरी भोगयोनि--इसमें जीव केवल पूर्वकृत कर्मों 
का फल भोगने के लिए आता है | तीसरी उभ्रययोनि-.इसमें जीव पूर्वकृत कर्मों का फल भोगने के साथ 
भविष्य के लिए कर्म भी करता रहता है-। यह वर्गीकरण प्राधान्य की दृष्टि से किया गया है । प्रयत्न 
गुणवाला होने से जीव भोगयोनि में भी कुछ-न-कुछ अवश्य करता है, क्‍योंकि बिना कर्म के तो भोग भी 
सम्पन्न नहीं होता | किन्तु विधि-निषेध से मुक्त होने के कारण भोगयोनि में किये गये कर्मों से फलोत्पादक 
अन्य संस्कार या वासना उत्पन्न नहीं होते | इसलिए ऐसे कर्मों का कोई महत्त्व नहीं है | इसी प्रकार कर्मदेह 
में भी भोग होता है, क्योंकि देह रक्षा के लिए उपयुक्त खान-पान, वस्त्रादि की व्यवस्था तो करनी पड़ती 
है, किन्तु यह भोग कर्म-विपाक के रूप में नहीं होता, अत४ जो देह मुख्यरूप से जिसलिए मिलता है उसी 
के आधार पर उसका वर्गीकरण किया जाता है । पूर्वकृत कर्मों के फलोपभोग के साथ जहाँ ऐसे कर्मों का 
अनुष्ठान किया जाता है जो वासना, संस्कार आदि को जन्म देने के कारण आये भोग को प्रस्तुत करते हैं, 
वह उभययोनि कहलाती है ॥३१॥ 

कर्मयोनिर्मुक्तात्मनाम्‌ ॥३२॥ 

मुक्तात्मा को (मुक्ति से लौटने पर) कर्मयोनि मिलती है । अंक 

कर्म शेष न होने से मुक्तात्माएँ सृष्टि के आदि में प्रकट होनेवाले वेदप्रवक्ता ऋषियों तथा अन्य देव- 
पुरुषों के रूप में कर्मयोनि में जन्म लेती हैं| अयोनिज होने के कारण उन्हें गर्भवासादि का दुख भी नहीं 


सहना पड़ता ॥३२॥ 
भोगयोनि१ पश्वादीनाम्‌ ॥३३॥ 
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६६० सत्पार्थभास्कर 


पशु आदि भोगयोनि हैं । 

पशु, पक्षी, कृमि, कीट, पतंग, स्थावर आदि भोगयोनि हैं | जीवनयापन के लिए उन्हें भी कुछ-न-कुछ 
करना पड़ता है, परन्तु उनके ये कर्म मात्र नैसर्मिक क्रियाएँ हैं। उनका विपाक नहीं होता ॥३३॥ 

उभययोनिस्तु मानवानाम्‌ ॥३४॥ 

किन्तु मनुष्य उभययोनि है | 

एक मनुष्ययोनि ही ऐसी है जिसमें रहता हुआ जीव अभ्युदय और निःश्रेयस दोनों की सिद्धि कर 
सकता है | इसीलिए अन्य योनियों में पाप-पुण्य के फल भोगकर बार-बार इस योनि मैं आता है | इसी 
योनि में संचित, प्रारब्ध तथा क्रियमाण तीनों प्रकार के कर्मों का निष्पादन सम्भव है | इसी में “भोगाषवर्गर्थ 
दृश्यम्‌” सार्थक होता है । मोक्षप्राप्ति में साधनरूप होने से इसे सर्वोत्कृष्ट योनि माना गया है | पाप-पुण्य 
केवल मनुष्य-जन्म में ही सम्भव है ॥३४॥ 

एक शरीर से निकालकर दूसरे शरीर में डालने की व्यवस्था कौन करता है-अगले सूत्र मैं इसका 
प्रतिपादन किया है--. 

असुनेता परमेश्वर8 ॥३५॥ 

प्राणों को (एक से दूसरे शरीर में ) ले-जानेवाला परमेश्वर है | 

जड़ होने से कर्म स्वयं फल नहीं दे सकते | जीव अपनी इच्छा से श्रेष्ठ योनियों में तो चला जाएगा 
किन्तु निकृष्ट योनियों में जाना कभी नहीं चाहेगा.। वहाँ <उसै।बलात्‌ धकेलना होगा | अल्पज्ञ होने के कारण 
वह ठीक-ठीक निश्चय भी नहीं कर पाएगा, अत» उसे एक शरीर से छुड़ाकर दूसरे में मेजना ईश्वरीय 
व्यवस्था में ही सम्भव है | इस विषय में श्रुति के।अनेकः वचन प्रमाण हैं | उदाहरणार्थ-- 

असुनीते मन्नो अस्मासु धारय जीवातवे सु प्र तिरा न आयु३ | 
रारन्धि न$ सूर्यस्य सन्दृशि घृतेन त्व॑ तन्‍्व॑ वर्धयस्व ॥ 
असुनीते पुनरस्मासु चक्षु; पुन४ प्राणमिह नो धेहि भोगमू । 
ज्योक्‌ पश्येम सूर्यमुच्चरन्तमनुमते मृठ्या न स्वस्ति ॥ 
--ऋग्वेद १०।५६।५, ६ 
यहाँ पुनर्जन्म के प्रसंग में परमेश्वर को 'असुनीते” (प्राणों को ले-जानेवाला) नाम से पुकारकर उससे 
उत्तम जन्म और भोगादि के साधन प्रदान करने की प्रार्थना की गयी है ॥३५॥ 

देहान्तरप्राप्ति कब--जीवात्मा अपने प्राणादि सहचरों तथा विद्या-कर्म-पूर्वप्रज्ञारूप तीन प्रकार के 
पाथेय को साथ लेकर एक देह से दूसरे देह को किस प्रकार प्राप्त करता है, इस बात को 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (४।४।३) में एक दृष्टान्त के द्वारा स्पष्ट करते हुए लिखा है-- 

“तद्यथा तृणजलायुका तृणस्यान्त॑ गत्वाइन्यमाक्रममाक्रम्यात्मात्मानमुपसंहरत्येवमेवायमात्मेद॑ शरीर 
निहत्याइविद्यां गमित्वाइन्यमाक्रममाक्रम्यात्मानमुपसंहरति ।“” (सुंडी) नाम की एक अंगुष्ठभर की छोटी-सी 
पिपीलिका एक तिनके के अन्तिम छोर पर पहुँच एक दूसरे तिनके पर जाने की इच्छा करती हुई प्रथम उस 
दूसरे तिनके को अपने अग्रिम भाग से दृढ़ता से पकड़कर अपने शरीर के पिछले भाग को खींचकर अग्रिम 
स्थान पर रखती हुई चलती है | ठीक इसी प्रकार यह आत्मा गृहीत जीर्ण शरीर को निश्चेष्ट कर, 
स्त्री-पुत्र-मित्रादिकों के वियोगजनित शोक की उपेक्षा करके दूसरे देहरूपी आश्रय को पकड़ने के बाद ही 
अपने उस शरीर को छोड़ता है | स्थूल शरीर के बिना कर्सृत्व-भोक्तृत्व सम्भव नहीं, अत असुनेता ईश्वर 
की व्यवस्था में यह आत्मा तृणजलायुकावत्‌ एक शरीर को छोड़कर दूसरे शरीर को ग्रहण करता है । 
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नवम- समुल्लास ह ६ ह। 


ऐतरेय उपनिषद्‌ (४४) के अनुसार यहाँ से मरते ही पुन/ जन्म ले लेता है-- 
'स इत॥ प्रयन्नेव पुनर्जायते” | 
महाभारत में लिखा है--. 
आयुषोडन्ते प्रहायेदं क्षीणप्रायं कलेवरमू_। 
सम्भवत्येव युगपद्‌ योनौ नास्त्यन्तराभावः ॥ वनपर्व १८३॥७७ 
अर्थात्‌--आयु पूर्ण होने पर आत्मा अपने जराजर्जर शरीर का त्याग करके उसी क्षण किसी दूसरी 
योनि (शरीर) में प्रकट होता है | एक शरीर को छोड़ने और दूसरे को ग्रहण करने के मध्य में क्षणमर के 
लिए भी असंसारी नहीं होता । 
तथापि एक शरीर को छोड़कर दूसरे शरीर में प्रवेश करने में कुछ-न-कुछ समय तो लगता ही है | 
क्योंकि कोई भी कार्य काल के बिना नहीं हो सकता, परन्तु यह समय इतना थोड़ा होता है कि समय की 
नाप-तोल करने के लिए मनुष्य ने समय के जो विभाग (घड़ी, पल, मुहुर्त्तादि) किये हैं उनमें यह कभी नहीं 
आता | इसलिए उसका निर्देश सम्भव नहीं । 
१२ दिन के बाद पैदा होने की कल्पना भ्रमात्मक है | इस प्रसंग में यजुर्वेद का निम्न मन्त्र विवेच्य 


सविता प्रथमेष्हन्नग्निर्द्ितीये वायुस्तृतीये आदित्यश्चतुर्थे चन्द्रमा पञ्चम ऋतु: षष्ठे मरुतः सप्तमे 
बृहस्पतिरष्टमे | मित्रो नवमे वरुणो दशम इन्द्र एकादशे विश्वेंदेवा द्वादशे ॥ --यजु४० ३६॥६ 

इस मन्त्र के भावार्थ में ग्रन्थकार ने लिखा है-यदेमें जीवा$ शरीरं त्यजन्ति तदा .. . .. . किंचित 
कालं भ्रमणं कृत्वा” | यदि यहाँ एक शरीर को छोड़कर दूसरे में प्रवेश करने से पहले जीवात्मा के भ्रमण 
की अवधि १२ दिन निर्दिष्ट होती तो 'किंचित्‌ काल॑ भ्रमणं कृत्वा” क्‍यों कहा जाता ? वस्तुत४ यहाँ 'किंचित्‌ 
काल' से “तत्काल” अथवा “नाममात्र' काल अभिप्रेत है | इस मन्त्र पर ग्रन्थकार के दिये भावार्थ में लिपिकर 
के प्रमाद से वाक्यविन्यास अयथास्थान हो-गया प्रतीत होता है | यथास्थान कर देने पर शुद्धरूप में कुछ 
इस प्रकार बनता है- 

“हे मनुष्या४ ! यदेमे जीवा४ शरीर त्यजन्ति तदा किज्चित्‌ काल॑ भ्रमण कृत्वा स्वकर्मानुयोगेन गर्भाशय गत्वा 
सूर्यप्रकाशादी न्‌ पदार्थ न्‌ प्राप्य शरीर धृत्वा जायन्ते तदैव पुण्यपापकर्मणां सुखदु४खानि फलानि भुडक्ते ॥” 

वस्तुत४ इस मन्त्र में मरणोपरान्त जीवात्मा के भ्रमण की बात न होकर गर्भाशय में प्रविष्ट जीव की 
भ्रूणावस्था अर्थात्‌ उसके क्रमिक विकास का वर्णन किया है | गर्भस्थित श्रूण को प्रथम दिन सूर्य, दूसरे दिन 
अग्नि, तीसरे दिन वायु, चौथे दिन मास, पाँचवें दिन चन्द्रमा, छठे दिन ऋतु, सातवें दिन मरुद्गण अथवा 
मनुष्यादि प्राणी, आठवें दिन बृहस्पति या सूत्रात्मावायु, नवें दिन प्राण, दसवें दिन उदान, ग्याहरवें दिन 
विद्युत्‌ तथा बारहवें दिन समस्त उत्तम दिव्य गुण प्राप्त होते हैं | 

गर्भाशय में जीव की भ्रूणावस्था में प्रतिदिन के क्रम से सविता आदि देवों से शक्तियाँ प्राप्त होती 
हैं | पुन उसका विकास उत्तरोत्तर उक्त देवों की शक्तियाँ करती हैं | आयुर्वेदशास्त्र के प्रामाणिक ग्रन्थ 
चरकसंहिता के गर्भप्रकरण में भौतिक देवों से प्राप्त होनेवाली शक्तियों के सन्दर्भ में लिखा है-.यावन्तो हि 
लोके भावविशेषास्तावन्तः पुरुषे-- । लोके प्रजापतिरन्तरात्मनो विभूति३ पुरुषे सत्तव यस्त्विन्द्रो लोके 
पुरुषेहहड़कार/ स४ आदित्यस्त्वादानं रुद्रो रोष: सोम३ प्रसाद/ वसव३ सुखम्‌, अश्विनौ कान्ति३ 
मरुदुत्साह४ विश्वेदेवाः सर्वेन्द्रियणि च तमो मोह ज्योतिज्ञनिं यथा लोकस्य सर्गादिस्तथा गर्भाघानम्‌”" 
(चरक, शरीरस्थान ५॥६) । अर्थात्‌-जितने भी लोक में विशेष पदार्थ देवरूप से हैं, उतने पुरुष शरीर में 
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६६२ सत्यार्थभास्कर 
[मुक्ति अनेक जन्मों के प्रयत्न से] 


प्रश्न--मुक्ति एक जन्म में होती है, वा अनेक जन्मों में ? 
उत्तर अनेक जन्मों में | क्‍्योंकि-- 


हैं, जैसे--लोक में प्रजापति है वैसे शरीर में बुद्धि है, लोक में जो इन्द्र है शरीर में वह अहंकार, लोक में 
जो आदित्य वह शरीर में आदान--रसादान शक्ति, लोक में जो रुद्र वह शरीर में रोष, लोक में जो सोम 
वह शरीर में शान्तभाव, लोक में जो वसु वह शरीर में सुख, लोक में जो विश्वेदेव वे शरीर में समस्त 
इन्द्रियाँ ..... जिस प्रकार लोक में सर्गादि हैं, वह शरीर में गर्भाधान है | इस प्रकार वहाँ बारह समान 
नामों तथा पर्याय नामों से गर्भ में देवों का नाम दर्शाया है | 

यह कल्पना कि मरने के बाद आत्मा यमलोक में जाता है, सर्वथा मिथ्या है । इस कल्पना का आधार 


गरुड़पुराण आदि में यमलोक का वर्णन है, परन्तु यह बात वेदों में आये:“यम” शब्द को न समझने के कारण |, 


हुई है | वेदों में यम शब्द अनेकार्थवाची है । प्रस्तुत सन्दर्भ में. उसका अर्थ है--नियमन करनेवाला, 
अनुशासन में रखनेवाला | 
वेद में जिसे 'असुनेता' कहा गया है, वही यम है--कर्मव्यवस्था के-अनुसार एक शरीर से छुड़ाकर 
दूसरे शरीर में पहुँचानेवाला | 
गर्भाधान--बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (६।४।१) में बताया है-- 
एषा वै भूतानां पृथिवी रस पृथिव्या आपोष्पामोषधय ओषधीनां पुष्पाणि 
पुष्पाणां फलानि फलानां पुरुष: पुरुषस्य रेतः ॥ 
महाभूतों का रस पृथिवी है, पृथिवी का रस 'जल है, जलों का रस ओषधि, ओषधियों का रस पुष्प, 
पुष्पों का रस फल, फलों का रस पुरुष और- पुरुष का रस वीर्य है | 
यही बात तै०उप० में इस प्रकार कही गयी है--- 
तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाश& सम्भूत४, आकाशाद्‌ वायु४, वायोरग्नि४, अग्नेराप३, अद्भ्यः 
पृथिवी, पृथिव्या ओषधय8, ओषधीभ्योउन्नम्‌, अन्नाद्रेत2, रेतस४ पुरुष॥ | स वा एष पुरुषोषन्नरसमय३ ॥ 
--ब्रह्मवल्ली १॥१ 
इस वीर्य के स्त्री के शरीर में प्रविष्ट होने से गर्भधारण होकर पुरुष का जन्म होता है | इस विषय 
का विवेचन द्वितीय समुल्लास के आरम्भ में द्रष्टव्य है | 
मुक्ति अनेक जन्मों के फलस्वरूप---मुक्ति के लिए अपेक्षित साधनों का अभ्यास दीर्घकाल तक करना 
पड़ता है.और वह भी इस प्रकार कि उसमें नैरन्तर्य बना रहे अर्थात्‌ अन्तराल में कभी उसका विच्छेद न 
होने पाये | श्रद्धापूर्वक अनुष्ठित यह अभ्यास अनेक जन्मों तक करना पड़ता है| तब कहीं मोक्ष प्राप्त होता 
है | इसमें जीवन्मुक्त श्रीकृष्ण का निम्न वचन प्रमाण है-- 
अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌ | --गीता ६४५ 
मुक्ति में ज्ञान की नाप-तोल नहीं होती, 'इसलिए जितना ज्ञान अधिक होता है' में ज्ञान की न्यूनाघिकता का 
निर्देश साधारणरूप में किया गया समझना चाहिए | इसी प्रकार आगे की पंक्ति में मीमांसा के 
“सर्वत्वमाधिकारिकम्‌* (१।२।१६) के न्यायानुसार 'पूर्णज्ञानी' का तात्पर्य “जीव का जितना ज्ञान बढ़ सकता है' 
उतने की पूर्णता से है | अन्यथा 'पूर्णज्ञानी' तो परमेश्वर से अतिरिक्त कोई नहीं हो सकता | ह 
स्वर्ग-नरक--स्वमन्तव्यामन्तव्यप्रकाश तथा आरेददिश्यरत्नमाला (१४, १५) के अनुसार 'सुख-विशेष' 
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|| 


नवम-समुल्लासः ६६३ 


भिद्यते हृदयग्रन्थिश्छिद्न्ते. सर्वसंशया$ । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे पराइवरे.. ॥ --मुण्ड० २२१८ 
जब इस जीव के हृदय की अविद्या-अज्ञानरूपी गाँठ कट जाती, सब संशय छिन्न होते, और दुष्ट कर्म 
क्षय को प्राप्त होते हैं, तभी उस परमात्मा, जोकि अपने आत्मा के भीतर और बाहर व्याप रहा है, उसमें 
निवास करता है । 


[मुक्ति में जीव का ब्रह्म में लय नहीं होता] 


प्रश्न--मुक्ति में परमेश्वर में जीव मिल जाता है, वा पृथक्‌ रहता है ? 
उत्तर--पृथक्‌ रहता है, क्योंकि जो मिल जाएं, तो मुक्ति का सुख कौन भोगे ? और मुक्ति के जितने 
साधन हैं, वे सब निष्फल हो जावें | वह मुक्ति तो नहीं, किन्तु जीव का प्रलय जानना चाहिए | जो जीव 
अर" की आज्ञापालन, उत्तम कर्म, सत्सड्ग, योगाभ्यास पूर्वोक्त सब साधन करता है, वही मुक्ति को 
पाता है | 
सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यो वेद निहितं गुहायां - परमे व्योमनू. । 
सोइश्नुते सर्वानु कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चितेति. ॥] --तै० आ० व० १॥१ 
जो जीवात्मा अपनी बुद्धि और आत्मा में स्थित सत्य ज्ञान और अनन्त आनन्दस्वरूप परमात्मा को 
जानता है, वह उस व्यापकरूप ब्रह्म में स्थित होके उस “विपश्चित्‌' -अनन्तविद्यायुक्त ब्रह्म के साथ सब 
कामों को प्राप्त होता है, अर्थात्‌ जिस-जिस आनन्द की कामना करता है, उस-उस आनन्द को प्राप्त होता 
है | यही "मुक्ति" कहाती है | 
[विना शरीर के स्वशक्ति से आनन्द का भोग] 


हज प्रश्न--जैसे शरीर के विना सांसारिक सुख नहीं भोग सकता, वैसे मुक्ति में विना शरीर आनन्द कैसे 
ग सकेगा ? 

उत्तर--इसका समाधान पूर्व कह आये हैं और इतना अधिक सुनो-- जैसे सांसारिक सुख शरीर के 
आधार से भोगता है, वैसे परमेश्वर के आधार मुक्ति के आनन्द को जीवात्मा भोगता है | वह मुक्त जीव 
अनन्त, व्यापक ब्रह्म में स्वच्छन्द घूमता, शुद्ध ज्ञान से सब सृष्टि को देखता, अन्य मुक्तों के साथ मिलता, 
सृष्टि-विद्या को क्रम से देखता हुआ सब लोक-लोकान्तरों में, अर्थात्‌ जितने ये लोक दीखते हैं और नहीं 
दीखते, उन सबमें घूमता है | वह सब पदार्थों को, जोकि उसके ज्ञान के आगे हैं, देखता है | जितना ज्ञान 
अधिक होता है, उसको उतना ही आनन्द अधिक होता है | 

[स्वर्ग-नरक की व्याख्या] 


मुक्ति में जीवात्मा निर्मल होने से पूर्ण ज्ञाना होकर उसको सब सन्निहित पदार्थों का भान यथावत्‌ होता 
है । यही सुखविशेष 'स्वर्ग" और विषयतृष्णा में फँसकर दुःखविशेष भोग करना 'नरक' कहाता है । 'स्व३* 
सुख का नाम है, 'स्व४ सुखं गच्छति यस्मिन्‌ स स्वर्ग:“, “अतो विपरीतो दुःखभोगो यस्मिन्‌ स नरक इति' 
जो ४३ म सुख है वह “सामान्य स्वर्ग', और जो परमेश्वर की प्राप्ति से आनन्द है, वही “विशेष स्वर्ग" 
कहाता है । 


भोग और उसकी सामग्री की प्राप्ति का नाम 'स्वर्ग' तथा 'दु;ख-विशेष' भोग और उसकी सामग्री की प्राप्ति 
का नाम 'नरक' है | 
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६६४ सत्यार्थभास्कर 


सब जीव स्वभाव से सुख-प्राप्ति की इच्छा करते और दु४ख का वियोग होना चाहते हैं, परन्तु जब तक धर्म 
नहीं करते और पाप नहीं छोड़ते, तब तक उनको सुख का मिलना और दुःख का छूटना न होगा, क्योंकि जिसका 
कारण अर्थात्‌ मूल होता है, वह नष्ट कभी नहीं होता । जैसे--छिन्नेमूले वृक्षो नश्यति, तथा पापे क्षीणे दु४खं 
नश्यति' | जैसे मूल कट जाने से वृक्ष नष्ट होता है वैसे पाप को छोड़ने से दुःख नष्ट होता है | 


[पाप-पुण्य की गति; सत्वादि के लक्षण वा प्रतीति] 


देखो ! मनुस्मृति में पाप और पुण्य की बहुत प्रकार की गति-- 
मानसं मनसैवायमुपभुडक्ते शुभाइशुभम्‌ू । 
वाचा वाचा कृतं कर्म कायेनैव च कायिकम्‌ ॥१॥ 
शरीरजै३ कर्मदोषैर्याति स्थावरतां नर8 
वाचिकै४ पक्षिमृगतां मानसैरन्त्यजातितामू ॥२॥ 
यो यदैषां गुणो देहे साकल्येनातिरिच्यते | 
स तदा तद्गुणप्रायं त॑ं करोति शरीरिणमू. ॥३॥ 
तत्त्वं ज्ञानं तमोऊज्ञानं रागद्वेषा रज४- स्मृतमूं.। 
एतद्‌ व्याप्तिमदेतेषां सर्वभूताश्रितं. वपु३ .॥४॥ 
तत्र यत्प्रीतिसंयुक्तं किज्चिदात्मनि :लक्षयेत्‌. | 
प्रशान्‍्तमिव शुद्धाभं सत््वं तदुपधारयेत्‌ू.. ॥५॥ 
यत्तु दुःखसमायुक्तमप्रीतिकरमात्मनश | 
तद्रजो$प्रतिपं विद्यात्‌ सत्ततं हारि देहिनामू ॥६॥ 
यत्तु स्यान्मोहसंयुक्तमव्यक्तं विषयात्मकम्‌ | 
अप्रतर्क्यमविज्ञेय॑ तमस्तदुपधारयेत्‌ ॥७॥ 
त्रयाणामपि चैतेषां गुणानां य/ फलोदय8 . । 
अग्रद्यों मध्यों जघन्यश्च त॑ प्रवक्ष्याम्यशेषत३ ॥८।॥ 
वेदाभ्यासस्तपो ज्ञानं शौचमिन्द्रियनिग्रहह . । 
धर्मक्रियात्मचिन्ता च सात्विकं गुणलक्षणम्‌ ॥६॥ 
आरम्भरुचिताघैरय्यमसत्कार्यपरिग्रह३ | 
विषयोपसेवा चाजस्न॑ राजसं गुणलक्षणम्‌. ॥१०॥ 
लोभ३ स्वप्नो धृति३ क्रौ्य॑ नास्तिक्यं भिन्नवृत्तिता । 
याचिष्णुता प्रमादश्च॒ तामस॑ गुणलक्षणम्‌ ॥११॥ 
यत्कर्म कृत्वा कुर्व॑श्चकरिष्यंश्चैव लज्जति । 
तज्ज्ेय॑ विदुषा. सर्व॑तामसं गुणलक्षणम्‌ ॥१२॥ 
येनास्मिन्कर्मणा लोके ख्यातिमिच्छति पुष्कलाम्‌ । 
न च॒ शोचत्यसम्पता तद्विज्ञेय तु राजसम्‌ ॥१३॥ 
यत्सर्वेणेच्छति ज्ञातुं यज्न लज्जति चाचरनू._। 
येन तुष्यति चात्मास्य तत्सत्त्गुणलक्षणम्‌ ॥१४॥ 
तमसो लक्षणं कामो रजसस्त्वर्थ उच्यते । 
सत््वस्य लक्षण धर्म: श्रैष्दूयमेषां यथोत्तरम्‌ ॥॥१५॥ 
“ीचु० आअ० १२।६,६२,५-३३,३५-३८॥ 


]7070[053 : / ०. .778/ 9४37 ]4]/7793 £४ ५ 


शीश आाीियाशकींआीं जमा मामा आभार मजा िजी फिर 


नवम-समुल्लास: कक 


अर्थात्‌ मनुष्य इस प्रकार अपने श्रेष्ठ, मध्य और निकृष्ट स्वभाव को जानकर उत्तम स्वभाव का ग्रहण, 

से और “का स््डज त्याग ० हक +क भी निश्चय जाने कि यह जीव मन से जिस शुभ _ अशुभ कर्म 
करता है उसको मन, वा किये को वाणी, और शरीर से किये को शरीर से अर्थात्‌ सुख-दुश्ख 

को भोगता है ॥१॥ 

जो नर शरीर से चोरी, परस्त्रीगमन, श्रेष्ठों को मारने आदि दुष्ट कर्म करता है, उसको वृक्षादि स्थावर 
का कं का है किये पापकर्मों से पक्षी और मृगादि, तथा मन से किये दुष्ट कर्मों से चाण्डाल आदि 
का शरीर मिलता है ॥२॥ 
कि जो गुण इन जीवों के देह में अधिकता से वर्त्तता है, वह गुण उस जीव को अपने सदृश कर देता 

३॥ 

जब आत्मा में ज्ञान हो तब सत्त्व, जब अज्ञान रहे तब तम, और जब राग-द्वेष में आत्मा लगे तब 
रजोगुण जानना चाहिए । ये तीन प्रकृति के गुण सब संसारस्थ पदार्थों में व्याप्त होकर रहते हैं ॥४॥ 

उसका विवेक इस प्रकार करना चाहिए कि जब आत्मा में प्रसन्नता, मंन प्रसन्न, प्रशान्‍्तत के सदृश 
शुद्धभानयुक्त वर्त्ते, तब समझना कि सत्त्वगुण प्रधान, और रजोगुण तथा तमोगुण अप्रधान हैं ॥५॥ 

जब आत्मा और मन दुःखसंयुक्त, प्रसन्नता-रहित, विषय में इधर-उधर गमन-आगमन में लगे, तब 
समझना कि रजोगुण प्रधान, सत्त्व-गुण और तमोगुण अप्रधान हैं ॥६॥ 

जब मोह अर्थात्‌ सांसारिक पदार्थों में फैसा हुआ आत्मा और मन हो, जब आत्मा और मन में कुछ 
विवेक न रहे, विषयों में आसक्त, तर्क-वितर्क-रहित, जानने योग्य न हो, तब निश्चय समझना चाहिए कि 
इस समय मुझमें तमोगुण प्रधान, और सत्त्वगगुण तथा रजोगुण अप्रधान हैं ॥७॥ 

अब जो इन तीन गुणों का उत्तम, मध्यम और निकृष्ट फलोदय होता है, उसको पूर्णभाव से कहते हैं ॥८॥ 

जो वेदों का अभ्यास, ज्ञान की वृद्धि, पवित्रता की इच्छा, इन्द्रियों का निग्रह, धर्मक्रिया, और आत्मा 
का चिन्तन होता है, यही सत्त्वगुण का लक्षण है ॥६॥ 

जब रजोगुण का उदय, सत्त्व और त्तमोगुण का अन्तर्भाव होता है, तब आरम्भ में रुचिता, धैर्यत्याग, 
असत्‌ कर्मों का ग्रहण, निरन्तर विषयों की सेवा में प्रीति होती है, तभी समझना कि रजोगुण प्रधानता से 

मुझमें वर्त्त रहा है ॥१०॥ 

के जब तमोगुण का उदय और दोनों का अन्तर्भाव होता है, तब अत्यन्त लोभ अर्थात्‌ सब पापों का मूल 
बढ़ता, अत्यन्त आलस्य और निद्रा, धैर्य का नाश, क्रूरता का होना, नास्तिक्य अर्थात्‌ वेद और ईश्वर में 
श्रद्धा का न रहना, भिन्न-भिन्न अन्त१करण की वृत्ति और एकाग्रता का अभाव, जिस किसी से याचना, और 
प्रमाद अर्थात्‌ किन्हीं व्यसनों में फैंसना होवे, तब तमोगुण का लक्षण विद्वान्‌ को जानने योग्य है ॥११॥ 

तथा जब अपना आत्मा जिस कर्म को करके, करता हुआ और करने की इच्छा से लज्जा, शडका 
और भय को प्राप्त होवे, तब जानो कि मुझमें प्रवृद्ध तमोगुण है ॥१२॥ 

जिस कर्म से इस लोक में जीवात्मा पुष्कल प्रसिद्धि चाहता, दरिद्रता होने में भी चारण, भाट आदि 
को दान देना नहीं छोड़ता, तब समझना कि मुझमें रजोगुण प्रबल है ॥१३॥ 

और जब मनुष्य का आत्मा सबसे जानने को चाहे, गुण ग्रहण करता जाए, अच्छे कर्मों में लज्जा न 
करे, और जिस कर्म से आत्मा प्रसन्न होवे अर्थात्‌ धर्मचरण ही में रुचि रहे, तब समझना कि मुझमें सत्त्वगुण 


प्रबल है ॥१४॥ ह 
रजोगुण का अर्थ-संग्रह की इच्छा और सत््वगुण का लक्षण धर्म-सेवा करना 


तमोगुण का लक्षण काम, 
है, परन्तु तमोगुण से रजोगुण और रजोगुण स सत्वगुण श्रेष्ठ है ॥१५॥ 
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६६६ | सत्यार्थभास्कर 


[किस-किस गुण से कौन-कौन योनि प्राप्ति होती है] 


अब जिस-जिस गुण से जिस-जिस गति को जीव प्राप्त होता है, उस-उसको आगे लिखते हैं'-.. 
देवत्वं सात्विका यान्ति मनुष्यत्वञज्य राजसा8 । 
तिर्यक्व॑ तामसा नित्यमित्येषा त्रिविधा गति३ ॥१॥ 
स्थावराः कृमिकीटाश्च मत्स्याः सर्पर्श्च कच्छपा३ । 
पशवश्च  मृगाश्यैव. जघन्या. तामसी गति३. ॥२॥ 
हस्तिनश्च तुरड्‌गाश्च शूद्रा म्लेच्छाश्च गर्हिताः । 
सिंहा' व्याप्ता वराहाश्च मध्यमा तामसी गति३ ॥३॥ 
चारणाश्च सुपर्णाश्च पुरुषाश्चैव वाम्भिका३ । 
रक्षांसि च पिशाचाश्च तामसीषूत्तमा गति३. ॥४॥ 
झल्ला मल्‍्ला नटाश्चैव पुरुषाः शस्त्रवृत्तव/ । 
द्यूतपानप्रसक्ताश्य जघन्या रांजसी गति॥ . ॥५॥ 
राजानः क्षत्रियाश्वैव राज्ञां चैव पुरोहिताई .. । 
वादयुद्धप्रधानाश्व मध्यमा राजसी गति; ॥६॥ 
गन्धर्वा गुह्यका यक्षा विबुधानुचराश्य ये । े | 
तथैवाप्सरस8 सर्वा राजसीषृत्तमा. गति ॥७॥ हे 
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देवत्वमू--पाप-पुण्य के फलस्वरूप होनेवाली योनियों के निर्देशक ये सभी श्लोक मनुस्मृति के १... 
अध्याय से उद्धृत हैं | इन श्लोकों में महर्षियों द्वारा भूगु से प्रश्न और भृगु द्वारा उनका उत्तर देने का वर्ण 
होने से ये मनु प्रोक्त न होकर भृगु से भी परवर्त्ती किसी अन्य व्यक्ति द्वारा रचकर संकलित किये गये प्रतीत 
होते हैं, अतएव इनका प्रामाण्य सन्दिग्ध है |इनका मूल तथा आधार विद्वज्जनों द्वारा अन्वेष्य है | इन 
श्लोकों में निर्दिष्ट कर्मफल-व्यवस्था-के ग्रन्थ॒कार द्वारा मान्य होने का कोई स्पष्ट संकेत भी उपलब्ध नहीं 
है | इन्हें यहाँ उद्धृत करने में ग्रन्थकार का तात्पर्य इस विषय में एक सम्भावित रूपरेखा प्रस्तुत करना-भर 
प्रतीत होता है | 
योग४--वृत्तिनिरोध का अर्थ है किसी एक इच्छित विषय में चित्त को स्थिर रखना अर्थात्‌ अपनी इच्छा 
के अनुसार चित्त को एक स्थान पर केन्द्रित करना योग कहाता है | जब चित्त में स्थैर्यशक्ति उत्पन्न होती 
है तब किसी भी लक्ष्य में उसे स्थिर किया जा सकता है | स्थिरता की चरम सीमा ही समाधि है| चित्त 
शब्द का अर्थ यहाँ अन्त४करण है और यह सत्त्त-रजस्‌-तमस्‌ रूप प्रकृति का .परिणाम होने से त्रिगुणात्मक 
है | इसी के बाद्याभ्यान्तर व्यापार को वृत्ति कहते हैं | चित्त इनमें से किसी-न-किसी वृत्ति से व्याप्त रहता 
है | इन वृत्तयों के क्रम का निरोध होना 'योग' है | 
तदा द्रष्टु$--तब, अर्थात्‌ जब चित्त की वृत्तियों का निरोध हो जाता है और समस्त वृत्तियाँ बाह्य विषयों से 


१. द्र०--येन यस्तु गुणेनैषां संसारान्‌ प्रतिपद्यते | तान्समासेन वक्षामि सर्वस्यास्य यथाक्रमम्‌ ॥ --मनु० १२३३ 

२. मनुस्मृति में 'सर्पा/ सकच्छपा8 पाठ है | 

३. द्वि० सं० में 'हिंस्रा पाठ है, पर आर्य-भाषार्थ में 'सिंह' है, अतः ऋषि को भी 'सिंह' पाठ अभिप्रेत था | लिपिकर 
की अनवधानता से 'हिंस्र” लिखा गया प्रतीत होता है | --भ० द० 
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तापसा यतयो विप्रा ये च वैमानिका गणाः । 
नक्षत्राणि च दैत्याश्च प्रथमा सात्विकी गति३ ॥८॥ 
यज्वान ऋषयो देवा वेदा ज्योतींषि वत्सराः । 
पितरश्चैव साध्याश्च द्वितीया सात्विकी गति३ ॥६॥ 
ब्रह्मा विश्वसृजों धर्मो महानव्यक्तमेय च। 
उत्तमां सात्विकीमेतां गतिमाहुर्ममीषिण/.._ ॥१०॥ 
इन्द्रियाणां प्रसडगेन धर्मस्यासेवनेन च.। 
पापान्‌ संयान्ति संसारानविद्वांसो नराधमा४ ॥११॥ 
>-मनु० १२४०, ४२-५०, ५२॥ 
जो मनुष्य सात्विक हैं वे देव अर्थात्‌ विद्वान, जो रजोगुणी होते हैं वे मध्यम मनुष्य, और जो 
तमोगुणयुक्त होते हैं वे नीच गति को प्राप्त होते हैं ॥१॥ ० 
जो अत्यन्त तमोगुणी हैं वे स्थावर वृक्षादि, कृमि, कीट, मत्स्य, सर्प्प, कच्छप, पशु और मृग के जन्म 
को प्राप्त होते हैं ॥२॥ 
जो मध्यम तमोगुणी हैं, वे हाथी, घोड़ा, शूद्र, म्लेच्छ, निन्दित कर्म करनेहारे, सिंह, व्याघ्र, वराह अर्थात्‌ 
शूकर के जन्म को प्राप्त होते हैं ॥३॥ 
जो उत्तम तमोगुणी हैं, वे चारण (जो कि कवित्त दोहा. आदि बनाकर मनुष्यों की प्रशंसा करते हैं), 
सुन्दर पक्षी, दांभिक पुरुष अर्थात्‌ अपने मुख से अपनी प्रशंसा करनेहारे, राक्षस-जो हिंसक पिशाच 
अनाचारी अर्थात्‌ मद्यादि के आहारकर्त्ता और मलिन रहते हैं, वह उत्तम तमोगुण के कर्म का फल- है ॥४॥ 
जो अधम रजोगुणी हैं, वे 'झल्ला४' अर्थात्‌ तलवार आदि से मारने वा कुदार आदि से खोदनेहारे, 
'मल्लाह' अर्थात्‌ नौका आदि के चलानेवाले, नट जो बाँस आदि पर कला, कूदना, चढ़ना-उतरना आदि 
करते हैं, शस्त्रधारी भृत्य और मद्य पीने में आसक्त हों, ऐसे जन्म नीच रजोगुण का फल है ॥५॥ 
जो मध्यम रजोगुणी होते हैं, वे राजा, क्षत्रियवर्णस्थ राजाओं के पुरोहित, वादविवाद करनवाले, दूत, 
प्राइविवाक (वकील वारिस्टर), युद्ध-विभाग के अध्यक्ष के जन्म पाते हैं ॥६॥ 
जो उत्तम रजोगुणी है वे गन्धर्व (गानेवाले), गुह्यक (वादित्र बजानेहारे), यक्ष (धनाढय), विद्वानों के 
सेवक, और अप्सरा अर्थात्‌ जो उत्तम रूपवाली स्त्री उसका जन्म पाते हैं ॥७॥ 
जो तपस्वी, यति>संन्‍्यासी, वेदपाठी विमान के चलानेवाले, ज्योतिषी और दैत्य अर्थात्‌ देहपोषक 
मनुष्य होते हैं, उनको प्रथम सत्वगुण के कर्म का फल जनो ॥८५॥ 
जो मध्यम सत्त्वगुणयुक्त होकर कर्म करते हैं, वे जीव यज्ञकर्ता, वेदार्थवित्‌ विद्वान, वेद, विद्युत्‌ आदि 
और कालविद्या के ज्ञाता, रक्षक ज्ञानी और 'साध्य'-कार्यसिद्धि के लिए सेवन करने योग्य अध्यापक का 
जन्म हैं ॥६॥ 
8. दा सत्वगुणयुक्त होके उत्तमकर्म करते हैं, वे 'ब्रह्मा'-सब वेदों का वेत्ता, 'विश्वसृज'-सब 
सृष्टिक्रम विद्या को जानकर विविध विमानादि यानों को बनानेहारे, धार्मिक, सर्वोत्तम बुद्धियुक्त, और अव्यक्त 
के जन्म और प्रकृतिवशित्व सिद्धि को प्राप्त होते हैं ॥१०॥ के " 
जो इन्द्रियों के वश होकर विषयी, धर्म को छोड़कर अधर्म करनेहारे अविद्वान्‌ हैं, वे मनुष्यों में नीच 
जन बुरे-बुरे दुःखरूप जन्म को पाते हैं ॥११॥ रस 
इस प्रकार सत्व, रज और तमोगुणयुक्त वेग से जिस-जिस प्रकार का कर्म जीव करता है, उस-उस 


को उसी-उसी प्रकार फल प्राप्त होता है | 
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ध्ह्८ सत्यार्थभास्कर 
[चित्तवृत्ति का निरोध] 


जो मुक्त होना चाहते हैं वे गुणातीत अर्थात्‌ सब गुणों के स्वभावों में न फँसकर महायोगी होके मुक्ति 
का साधन करें, कक्‍्योंकि-- 
योगशिवचत्तवृत्तिनिरोध३ ॥१॥ 
तदा द्र॒ष्टु स्वरूपेडवस्थानम्‌ ॥२॥ 
--ये योगशास्त्र पातञ्जल १|२,३ के सूत्र हैं ॥ 
मनुष्य रजोगुण-तमोगुणयुक्त कर्मों से मन को रोक, शुद्ध सत्वगुणयुक्त हो पश्चात्‌ उसका निरोध कर 
'एकाग्र' अर्थात्‌ एक परमात्मा और नाभि, हृदय, कण्ठ, नेत्र और नासिका के अग्रभाग में चित्त को ठहरा 
रखना निरुद्ध अर्थात्‌ सब ओर से मन की वृत्ति को रोकना ॥१॥ 
जब चित्ति एकाग्र और निरुद्ध होता है, तब सबके द्रष्टा ईश्वर के स्वरूप में जीवात्मा की स्थिति होती 
है ॥२॥ इत्यादि साधन मुक्ति के लिए करे | और-- | 
“अथ त्रिविधदु१खात्यन्तनिवृत्तिरत्यन्तपुरुषार्थ:" ॥॥ सांख्य० १॥१ 
जो आध्यात्मिक अर्थात्‌ शरीर-सम्बन्धी पीड़ा, आधिभौतिक जो दूसरे प्राणियों से दु४खित होना, 
आधिदैविक जो अतिवृष्टि, अतिताप, अतिशीत, मन, इन्द्रियों की चज्चलता से होता है | इस त्रिविध दुःख 
को छुड़ाकर मुक्ति पाना अत्यन्त पुरुषार्थ है ॥ 
इसके आगे आचार-अनाचार और भक्ष्याउभक्ष्य का विषय लिखेंगे ॥ 
इति श्रीमद्यानन्दसरस्वतीस्वामिनिर्मिते सत्यार्थप्रकाशे 


सुभाषाविभूषिते विद्याइविद्याबन्धमोक्षविषये 


नवम$४ समुल्लास8 सम्पूर्ण: ॥६॥ 


हटकर अन्तर्मुखी हो जाती हैं तो चित्त अपने कारणरूप प्रकृति में लीन हो जाता है और जीवात्मा का प्रकृति और 
प्राकृत पदार्थों से सम्बन्ध नहीं रहता | उस अवस्था में वह अपने चेतनस्वरूप से परमेश्वर में स्थिर हो जाता है। 

अथ त्रिविध०--मानवजीवन का सर्वोत्कृष्ट, सर्वातिशायी प्रयोजन अपवर्ग की प्राप्ति है । इसलिए इसे 
सांख्यदर्शन में अत्यन्त पुरुषार्थ कहा है | इसी का अपर नाम मोक्ष है | सांख्यकार यदि जीवात्मा को 
ब्रह्मरूप मानते तो पहले ही सूत्र में उसे त्रिविध दु४खों से निवृत्ति का निर्देश न करते | समस्त शास्त्र ईश्वर 
प्राप्ति के द्वारा मोक्षसाधन के निमित्त आवश्यक विधि-निषेधात्मक वाक्यों रो भरे पड़े हैं, क्योंकि पुरुषार्थ- 
चतुष्टय (धर्म-अर्थ-काम-मोक्ष) का पर्यवसान मोक्ष-प्राप्ति में है | 
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अथ दशमसमुल्लासारम्भ: 


अथा55चारा5नाचारभक्या$भक्ष्यविषयान्‌ व्याख्यास्याम: 
[आचार-अनाचार का लक्षण] 


अब जो धर्मयुक्त कामों का आचरण, सुशीलता, सत्पुरुषों का सडग, और सद्दिद्या के ग्रहण में रुचि 
आदि 'आचार', और इनसे विपरीत 'अनाचार' कहाता है,उसको लिखते हैं- 
विदोक्त धर्म का सेवन] 


विद्वदृभिः सोवित:. सद्भिनित्यमद्वेषरगगिभिः | 
हृदयेनाभ्यनुज्ञातो यो धर्मस्तन्निबोधघत ॥॥१॥ 
कामात्मता न प्रशस्ता न चैवेहास्त्यकामता | 
काम्यो हि. वेदाधिगमः कर्मयोगश्च वैदिक: . ॥२॥ 
सड्कल्पमूलः: कामो वै यज्ञा: सड्कल्पसंभवा: । 
व्रतानि यमधर्माश्चय सर्वे सडकल्पजा: स्मृता:ः ॥३॥ 
अकामस्य क्रिया काचिद्‌ दृश्यते नेह कहिचित्‌ । 
यद्यद्धि कुरुते किज्बत्‌ तत्तत्कामस्य चेष्टितमू. ॥४॥ 


आचार और विचार में साध्य-साधन सम्बन्ध है | विचार का सम्बन्ध बुद्धि के साथ है और आचार का 
जीवन के साथ | जानना जानने के लिए नहीं, करने के लिए होता है, अर्थात्‌ ज्ञान का पर्यवसान कर्म में 
है । आचार एक व्यापक शब्द है | इसी से आचार्य शब्द निष्पन्न होता है | केवल पुस्तकस्थ विद्या पढ़ाने 
और परीक्षा पास करानेवाले शिक्षक या अध्यापक कहला सकते हैं, पर आचार्य नहीं | आचार्य का मुख्य 
कर्त्तव्य शिष्य को आचारवान्‌ बनाना है--'आचारं ग्रहयतीति आचार्य४“ | 
भगवान्‌ मनु का कथन है-- आचार£ परमो (प्रथमो) धर्म:” |(मनु ० ११०८) इतना ही नहीं, उनका 
कहना है-. 
आचाराद्विच्युतो विप्रो न वेदफलमश्नुते .। 
आचारेण तु संयुक्त४ संपूर्णफलभाग्भवेत्‌_ ॥ --मनु० १|१०६ 
अर्थात्‌ धर्माचरण से च्युत द्विज वेदप्रतिपादित सुखरूप फल को प्राप्त नहीं होता और जो घर्माचरण 
करता है वह समस्त सुखों को पाने का अधिकारी होता है | न 
मनु ने इरा श्लोक की मान्यता की पुष्टि यत्र-तत्र अनेक श्लोकों में भी की है | तद्यथा 
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१००० 


वेदो5खिलो धर्ममूलं स्मृतिशीले च तब्बिदाम्‌ । 
आचारश्चैव साधूनामात्मनस्तुष्टिरिव च...॥५॥ 
सर्वन्तु समवेक्ष्येद निखिल. ज्ञानचक्षुषा | 
श्रुतिप्रामाण्यतो विद्वान्‌ स्वधर्मे निविशेत वै. ॥६॥ 
श्रुतिस्मृत्युदितं धर्ममनुतिष्ठनू हि मानवः . । 
इह कीर्तिमवाप्नोति प्रेत्य चानुत्तम॑ं सुखमू ॥७॥ 
श्रुतिस्तु वेदो विज्ञेयो धर्मशास्त्र तु वै स्मृति: । 
ते सवर्थिष्वमीमांस्ये ताभ्यां धर्मो हि निर्बमी ॥८।॥| 
यो5वमन्येत ते मूले हेतुशास्त्राश्रयाद्‌ द्विजः । 
स साधुभिर्बहिष्कार्यों नास्तिको वेदनिन्दक: ॥६॥ 
वेद: स्मृति: सदाचार: स्वस्य च॒ प्रियमात्मनः । 
एतच्चतुर्विधि प्राहु४ साक्षाद्धर्मस्य लक्षणम्‌ ._॥१०॥ 
अर्थकामेष्वसक्तानां धर्मज्ञानं विधीयते. । 
धर्म॑ जिज्ञासमानानां प्रमाणं परम॑  श्रुति३ ॥११॥ 
वैदिकेः कर्मभि३ पुण्यैनिषेकादिद्दिजन्मनाम्‌ू । 
कार्य्य/ शरीरसंस्कार३ पावन४ - प्रेत्य चेह-च ॥१२॥ 
केशान्त8 षोडशे वर्षे ब्राह्मणस्य विधीयते । 
राजन्यबन्धोर्दाविंशे वैश्यस्य द््धिके ततः  ॥१३॥ 


--मनु० २१-४, ६, ८, ११-१३, २६, ६५ ॥ 


यस्य वाडमनसी शुद्धे सम्यग्गुप्ते च॒ सर्वदा | 
स वै सर्वमवाप्नोति वेदान्तोपपतं फलम्‌. ॥ 
वेदास्त्यागाश्च यज्ञाश्य नियमाश्च तपांसि च.। 
न विप्रदुष्टभावस्य सिद्धिं गच्छन्ति कहिंचित्‌ू. ॥ 


इन श्लोकों से स्पष्ट हैं कि आचारहीन व्यक्ति को उक्त वेदोक्त कर्मों में सफलता नहीं मिलती, 
आचारवान्‌ को ही मिलती है | महामति चाणक्य का सूत्र है--सुखस्य मूल धर्म४ अर्थात्‌ सुख का मूल धर्म 


है | मानो मनु के निम्न श्लोक में इसी का व्याख्यान उपलब्ध है- 


एवमाचारतो दृष्ट्वा धर्मस्य मुनयो गतिम्‌ । 


सर्वस्य तपसो मूलमाचारं जगृहु; परमू_॥ --मनु० १॥११० 
अर्थात्‌ (एवम्‌) इस प्रकार (आचारत४) धर्माचरण से ही (धर्मस्य गतिम्‌ ) धर्म की प्राप्ति एवं अभिवृद्धि 
को (दृष्ट्वा) देखकर (मुनय$) मुनियों ने (सर्वस्य तपस& मूलम्‌ ) सब तपस्याओं का श्रेष्ठ मूलाधार 


(आचारम्‌ ) धर्माचरण को ही (जगृहु४) स्वीकार किया है । 


तब इस आचाररूप धर्म का स्वरूप अथवा लक्षण क्या है ? ग्रन्थकार द्वारा यहाँ मनुस्मृति से उद्धृत 
श्लौकों में इसी का विवेचन किया है | इस विवेचन का सार इन्हीं में से एक--निम्न श्लोक में उपलब्ध है-- 


वेदः स्मृतिः सदाचार8 स्वस्य च॒ प्रियमात्मन/ । 


एतच्चतुर्विध॑ प्राहुः साक्षाद्धर्मस्य लक्षणम्‌ ॥ --मनु० २१२ 
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#ज्छ 


दशम- समुल्लास: १००१ 


मनुष्यों को सदा इस बात पर ध्यान रखना चाहिए कि जिसका सेवन रोग-द्वेषरहित विद्वान्‌ लोग नित्य 
करें, जिसको हृदय अर्थात्‌ आत्मा से सत्यकर्तव्य जानें, वही धर्म माननीय और करणीय है ॥१॥ 

क्योंकि इस संसार में अत्यन्त कामात्मता और निष्कामता श्रेष्ठ नहीं है | वेदार्थ ज्ञान और वेदोक्त कर्म, 
ये सब कामना ही से सिद्ध होते हैं ॥२॥ 

जो कोई कहे कि मैं निरिच्छ और निष्काम हूँ वा हो जाऊँ, तो वह कभी नहीं हो सकता, क्योकि सब 
काम अर्थात्‌ यज्ञ, सत्यभाषणादि व्रत यम-नियमरूपी धर्म सड्कल्प ही से बनते हैं ॥३॥ 

क्योंकि जो-जो हस्त, पाद, नेत्र, मन आदि चलाये जाते हैं, वे सब कामना ही से चलते हैं | जो इच्छा 
न हो, तो आँख का खोलना और मीचना भी नहीं हो सकता ॥४॥ 

इसलिए सम्पूर्ण वेद, मनुस्मृति तथा ऋषिप्रणीत शास्त्र, सत्पुरुषों का आचार, और जिस-जिस कर्म 
में अपना आत्मा प्रसन्न रहे अर्थात्‌ भय, शड्का, लज्जा जिसमें न हो, उन कर्मों का सेवन करना उचित 
है | देखो, जब कोई मिथ्याभाषण चोरी आदि की इच्छा करता है, तभी उसके आत्मा में भय, शड्का, लज्जा 
अवश्य उत्पन्न होती है | इसलिए वह कर्म करने योग्य नहीं ॥५॥ 


अर्थात्‌--वेद, स्मृति, सत्पुरुषों का आचरण तथा अपने आत्मा के ज्ञान से अविरुद्ध प्रियाचरण ये चार 
धर्म के लक्षण हैं, अर्थात्‌ इन्हीं से धर्म लक्षित होता है | 

यहाँ उद्धृत श्लोकों में “विद्वदृभिः सेवितः सद्भि४' (सदाचार8), “हृदयेनाभ्यनुज्ञातः* (स्वस्य च 
प्रियमात्मन8), “वेदो5इखिलो धर्ममूलम्‌* (वेद8), 'स्मृतिशीले' (स्मृति) “आचारश्चैव साधूनाम्‌* (सदाचार३), 
'आत्मनस्तुष्टि5' (स्वस्य च॒ प्रियमात्मन8); 'श्रुतिप्रामाण्यत' (वेद), 'श्रुतिस्मृत्युदितम* (वेद व स्मृति) ; 
'श्रुतिस्तु वेदों विज्ञेय४' (वेद), “धर्मशास्त्रं तु वै स्मृति” (स्मृति३); “नास्तिको वेदनिन्दक8* (वेद); प्रमाण 
परम॑ श्रुति (वेद) तथा 'वैदिकै३ कर्मभि. पुण्य” (वेद)--इत्यादि वाकक्‍्यों के द्वारा इन्हीं चार आधारभूत 
लक्षणों का निर्देश किया गया है | मनुस्मृति में अन्यत्र भी अनेकत्र एकैकश३ अथवा समवेतरूप में इनका 
संकेत उपलब्ध है | 

मनुस्मृति तथा अन्य शास्त्रों में भी अनेकत्र वेद और श्रुति शब्दों का प्रयोग मिलता है | इस विषय में 
ग्रन्थकार ने ऋ०भा०भूमिका में लिखा है>- 

““प्रश्न--वेद और श्रुति ये दो नाम ऋग्वेदादिसंहिताओं के क्‍यों हुए हैं ? 

उत्तर- अर्थभेद से, क्‍योंकि एक विद्‌ धातु ज्ञानार्थक है, दूसरी--धातु सत्तार्थक है, तीसरी विद्लू का 
अर्थ लाभ है, चौथी विद्‌ धातु का अर्थ विचार है | इन चार धातुओं से करण और अधिकरणकारक में 'घज्‌ 
प्रत्यय करने से वेद शब्द सिद्ध होता है | तथा श्रु धातु श्रवण अर्थ में है । जिनके पढ़ने से यथार्थ विद्या 
का विज्ञान होता है, जिनको पढ़के विद्वान्‌ होते हैं, जिनसे सब सुखों का लाभ होता है और जिनसे 
ठीक-ठीक सत्यासत्य का विचार मनुष्यों को होता है, इससे ऋक्‌ संहिता आदि का नाम वेद है । वैसे ही 
सृष्टि के आरम्भ से आज पर्यन्त और ब्रह्मा आदि से लेके हम लोग पर्यन्त जिससे सब विद्याओं को सुनते 
आये हैं, इससे वेदों का नाम श्रुति पड़ा है। ..... जैसे छनन्‍्द और मन्त्र ये दोनों शब्द एकार्थवाची अर्थात्‌ 
संहिता-भाग के नाम हैं, वैसे ही निगम और श्रुति भी वेदों के नाम हैं । 

वेद ईश्वरीय ज्ञान है और ईश्वर निश्नन्ति है, अत३ उसका ज्ञान भी निर्भ्नान्‍्त होने से स्वत्त+प्रमाण 
है । स्वत४प्रमाण होने से 'प्रमाणं परमं श्रुतिः' । स्मृतिग्रन्थ वेदों में पारंगत ऋषि-मुनियों की रचना है। जौव 
अल्पज्ञ है, इस कारण उसकी रचना में भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा की सम्भावना है, अतः जीवकृत होने से 
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मनुष्य सम्पूर्ण शास्त्र, वेद, सत्पुरुषों का आचार, अपने आत्मा के अविरुद्ध अच्छे प्रकार विचार कर 
ज्ञाननेत्र से देख करके श्रुतिप्रमाण से स्वात्मानुकुल धर्म में प्रवेश करे ॥६॥ 

क्योंकि जो मनुष्य वेदोक्त धर्म और जो वेद से अविरुद्ध स्मृत्युक्त धर्म का अनुष्ठान करता है, वह इस 
लोक में कीत्ति और मरके सर्वोत्तम सुख को प्राप्त होता है ॥७॥ 

हक 'श्रुति” वेद और 'स्मृति* धर्मशास्त्र को कहते हैं | इनसे सब कर्त्तव्याइकर्त्तव्य का निश्चय करना 

चाहिए ॥८॥ 

जो कोई मनुष्य वेद और वेदानुकूल आप्तग्रन्थों का अपमान करे, उसको श्रेष्ठ लोग जातिबाह्य कर 
दें, क्योंकि जो वेद की निन्‍दा करता है, वही 'नास्तिक' कहाता है ॥६॥ 

इसलिए वेद, स्मृति, सत्पुरुषों का आचार, और अपने आत्मा के ज्ञान से अविरुद्ध प्रियाचरण --ये चार 
धर्म के लक्षण, अर्थात्‌ इन्हीं से धर्म लक्षित होता है ॥१०॥ 


स्मृतिग्रन्थ परत४प्रमाण हैं, अर्थात्‌ वे वहीं तक प्रमाण है जहाँ तक वेदानुकूल हों | जाबालस्मृति में लिखा 
है--'श्रुतिस्मृतिविरोधे तु श्रुतिरेव गरीयसी' | जिन बातों के सम्बन्ध में वेद में कोई स्पष्ट निर्देश उपलब्ध न 
हो, उनके विषय में आप्तपुरुष देश-काल-परिस्थिति के अनुसार नियम बना सकते हैं, परन्तु उनका 
वेदाविरोधी होना आवश्यक है, अर्थात्‌ उनमें ऐसा कुछ नहीं होना चाहिए जो वेद की आधारभूत मान्यताओं 
के विपरीत हो | सदांचार का तीसरा मापदण्ड वेद तथा वेदानुकूल स्मृतियों के जानने और तदनुसार 
व्यवहार करनेवाले सत्पुरुषों का आचरण है | जिन्न कामों के।.विषय में न वेद में स्पष्ट निर्देश हो और न 
वेदानुकूल निर्मित स्मृतियों में, उनके विषय में जो काम महापुरुषों के आचरण के अनुकूल होगा वही धर्म 
माना जाएगा और इसके विपरीत अधर्म | धर्म का चौथा स्रोत “आत्मा की सन्तुष्टि' या “आत्मा का प्रिय' 
कार्य है | यहाँ हर किसी के प्रिय को*धर्म की कोटि में नहीं रक्खा जा सकता । वेदानुकूल आचरण 
करनेवाले, धार्मिक, पवित्रात्मा विद्वानों की उनकी अपनी आत्मा की सन्तुष्टि, प्रसन्नता और प्रियता के 
अनुकूल जो कार्य हैं, वही धर्म हैस्‍। इस विषय में महाकवि कालिदास की यह कक्ति द्रष्टव्य है-- 
सतां हि सन्देहपदेषु वस्तुषु प्रमाणमन्त४करणप्रवृत्तय३ । 

एतदनुसार सज्जन पुरुषों के. अन्त४करण में उद्‌भूत विचार को ही प्रमाणकोटि में रक्खा जाता है | 
मनु ने जहॉ-जहाँ आत्मा की सन्तुष्टि की बातें कही हैं, वे द्विजों के धर्माधर्म के प्रसंग में हैं, उनसे इतर 
निम्नस्तरीय व्यक्तियों के लिए नहीं | हाँ, जिस कार्य में आत्मा को भय, शंका, लज्जा आदि का अनुभव नहीं 
होता, ऐसे कर्म अवश्य आत्मा के प्रिय कर्म कहे जा सकते हैं, इससे विपरीत कर्म आत्मा के प्रिय नहीं माने 
जा सकते | 

यो5वमन्येत--जो (हेतुशास्त्राश्रयात्‌ ) तर्कशास्त्र के आश्रय से वेद और धर्मशास्त्र का अपमान करता 
है, श्रेष्ठ पुरुषों को योग्य है कि उसे समाज से बहिष्कृत कर दें | वेद की निनदा करनेवाला नास्तिक होता 
है | 

मनु तथा अन्य आचार्य धर्माधर्म का निश्चय करने में तर्क को प्रमाण मानते हैं । निरक्तशास्त्र 
(परिशिष्ट १११३) में तर्क को ऋषिस्थानीय माना है । उसे वेदमन्त्रों के अर्थ का निश्चायक बतलाया है | 
मनु तो यहॉ तक कहते हैं कि--'यस्तर्केणानुसन्धत्ते स धर्म वेद नेतर३* (१२१०६) अर्थात्‌ जो तर्क से 
अनुसन्धान करता है वही धर्म के तत्व को समझता है, अन्य नहीं | इसलिए जब मनु 'हेतुशास्त्राश्रय* अर्थात्‌ 
तर्क का निषेध करते हैं तो उनका अभिप्राय 'तर्क' से नहीं, 'कुतर्क' से है | विवेच्य श्लोक में 'अवमन्येत' 
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दशम-समुल्लास: १००३ 


परन्तु जो द्रव्यों के लोभ और काम अर्थात्‌ विषय-सेवा में फँसा हुआ नहीं होता, उसी को धर्म का ज्ञान 
होता है । जो धर्म को जानने की इच्छा करें, उनके लिए वेद ही परम प्रमाण है ॥११॥ 

इसी से सब मनुष्यों को उचित है कि वेदोक्त पुण्यरूप कर्मों से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य अपने सन्‍्तानों 
का निषेकादि संस्कार करें, जो इस जन्म वा परजन्म में पवित्रकरने वाला है ॥१२॥ 

ब्राह्मण के सोलहवें, क्षत्रिय के बाईसवें, और वैश्य के चौबीसवें वर्ष में केशान्तकर्म-क्षौर-मुण्डन हो 
जाना चाहिए, अर्थात्‌ इस विधि के पश्चात्‌ केवल शिखा को रखके अन्य डाढ़ी-मुँछ और शिर के बाल सदा 
मुँडवाते रहना चाहिए, अर्थात्‌ पुन॥ कभी न रखना और जो. शीतप्रधानदेश हो तो कामचार है, चाहै जितने 
कैश रक्‍्खे | और जो अति उष्ण देश हो, तो सब शिखासहित छेदन करा देना चाहिए, क्योंकि शिर में बाल 
रहने से उष्णता अधिक होती है, और उससे बुद्धि कम हो जाती है | डाढ़ी-मूँछ रखने से भोजन-पान अच्छे 
प्रकार नहीं होता, और उच्छिष्ट भी बालों में रह जाता है ॥१३॥ 
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क्रियापद का प्रयोग किया है जिससे उनका भाव यह है कि तर्कशास्त्र की आड़ में जल्प, वितण्डा आदि 
कुतर्क के द्वारा जो शास्त्र का अपमान करते हैं वे वेदनिन्दक समाज में रहने योग्य नहीं | ऋषियों ने जहाँ 
तर्क को इतना महत्वपूर्ण स्थान दिया है, वहाँ तर्क करने का अधिकार किसे हैं, यह भी निर्धारित कर दिया 
है । तदनुसार तत्त्वज्ञानी, शास्त्रवेत्ता तथा सत्यान्वेषण में प्रवृत्त व्यक्ति को ही तर्क करने का अधिकार 
है । 
अर्थकामेषु--अर्थ और काम पुरुषार्थचतुष्टय के अन्तर्गत होने से उनका निषेध नहीं किया जा 
सकता । दोष आसक्ति में है | पूना में दिये गये अपने प्रवचनों में एक दिन ग्रन्थकार ने कहा था कि “जो 
मनुष्य सांसारिक विषयों में फंसे हुए हैं, उन्हें धर्म का ज्ञान नहीं हो सकता । धर्म के जिज्ञासुओं 
(अभिलाषियों) के लिए ही वेद परम प्रमाण है।' 
केशान्त४--मनुस्मृति (२२१६) के अनुसार-- 
मुण्डो वा जटिलो वा स्यादथवा स्याच्छिखाजट३ । 
नैन॑ ग्रामेडभिनिम्लोचेत्सूर्यों नाभ्युदियात्कवचित्‌ ॥ 
ब्रह्मचारी चाहे तो सब केश मुँडवाकर रहे, चाहे सब केश रकक्‍्खे रहे अथवा केवल शिखा रखकर, शेष 
केश मुँडवाकर रहे | इस ब्रह्मचारी को किसी निवासस्थान में रहते सूर्य न तो अस्त हो, न कभी उदय हो 
अर्थात्‌ प्रमाद के कारण उसके निवासस्थान पर रहते-रहते सूर्य अस्त नहीं होना चाहिए और न ही 
सोते-सोते सूर्योदय होना चाहिए, अपितु उससे पूर्व ही सन्ध्योपासन आदि नित्य कर्मों के लिए वन-प्रदेश में 
निकल जाना चाहिए (२।७६, ७८, ७७, ७६) 
मुण्डो जटिल शिखी (लौगाक्षिगृह्म० १२५) अर्थात्‌ चाहे मूँड मुँडवाये, वा जटा रक्‍्खे अथवा शिखा 
रक्खे | मुण्डाः शिखारहिताः (लौगाक्षिगृह्म० ४०४) अर्थात्‌ मुण्ड का अर्थ है शिखारहित । 
चरकसंहिता (सूत्रस्थान ८१६) के अनुसार कम-से-कम एक पक्ष में तीन बार दाढ़ी-मूँछ तथा शिर के 
बाल कटवाते रहना चाहिए | 
वशे कृत्वा०-युक्ताहारविहार - इस सन्ददर्भ में गीता का निम्न श्लोक द्रष्टव्य है-- 
युक्ताहारविहारस्य युक्तचेष्टस्य कर्मसु.। 
युक्तस्वप्नावबोधस्य योगो भवति दुःखहा ॥ ६।१७ 
अर्थात्‌ जिसका आहार-विहार नियमित है, जिसकी चेष्टाएँ नियमित हैं, जिसका सोना-जागना 


नियमित है, योगाभ्यास से उसके सब दुश्ख दूर हो जाते हैं | 
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१००४ 


उनको रोकने में प्रयत्न 


का यही मुख्य आचार है कि जो इन्द्रियाँ चित को हरण करनेवाले 
त्न करे | जैसे घोड़े को सारथी रोककर 


[मनुष्यों के कुछ विशेष कर्तव्य] 


इन्द्रियाणां. विचरतां विषयेष्वपहारिषु ै। 

संमये यत्नमातिष्ठेद्विद्दान्‌ यन्तेव वाजिनाम्‌ ॥१॥ 
इन्द्रियाणां प्रसडगेन दोषमृच्छत्यसंशयम्‌. । 

सन्नियम्य तु तान्येव तत$ सिद्धि नियच्छति॥२॥ 

न जातु काम४ कामानामुपभोगेन शाम्यति । 

हविषा कृष्णवर्त्मेवः भूय एवाभिवर्द्धी ॥३॥ 
वेदास्त्यागश्च यज्ञाश्च नियमाश्च तपांसि च. । 

न विप्रदुष्टभावस्य सिद्धिं गच्छन्ति कहिंचितू. ॥४॥ 
वशे कृत्वेन्द्रियग्राम॑ संयम्य च मनस्तथा । 
सर्वान्‌ू संसाधयेदर्थानक्षिण्वन्‌ू योगतस्तनुमू. ॥५॥ 
श्रुत्वा स्पृष्ट्वा च दृष्ट्वा च भुकत्वा प्रात्वा च यो नर३8। 
न द्वष्यति ग्लायति वा स॒ विज्ञेयो जितेन्द्रियः ॥६॥। 
नापृष्ट४ कस्याचद्‌ ब्रूयान्न चान्यायेन पृच्छतः/ . । 
जानन्नपि हि मेधावी जडवल्लोक < आचरेतू ॥७॥ 
वित्त बन्धुर्वय४ कर्म विद्या भवति पज्चमी .। 
एतानि मान्यस्थानानि गरीयों यचद्यदुत्तरम्‌ ॥८॥ 
अज्ञों भवति वैं बाल$ पिता भवति मन्त्रद३ | 
अज्ञं हि बालमित्याहु पितेत्येव तु मन्त्रदम्‌ ॥६॥ 
न हायनैर्न पलितैर्न वित्तेन न बन्धुमि8३ । 
ऋषयश्चक्रिरे धर्म योइनूचानः स नो महानू.._ ॥१०॥ 
विप्राणां ज्ञानतो ज्यैष्ठ्यं क्षत्रियाणां तु वीर्यत३ । 
वैश्यानां धान्यधनत8 शूद्राणामेव जन्मतश . ॥११॥ 
न तेन वृद्धो भवति येनास्य पलितं शिर$३  । 

यो वै युवाप्यधीयानस्तं देवा४ स्थविरं विदुः ॥१२॥ 
यथा काष्ठमयो हस्ती यथा चर्ममयो मृग$ | 
यश्च विप्रोडनधीयानस्त्रयस्ते नाम बिश्रति ॥१३॥ 
अहिंसयैंव भूतानां कार्य॑ श्रेयोडनुशासनम्‌ । 
वाक्‌ चैव मधुरा श्लक्षणा प्रयोज्या धर्ममिच्छता ॥१४॥ 


““नु० २|८८,६३,६४,६७,१००, ६८,११०, १३६,१५३-१५७,१५६ ॥ 


अपने वश में करके अधर्ममार्ग से हटाके धर्ममार्ग में सदा चलाया करे ॥१॥ 


जब इनको जीतकर धर्म में चलाता है, तभी अभीष्ट सिद्धि को प्राप्त होता है ॥२॥ . 
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वाले विषयों में प्रवृत्त कराती हैं. 
शुद्ध मार्ग में चलाता है, इस प्रकार इनकी 


क्योंकि इन्द्रियों को विषयासक्ति और अधर्म में चलाने से मनुष्य निश्चित दोष को प्राप्त होता है और 


यह निश्चय है कि जैसे अग्नि में इन्धन और घी डालने से बढ़ता जाता, वैसे ही कामों के उपभोग से कार्म 
शान्त कभी नहीं होता, किन्तु बढ़ता ही जाता है| इसलिए मनुष्य को विषयासक्त कभी न होना चाहिए ॥३॥ 


दशम-समुल्लास: १००५ 


जो अजितेन्द्रिय पुरुष है, उसको “विप्रदुष्ट” कहते हैं | उसके करने से न वेदज्ञान, न त्याग, न यज्ञ, 

४ नियम और न धर्माचरण सिद्धि को प्राप्त होते हैं, किन्तु ये सब जितेन्द्रिय, धार्मिकजन को सिद्ध होते 
॥४॥ 

इसलिए पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच ज्ञानेन्द्रिय और ग्यारहवें मन को अपने वश में करके, युक्ताहारविहार 
योग से शरीर की रक्षा करता हुआ सब अर्थों को सिद्ध करे ॥५॥ 

'जितेन्द्रियः उसको कहते हैं कि जो स्तुति सुनके हर्ष, और निन्‍्दा सुनके शोक, अच्छा स्पर्श करके 
सुख, और दुष्ट स्पर्श से दु४ख, सुन्दर रूप देखके प्रसन्न, और दुष्ट रूप देख अप्रसन्न, उत्तम भोजन करके 
आनन्दित, और निकृष्ट भोजन करके दुःखित, सुगन्ध में रुचि और दुर्गन्‍्ध में अरुचि नहीं करता ॥६॥ 

कभी विना पूछे वा अन्याय से पूछनेवाले को कि जो कपट से पूछता हो, उसको उत्तर न देवे | उनके सामने 
बुद्धिमान्‌ जड़ के समान रहे | हाँ, जो निष्कपट और जिज्ञासु हों, उनको विना पूछे भी उपदेश करे ॥७॥ 

एक धन, दूसरे बन्धु-कुटुम्ब-कुल, तीसरी अवस्था, चौथा उत्तम कर्म और पॉँचवीं श्रेष्ठ विद्या, ये पाँच 
मान्य के स्थान हैं, परन्तु धन से उत्तम बन्धु, बन्धु से अधिक अवस्था, अवस्था: से श्रेष्ठ कर्म, और कर्म से 
पवित्र विद्यावाले उत्तरोत्तर अधिक माननीय हैं ॥८॥ 

क्योंकि चाहे सौ वर्ष का भी पुरुष हो, परन्तु जो विद्या-विज्ञानरंहित है वह “बालक', और जो 
विद्या-विज्ञान का दाता है उस बालक को भी 'वृद्ध/ मानना चाहिए, क्‍योंकि सब शास्त्र, आप्त विद्वान 
अज्ञानी को “बालक' और ज्ञानी को 'पिता” कहते हैं ॥६॥ 

अधिक वर्षों के बीतने, श्वेत बाल के होने, अधिक धन से, और बड़े कुटुम्बके होने से वृद्ध नहीं 
होता, किन्तु ऋषि-महात्माओं का यही निश्चय है कि जो हमारे बीच में विद्या विज्ञान में अधिक है, वही 
'वृद्ध/ पुरुष कहाता है ॥१०॥ 

ब्राह्मण ज्ञान से, क्षत्रिय बल से, वैश्य धन-धान्य से, और शूद्र जन्म अर्थात्‌ अधिक आयु से वृद्ध होता 
है ॥११॥ 

शिर के बाल श्वेत होने से बुड्ढा नहीं होता, किन्तु जो युवा विद्या पढ़ा हुआ है, उसी को विद्वान्‌ लोग 
बड़ा जानते हैं ॥१२॥ 

और जो विद्या नहीं पढ़ा है; वह जैसा काष्ठ का हाथी, चमड़े का मृग होता है, वैसा अविद्दान्‌ मनुष्य 
जगत्‌ में नाममात्र मनुष्य कहाता है ॥१३॥ 

इसलिए विद्या पढ़, विद्वान, धर्मात्मा होकर निर्वैरता से सब प्राणियों के कल्याण का उपदेश करे और 
उपदेश में वाणी मधुर और कोमल बोले । जो सत्योपदेश से धर्म की वृद्धि और अधर्म का नाश करते हैं, 
वे पुरुष धन्य हैं ॥१४॥ 

नित्य स्नान करे, वस्त्र, अन्न-पान, स्थान सब शुद्ध रक्खे, क्‍योंकि इनके शुद्ध होने में चित्त की शुद्धि 
और आरोग्यता प्राप्त होकर पुरुषार्थ बढ़ता है। शौच उतना करना योग्य है कि जितने से मल, दुर्गन्ध दूर 
हो जाए | 

[आचार की महत्ता] 


'“आचार$ परमो धर्म श्रुत्युक्त४ स्मार्तत एव च' ॥ --मनु० १॥१०८ 
जो सत्यभाषणादि कर्मों का आचरण करना है, वही वेद और स्मृति में कहा हुआ 'आचार' है ॥ 
मा नो वधी? पितरं मोत मातरम्‌ ॥ --यजु३० १६।१५ 


मा नो वधी३--हमारे माता-पिता को मत मार । 
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१००६ सत्यार्थभास्कर 


आचार्य उपनयमानो ब्रह्मचारिणमिच्छते ॥ --अथर्व> ११५॥३ 
मातृदेवो भव | पितृदेवो भव | आचार्यदेवो भव | अतिथिदेवो भव ॥ 
--जै० आ० ७॥११ 
माता, पिता, आचार्य और अतिथि की सेवा करना 'देवपूजा' कहाती है ॥ 
और जिस-जिस कर्म से जगत्‌ का उपकार हो, वह-वह कर्म करना और हानिकारक छोड़ देना ही 
मनुष्य का मुख्य कर्त्तव्य कर्म है । कभी नास्तिक, लम्पट, विश्वासघाती, मिथ्यावादी, स्वार्थी, कपटी, छली 
आदि दुष्ट मनुष्यों का सड्ग न करे | 'आप्त' जो सत्यवादी, धर्मात्मा, परोपकारप्रिय जन हैं, उनका सदा 
संग करने ही क नाम 'श्रेष्ठाचार' है | 


[क्या विदेशगमन से आचार का नाश होता है ?] 


प्रश्न--आर्यावर्त्त देशवासियों का आर्यावर्त्त देश से भिन्न-भिन्न देशों में जाने से आचार नष्ट हो जाता 
है, वा नहीं ? 
उत्तर--यह बात मिथ्या है, क्योंकि जो बाहर-भीतर की पवित्रता करनी, सत्यभाषणादि आचरण करना 
है, वह जहाँ-कहीं करेगा आचार और धर्मश्रष्ट कभी न होगा और जो>आर्यावर्त्त में रहकर भी दुष्टाचार 
करेगा, वही धर्म और आचारभ्रष्ट कहावेगा | 
[देश-देशान्तर में जाने-आने में प्रमाण] 


जो ऐसा ही होता, तो-- 
मेरोहरेश्च द्वे वर्ष वर्ष हैमवर्त तत४३ । 
क्रमेणैव समागम्य भारत वर्षमासदत्‌ ॥१॥ 
स दृष्ट्वा विविधान्‌ देशान्‌ चीनहूणनिषेवितान्‌ ॥२॥ 
--ये श्लोक भारत, शान्तिपर्व (३२५॥१४-१५) मोक्षधर्म में व्यासशुक-संवाद में हैं ॥ 


आचार्य उपनयमानो०--यहाँ पूरा पाठ “आचार्य उपनयमानो ब्रह्मचारिणं कृणुते गर्भमन्त४' (११५३) 
'आचार्यो ब्रह्मचर्येण ब्रह्मचारिणमिच्छते" (११।५।१७) इस प्रकार बनता है । पूरे सन्दर्भ का अर्थ इस प्रकार 
है--आचार्य उपनयन करता हुआ ब्रह्मचारी शिष्य की कामना करता है | आचार्य ब्रह्मचारी को अपने गर्भ में 
धारण करता है | गर्भ में धारण करने का अर्थ माता बनना है | आचार्य का व्यवहार विद्यार्थी के साथ ऐसा 
होना चाहिए जैसा माता का अपने गर्भस्थ बालक के साथ होता है | जैसे गर्भिणी की तनिक-सी असावधानी 
से गर्भस्थ बालक का बहुत अनिष्ट हो सकता है, वैसे ही आचार्य के आचार-विचार का थोड़ा-सा दोष भी 
बालक के जीवन में विकार उत्पन्न कर देता है और जैसे माता की प्रत्येक चेष्टा का गर्भस्थ बालक पर 
प्रभाव पड़ता है, वैसे ही आचार्य के क्रियाकलाप से ब्रह्मचारी प्रभावित होता है | इसलिए आचार्य को गर्शिणी 
की भाँति सावधान रहना चाहिए | 

मातृदेवों भव--इत्यादि तीनों उद्धृत वचनों को ग्रन्थकार ने ग्याहरवें समुल्लास में 'पंचायतन-पूजा' के 
प्रकरण में भी उद्घृत किया है | तात्पर्य यह है कि माता, पिता, आचार्य तथा अतिथि इन को देवों के समान 
2२ *०॥० ५ निश्चित है कि वर्तमान में उपलब्ध 

मेरोहरेश्च---यह निश्चित महाभारत का लगभग ६० 
और जिस प्रकरण में से यहाँ उद्धृत श्लोक लिये गये हैं वह इतना कल्पनाप्रसूत, है ब-१+ 575: 


#ाच्छ्डए7आह्क्ह्आ5ऊरघ+ ५ 


€ 


दशम-समुल्लासः १००७ 


अर्थात्‌ एक समय व्यासजी अपने पुत्र शुक और शिष्य-सहित “पाताल अर्थात्‌ जिसको इस समय 
'अमेरिका' कहते हैं, उसमें निवास करते थे । शुकाचार्य ने पिता से एक प्रश्न पूछा कि आत्मविद्या इतनी 
ही है वा अधिक ? व्यासजी ने जानकर उस बात का प्रत्युत्तर न दिया, क्योंकि उस बात का उपदेश कर 
चुके थे | दूसरे की साक्षी के लिए अपने पुत्र शुक से कहा कि--हे पुत्र! तू मिथिलापुरी में जाकर यही 
प्रश्श जनक राजा से कर | वह इसका यथायोग्य उत्तर देगा' | ह 

पिता का वचन सुनकर शुकाचार्य पाताल से मिथिलापुरी की ओर चले | प्रथम मेरु अर्थात्‌ हिमालय 
से ईशान उत्तर और वायब्य दिशा में जो देश वसते हैं, उनका नाम हरिवर्ष था, अर्थात्‌ हरि कहते हैं बन्दर 
को, उस देश के मनुष्य अब भी रक्तमुख अर्थात्‌ वानर के समान भूरे नेत्रवाले होते हैं | जिन देशों का नाम 
इस समय “यूरोप है, उन्हीं को संस्कृत में “हरिवर्ष' कहते थे | उन देशों को देखते हुए और जिनको हूण 
'यहूदी' भी कहते हैं, उन देशों को देखकर चीन में आये | चीन से हिमालय और हिमालय से मिथिलापुरी 
को आये ॥ 

और श्रीकृष्ण तथा अर्जुन पाताल में “अश्वतरी” अर्थात्‌ जिसको अग्नियान नौका -कहते हैं, उसपर 
बैठके पाताल में जाके महाराजा युधिष्ठिर के यज्ञ में उद्दालक ऋषि को ले आये थे । धृतराष्ट्र का विवाह 
'गांधारर जिसको “कंधार' कहते हैं, वहाँ की राजपुत्री से हुआ । माद्री पाण्डु की स्त्री “ईरान” के राजा की 
कन्या थी और अर्जुन का विवाह पाताल में जिसको “अमेरिका” कहते हैं, वहाँ के राजा की लड़की उलोपी 
के साथ हुआ था । जो देश-देशान्तर द्वीप-द्वीपान्तर में न जाते होते, तो ये सब बातें क्योंकर हो सकतीं ? 


उपहासास्पद है कि उसपर समग्रता से विचार करना सम्भव नहीं, परन्तु इससे इतना अवश्य ध्वनित होता 
है कि जिस-किसी भी कालखण्ड में इन श्लोकों की रचना हुई है, उस समय विदेशयात्रा का प्रचलन 
था | सम्भवत$ यही प्रमाणित करना ग्रन्थकार को अभीष्ठ था । वेदों में अनेक मन्त्रों में जलपोतों, वायुयानों 
आदि के निर्माण तथा संचालन का उल्लेख होने से स्पष्ट है कि अनादिकाल से देश-विदेश में यात्रा करना 
शास्त्रसम्मत तथा तर्कसंगत है | आगे ११वें समुल्लास के आरम्भ में ग्रन्थकार ने लिखा है--“आर्यावर्त्त देश 
ही सच्चा पारसमणि है कि जिसको लोहेरूप दरिद्र विदेशी छूते ही सुवर्ण अर्थात्‌ धनादय हो जाते हैं ।” 
.. पौराणिकों द्वारा विदेशयात्रा को पाप घोषित करने का परिणाम यह हुआ कि विदेशी तो भारत के सम्पर्क 
में आकर धनाढ्य होते गये और हम पारसमणि होते हुए भी दरिद्र होते गये | वे हमारे यहाँ आकर और 
तरह-तरह की विद्याएँ सीखकर अपने देशवासियों को लाभान्वित करते रहे और हम कूपमण्डूक बनकर जो 
कुछ हम जानते थे उसे भी भूलते गये | एक समय था जब हमारे पास सब प्रकार के आयुध थे । फिर 
एक दिन वह समय आया जब राणा सांगा को अत्यन्त पराक्रमी होते हुए भी पराजय का मुँह देखना पड़ा, 
क्योंकि उसकी सेना के तीर और तलवार बाबर की तोपों के गोलों का सामना न कर सके । संसार में तोपों 
का आविष्कार हो गया था | तब यदि वह बाबर को सुलभ हो सकती थी तो राणा .सांगा को क्‍यों नहीं 
हो सकती थी ? पर तथाकथित धर्म के ठेकेदारों ने धर्म के नाम पर उनके हाथ-पैर बाँधकर डाल दिये 
थे । सत्यार्थप्रकाश के प्रथम संस्करण (सन्‌ १८७५) में चतुर्थ समुल्लास में अन्तर्देशीय विवाहों का अनुमोदन 
करते हुए ग्रन्थकार ने लिखा-- 
“यह बात भी अवश्य होनी चाहिए कि देश-देशान्तर से विवाह का होना उचित है, क्‍योंकि पूर्व, उत्तर, 
दक्षिण और पश्चिम देशों में रहनेवाले मनुष्यों में परस्पर विवाह करने से प्रीति होगी और देश-देशान्तरों के 
व्यवहार भी जाने जाएँगे | बलादिक गुण भी तुल्य होंगे और भोजन-व्यवहार भी एक ही होगा | इससे मनुष्यों 
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१००८ सत्यार्थभास्कर 


मनुस्मृति (८४०६) में जो समुद्र में जानेवाली नौका पर कर लेना लिखा है, वह भी आर्यावर्त्त से 
द्वीपान्तर में जाने के कारण है और जब महाराजा युधिष्ठर ने राजसूय यज्ञ किया था, उसमें सब भूगोल 
के राजाओं को बुलाने को निमन्त्रण देने के लिए भीम, अर्जुन, नकुल और सहदेव चारों दिशाओं में गये 
थे । जो दोष मानते होते, तो कभी न जाते | सो प्रथम आर्यावर्त्तेशीय लोग व्यापार, राजकार्य और भ्रमण 
के लिए सब भूगोल में घूमते थे । 
[देश-देशान्तर में जाने-आने से अनेक लाभ] 


और जो आजकल छूतछात और धर्म नष्ट होने की शड्का है, वह केवल मूर्खों के बहकाने और 
अज्ञान बढ़ने से है | जो मनुष्यों के समागम, रीति-भाँति देखने, अपना राज्य और व्यवहार बढ़ाने से निर्भय, 
शूरवीर होने लगते और अच्छे व्यवहार का ग्रहण, बुरी बातों के छोड़ने में तत्पर होके बड़े ऐश्वर्य को प्राप्त 
होते हैं | भला जो महाश्रष्ट म्लेच्छकुलोत्पन्न वेश्या आदि के समागम से आचारभ्रष्ट, धर्महीन नहीं होते, किन्तु 
देश-देशान्तर के उत्तम पुरुषों के साथ समागम में छूत और दोष मानते हैं, यह केवल मूर्खता की बात नहीं 
तो क्‍या है? 
[अनायाँ से व्यवहार और गुणग्रहण में कोई दोष नहीं] 


हाँ, इतना कारण तो है कि जो लोग मांसभक्षण और मद्यपान करते हैं, उनके शरीर और वीर्यादि धातु 
भी दुर्गन्‍्धादि से दूषित होते हैं | इसलिए उनके सड्ग करने से आयों को भी यह कुलक्षण न लग जाएँ, 
यह तो ठीक है, परन्तु इनसे व्यवहार और गुणग्रहण करने में कोई भी दोष वा पाप नहीं है, किन्तु इनके 
मद्यपानादि दोषों को छोड़ गुणों को ग्रहण करें; तो! कुछ भी हानि नहीं | जब इनके स्पर्श और देखने से 
भी मूर्ख जन पाप गिनते हैं, इसी से उनसे युद्ध कभी न्॒हीं कर. सकते, क्योंकि युद्ध में उनको देखना और 
स्पर्श होना अवश्य है | 
[पाखण्ड-खण्डन सीखकर ही विदेशों में जावें] 


सज्जन लोगों को राग-द्देष, अन्याय, मिथ्याभाषणादि दोषों को छोड़ निर्वर, प्रीति, परोपकार, सज्जनतादि 
का धारण करना उत्तम 'आचौर' है | और यह भी समझ लें कि धर्म हमारे आत्मा और कर्त्तव्य के साथ है । जब हम 
अच्छे काम करते हैं, तो हमको देश-देशान्तर और द्वीप-द्वीपान्तर जाने में कुछ भी दोष नहीं लग सकता | दोष तो 
पाप के काम करने में लगते हैं | हाँ, इतना अवश्य चाहिए कि वेदोक्त धर्म का निश्चय और पाखण्डमत का खण्डन 
करना अवश्य सीख लें, जिससे कोई हमको झूठा निश्चय न करा सके | 
[देश-देशान्तर में व्यापार किये विना उन्नति नहीं होती] 


कया विना देश-देशान्तर और द्वीप-द्वीपान्तर में राज्य वा व्यापार किये स्वदेश की उन्नति कभी हो 


विश लिन आया का सफाया पाक. 55 
को बड़ा सुख होगा, जैसेकि पूर्व-दक्षिण देश की कन्या और पश्चिम-उत्तर देश के पुरुषों से विवाह जब 
होगा और पश्चिम-उत्तर देश के मनुष्यों की कन्या और पूर्व तथा दक्षिण देश में रहनेवाले पुरुषों से विवाह 
होगा तब बल-बुद्धि-पराक्रमादिक तुल्यगुण हो जाएँगे । पत्र द्वारा और आने-जाने से परस्पर प्रीति बढ़ेगी 
और परस्पर गुण ग्रहण होगा और सब देशों के व्यवहार सब देशों के मनुष्यों को विदित होंगे | परस्पर जो 
विरोध है सो नष्ट हो जाएगा । इससे मनुष्यों को बड़ा आनन्द होगा ।” 

देश-देशान्तर में व्यापार--देश की आर्थिक स्थिति पर ग्रन्थकार ने गम्भीरतापूर्वक विचार किया । 
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दशम-समुल्लासः १००६ 


सकती है ? जब स्वदेश ही में स्वदेशी लोग व्यवहार करते, और परदेशी स्वदेश में व्यवहार वा राज्य करें, 
तो सिवाय दारिद्रय और दुश्ख के दूसरा कुछ भी नहीं हो सकता | 


[पाखण्डियों की झूठी आशडका] 


पाखण्डी लोग यह समझते हैं कि जो हम इनको विद्या पढ़ावेंगे, और देश-देशान्तर में जाने की आज्ञा 
देवेंगे, तो ये बुद्धिमान होकर हमारे पाखण्ड-जाल में न फँसने से हमारी प्रतिष्ठा और जीविंका नष्ट हो 
जावेगी | इसलिए भोजन-छादन में बखेड़ा डालते हैं कि वे दूसरे देश में न जा सकें | हाँ, इतना अवश्य 
चाहिए कि मद्य-मांस का ग्रहण कदापि भूलकर भी न करें | 
[युद्ध के समय का आचार-अनाचार] 


क्या सब बुद्धिमानों ने यह निश्चय नहीं किया है कि राजपुरुषों का युद्धसमय में भी चौका लगाकर 
रसोई बनाके खाना, अवश्य पराजय का हेतु है ? किन्तु क्षत्रिय लोगों का युद्ध में एक हाथ से रोटी खाते, 
जल पीते जाना, और दूसरे हाथ से सत्रुओं को घोड़े, हाथी, रथ पर चढ़ वा पैदल होके मारते जाना, अपना 
विजय करना ही “आचार', और पराजित होना “अनाचार' है | 
[चौके के चक्कर में देश को नष्ट कर दिया] 


इसी मूढ़ता से इन लोगों ने चौका लगाते-लगाते, विरोध करते-कराते सब स्वतन्द्रय, आनन्द, धन, 
राज्य, विद्या और पुरुषार्थ पर चौका लगाकर हाथ-पर-हाथ धरे बैठे हैं, और इच्छा करते हैं कि कुछ पदार्थ 
मिले तो पकाकार खावें, परन्तु वैसा न होने पर जानों' सब आर्योवर्त्त देशभर में चौका लगाके सर्वथा नष्ट 
कर दिया है | 
[भोजन-स्थान वा पाकशाला की शुद्धि आवश्यक] 


हाँ, जहाँ भोजन करें उस स्थान को धोने, लेपन करने, झाड़ू लगाने, कूड़ा-कर्कट दूर करने में प्रयत्न 
अवश्य करना चाहिए | न कि मुसलमान वा ईसाइयों के समान भ्रष्ट पाकशाला- करना । 


विदेशियों के भारत में व्यापार करने और भारतीयों के विदेशों में व्यापार न करने को वह देश की दरिद्रता 
का मूलकारण समझते थे | इसका उदाहरण प्रस्तुत करने के लिए किसी समय श्रीमती सरोजिनी नायडू 
ने लिखा था--“इंग्लैंड में रूई पैदा नहीं होती । इसलिए वह रूई भारत से खरीदता है और इंग्लैंड में 
उसका वस्त्र बनाकर भारत में उसे बेचता है | एक रूपये में बिकनेवाले वस्त्र में लगी रूई के दो पैसे भारत 
को मिलते हैं और ६२ पैसे इंग्लैंड में रह जाते हैं ।” (उन दिनों एक रूपये के ६४ पैसे होते थे) | इसलिए 
ग्रन्थकार राष्ट्र के आर्थिक विकास, व्यापक दृष्टिकोण तथा सर्वांगीण उन्नति के लिए विदेशों के साथ 
व्यापार करना तथा इस निमित्त उनसे सन्धियाँ करना आवश्यक समझते थे | उस काल में समुद्र-यात्रा से 
धर्मभ्रष्ट हो जाने के फलस्वरूप स्थापित वर्जनाओं की निन्‍्दा करते हुए पूना में दिये गये एक प्रवचन में 
उन्होंने कहा था--“देशाटन में अड़ंगा लगाना मूर्खता है | इतना ही नहीं, अपने हाथों अपने देश का 
सर्वनगाश करना है |” देश-देशान्तर-व्यापार को दृष्टि में रखकर ही उन्होंने व्यापारियों को प्रत्येक देश की 
भाषा सीखने का निर्देश किया (संस्कृतवाक्यप्रबोध) । ग्रन्थकार ने अपने वेदभाष्य में यत्र-तत्र-अनेकत्र 
व्यापार के अन्तर्देशीय स्वरूप का निर्धारण करते हुए राजा को व्यापारियों के लिए अपेक्षित सुविधाएँ प्रदान 
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१०१० * सत्यार्थभास्कर 
[सखरी-निखरी का पाखण्ड] 


प्रश्न --सखरी-निखरी क्‍या है ? 

उत्तर-*सखरी' जो जल आदि में अन्न पकाये जाते और जो घी-दूध में पकाते हैं वह “निखरी” अर्थात्‌ 
चोखी | यह भी इन धूर्तों का चलाया हुआ पाखण्ड है, क्योंकि जिसमें घी अधिक लगे उसके खाने में स्वाद, 
और उदर में चिकना पदार्थ अधिक जावे, इसीलिए यह प्रपञ्च रचा है | नहीं तो जो अग्नि वा काल से 
पका हुआ पदार्थ वह 'पक्का', और न पका हुआ 'कच्चा' है | जो पक्का खाना और कच्चा न खाना हैं, यहेँ 
भी सर्वत्र ठीक नहीं, क्‍योंकि चणे आदि कच्चे' भी खाये जाते हैं | 


करने का निर्देश किया है | “ब्यापारे वसति लक्ष्मी” इस नीति का अनुसरण करते हुए ग्रन्थकारं ने 
यजुर्भाष्य (१६।४२) में लिखा है-_“धन की कामना करनेवाले नौकादि यानों में शिक्षित मल्‍लाह आदि कीं 
रखकर समुद्रादि के इस पार उस पार आ-जाके देश-देशान्तर और द्वीपद्धीपान्तर में व्यवहार से धन की 
उन्नति करें ।” 

शिल्प, उद्योग तथा आयात-निर्यात का व्यापार में महत्त्वपूर्ण स्थान है | तृतीय समुल्लास में शिक्षानीक्ति 
के अन्तर्गत राजधर्म से सम्बन्धित 'धनुर्वेद” के पश्चात्‌ अथर्ववेद! कै।उपवेद 'अर्थवेद” का उल्लेख हुआ है 
अर्थवेद ही शिल्पशास्त्र है | ग्रन्थकार ने उसे छह वर्ष के भीतर पढ़कर तार, विमान, भूगर्भादि ण के हि ५ 
जानने का उपदेश दिया है | वह उपदेश देकर ही नहीं.रह गये, शिल्पोन्नति-हेतु तकनीकी प्रशिक्षण के लिए 
उन्होंने भारतीय युवकों को विदेश भेजने की व्यावह्मरिक योजना भी बनाई | उनकी जीवनी के प्रामाणिक 
लेखक श्री देवेन्द्रनाथ मुखोपाध्याय ने इस प्रसंग मैं'ग्रन्थकार की मानसिक दशा का वर्णन करते हुए लिखा 
है--जब वह (दयानन्द) देखता था कि भारत्न-के'शिल्पजीवी लोग बड़ी दुर्दशा में दिन काटते हैं, भारत की 
कारीगरी दिन-प्रतिदिन लुप्त होती जा रही है, दूसरी ओर विदेशी शिल्पी नये-नये आविष्कार कर रहे हैं, 
हिन्दुओं के घर विदेशी वस्तुओं से संजे हुएं। और प्रतिष्ठा के पात्र समझे जा रहे हैं, तब वह सर्वत्यागी 
संन्यासी महात्मा हिन्दुओं पर आक्षेपमात्र करके ही चुप नहीं रह जाता है, बल्कि एक शोकातुर मनुष्य के 
समान उसे अत्यन्त दुः्ख-होता था.।”--देवेन्द्रनाथ मुखोपाध्याय : महर्षि दयानन्द का जीवनचरित | 

ग्रन्थकार कला-कौशल के प्रशिक्षण हेतु प्रशिक्षण-विद्यालय की स्थापना के लिए प्रयत्नशील थे । (पत्र 
तथा विज्ञापन, भाग १, पृ० ४५०) | वे यह भी चाहते थे कि कुछ युवकों को कला-कौशल सीखने के लिए 
जर्मनी भेज दिया जाए (वही पृ० ३७६) इस निमित्त उनका जर्मनी के प्रो० जी० वाईज़ से पत्राचार भी हुआ 
प्रो० वाईज़ ने २७ जून १८८० से १७ अक्तूबर १८८० ईसवी तक ६ पत्र ग्रन्थकार को लिखे | उन्होंने भारतीय 
युवकों को जर्मनी में पोलिटिकल इकोनोमी, स्टैनोग्राफी, बढ़ईगीरी, लोहे का काम, कपड़े की रंगाई, 
घड़ी-साज़ी आदि का प्रशिक्षण देने के लिए सहमति प्रदान कर दी थी (वही तथा भाग ३, पृ० ८७, ६४8, 


६५-६८), परन्तु, क्योंकि ग्रन्थकार अपने अन्तरतम से विशुद्धत४ जनतान्त्रिक पद्धति के पक्षघधर थे, उन्होंने ० 


इस योजना को लाला मूलराज आदि सहयोगियों की समिति में विचारार्थ प्रस्तुत कर दिया, जहाँ अन्ततः$ 
अस्वीकृत कर दिया गया (वही भाग १, पृ० ४०३) | जब इसकी सूचना प्रो० वाईज़ को दी गयी तो कल 
१० अक्तूबर १८८० को लिखे अपने पत्र में ग्रन्थकार से उक्त समिति के निर्णय की उपेक्षा करके । 
जर्मनी भेजने का आग्रह करते हुए लिखा कि आप कमेटी की परवाह न करें | बहुमत सदा ही बुद्धिमत्ताप है 
निर्णय नहीं करता, चाहे उसमें का प्रत्येक सदस्य चतुर तथा तर्कपूर्ण ही क्यों न हो । यह कहावत भी ४ 


१. कच्चे चने भिगोकर, अथवा हरे चने कच्चे | 
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दशम-समुल्लासः १०११ 


[रसोई कौन बनाये ?] 


प्रश्न--द्विज अपने हाथ से रसोई बनाके खावें, वा शूद्र के हाथ की बनाई खावें ? 

उत्तर--शूद्र के हाथ की बनाई खावें, क्योंकि ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य वर्णस्थ स्त्री-पुरुष विद्या पढ़ाने, 
राज्य-पालन, और पशुपालन, खेती और व्यापार के काम में तत्पर रहें और शूद्र के पात्र तथा उसके घर 
का पका हुआ अन्न आपत्काल के विना न खावें | सुनो प्रमाण-. 


कि कई सारे रसोइए भोजन को बिगाड़ देते हैं | थोड़े दिन बाद कमेटी अपनी राय बदल भी सकती है 
और वह आप तथा मुझसे सहमत भी हो सकती है | जो धन उच्चतर शिक्षा पर व्यय किया जाता है, वह 
फैंका हुआ नहीं माना जाएगा, अत४ आप अपने छात्रों को मेरे पास भेजने में संकोच न करें | हम उन्हें 
आपकी शर्तों पर ही ले लेंगे (वेदवाणी, वर्ष ४१, अंक ४, फरवरी १६८६ पृ० ८०) । परन्तु न तो ग्रन्थकार 
ने अपने जनतान्त्रिक निर्णय को अन्यथा किया और न समिति ने अपना निर्णय बदला | परिणामत& भारतीय 
युवक तकनीकी प्रशिक्षण के लिए जर्मनी न जा सके | 

पं० श्री युधिष्ठिर मीमांसक का विचार है कि कमेटी के सदस्य हरिश्चन्द्र चिन्तामणि, मुंशी बख़्तावर 
सिंह, मुंशी इन्द्रमणि आदि ने अंग्रेजों के धन के प्रलोभनवश और लाला मूल्लराज ने अंग्रेजों के एजेंट होने 
के कारण सरकारी दबाव के कारण ग्रन्थकार की योजना को विफल करने के लिए ऐसा निर्णय दिया | 
यहाँ दो बातें विचारणीय हैं-प्रथम तो ग्रन्थकार मनु के इस सिद्धान्त को माननेवाले थे कि यदि 'एक 
अकेला सब वेदों का जाननेवाला, द्विजों में उत्तम संन्यासी जिसे धर्म की व्यवस्था करे वही श्रेष्ठ है .... . 
(मनु० १२१३), और दूसरे वे इस चण्डाल-चौकड़ी से भली प्रकार परिचित थे, ऐसी दशा में उन्होंने स्वतः 
स्फूर्त तथा प्रो० वाइज़ जैसे सुविज्ञ द्वारा अनुमोदित योजना का परित्याग क्‍यों कर दिया ? इस घटना-क्रम 
का अन्वेषण अपेक्षित है । इस योजना के असफल हो जानेपर भी ग्रन्थकार की प्रेरणा से शीघ्र ही एक 
शिल्पादि विद्यालय की स्थापना की गई #॥१६ मार्च १८८३ को आर्यसमाज लाहौर के मन्‍्त्री जवाहरसिंह द्वारा 
निम्नलिखित विज्ञापन प्रसारित किया गया-- 

“येक परम हर्ष की बात है कि हमारी समाज से येक शिल्पादि विद्यालय खुलनेवाला है | येह हमारे 
देश में पहली बात होगी | बिजली, ज्ञार, रेल आदि कारीगरी सब सिखाई जायेंगी | सब असबाब विलायत 
से मंगवाया जायेगा | पुना यह बात आप पर विदित होगी कि यहाँ पर लड़कीओं का सकूल है, १ बरस 
व्यतीत हो गया, अब तीस लड़की पढ़ती हैं | सकूल समाज के मन्दर के अन्दर है | हिन्दी में पढ़ाई होती 
है अर दसताने जुराब अरु गलुबन्द बुनती हैं | अर कसीदा काढ़ती हैं । प्रीक्षा पूर्वक इनाम भी दिये जाते 
हैं |” आश्चर्य की बात है कि अत्यधिक व्यस्त होते हुए भी ग्रन्थकार ने दानापुर के ठाकुरदास नामक 
घड़ीसाज से घड़ी बनाने की कला सीखी थी (२0009 9॥फव॥॥ : (१0॥7%ए४ंतगा 0 हज ऊच्चात] के धए फर्ततातए 
07770007 [709, |? 28) | के आके विलो ह कि 

इन उद्धरणों से स्पष्ट है कि राष्ट्र के आर्थिक विकास की नींव को सुदृढ़ करने में ग्रन्थकार 
शिल्प एवं उद्योग के क्षेत्र में कितनी महत्वपूर्ण भूमिका रही है | योगाभ्यास के द्वारा मोक्षलाभ कक 
के लिए निकले एक वीतराग संन्यासी द्वारा देश की आर्थिक उन्नति के लिए किया गया यह प्रयास वस्तुत३ 
आश्चर्यजनक है | के ह हे 

रसोई बनाना शूद्र का काम-इस प्रसंग में प्रथम सस्‍्करण | लिखा है-"रसोई के दे 
परिश्रम होता है शोध कहे भी बहुत जाता है | इससे रसोई आदिक सेवा का शूद्र को ही 8“ के 
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१०१२ सत्यार्थभास्कर 
'आर्याधिष्ठिता वा शूद्रा४ संस्कर्त्तार३ स्यु४ । 
-यह आपस्तम्ब २२४४ का सूत्र है | 
आरयों के घर में 'शूद्र" अर्थात्‌ मूर्ख स्त्री-पुरुष पाकादि-सेवा करें | 
परन्तु वे शरीर वस्त्र आदि से पवित्र रहैं | आयोँ के घर में जब रसोई बनावें, तब मुख बाँधके 
बनावें, क्योंकि उनके मुख से उच्छिष्ट और निकला हुआ श्वास भी अन्न में न पड़े | हे दिन क्षौर 
नखछेदन करावें । प्रतिदिन स्नान करके पाक बनाया करें | आया को खिलाके आप खावें | 


[मीठा-मीठी गड़प, कड़वा-कड़वा थू ] 


प्रश्न--शूद्र के छुए हुए पके अन्न के खाने में जब दोष लगाते हैं, तो उसके हाथ का बनाया कैसे खा 
सकते हैं ? 

उत्तर--यह बात कपोलकल्पित झूठी है, क्‍योंकि जिन्होंने गुड़ चीनी, घृत, दूध, पिसान, शाक, 
फल-फूल खाया, उन्होंने जानों सब जगत्‌ भर के हाथ का बनाया और उच्छिष्ट खा लिया, क्योंकि जब 
शूद्र, चमार, भड्गी, मुसलमान, ईसाई आदि लोग खेतों में से ईख «को काटते, छीलते, पीलकर रस 
निकालते हैं, तब मलमूत्रोत्सर्ग करके उन्हीं विना धोये हाथों से छूतें; उठाते-धरते, आधा साँठा चूस रस 
पीके आधा उसी में डाल देते, और रस पकाते समय उस रस#में रोटी भी पकाकर खाते हैं | 


जो ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य हैं वे तो विद्यादि प्रचार, प्रजा.-का-धर्म से रक्षण, व्यापार और नाना प्रकार के 
शिल्प इनकी उन्नति ही में पुरुषार्थ करैं, क्योंकि जो बुद्धि और विद्यायुक्त हैं उनको सेवा करना उचित नहीं 
| रसोई आदिक जो सेवा मूर्ख पुरुष जो शूद्र उसी का अधिकार है, क्योंकि अग्नि के सामने बैठना, बर्तन 
माँजना अन्न को शुद्ध करना, नाना प्रकार के पदार्थ बत्तानो इसमें बड़ा परिश्रम जाता है | इस काम के करने 
में विद्वान्‌ की विद्या नष्ट हो जाए, इससे येह काम शूद्र ही का है |“ 

शूद्र के घर का न खाये--लोकोक्ति के अनुसार 'जैसा खाये अन्न वैसा होवे मन ।“ चारों वर्णों का 
खान-पान, रहन-सहन आदि अपने-अपने गुण-कर्म-स्वभाव के अनुरूप होता है । क्षत्रिय के रजोगुणी भोजन 
से सात्विक ब्राह्मण नहीं बन्त॑ब्सकता ॥. इसी प्रकार तमोगुणी शूद्र के भोजन से सत्त्वगुणप्रधान ब्राह्मण और 
रजोगुण-प्रधान क्षत्रिय नहीं बन सकता-। भोजनानुसार ही पात्रादि होते हैं | ब्राह्मण के घर में कुशासन तथा 
कदली और पलाश आदि की व्यवस्था होगी । क्षत्रिय के घर में राजसी ठाठ होंगे | अपवादों को छोड़कर 
शूद्र के घर में प्राय; पुरानी हाँडी आदि में पके और उसी से मिलते-जुलते अस्वच्छ पात्र में लाये गये भोजन 
को खाकर द्विज की सात्विक वा राजसी वृत्ति को आघात लगे बिना नहीं रहेगा | इसी भावना से ग्रन्थकार 
ने इस बात का उल्लेख किया है । 


आर्याधिष्ठिता० -- यह आपफस्तम्बधर्मसूत्र प्रपा० २, पटल २, खण्ड ४ के चतुर्थ सूत्र का पाठ है । मूर्ख 
से तो कोई भी काम नहीं कराना चाहिए और रसोई का काम तो मूर्ख को कदापि नहीं सौंपना चाहिए | 
इसलिए यहाँ 'मूर्ख' शब्द का अर्थ 'अनपढ़' समझना चाहिए | भोजन के अनुरूप ही मुख से गन्ध निकलती 
है | शूद्र के घर में खाये जानेवाले भोजन के दुर्गन्धयुक्त होने की सम्भावना के कारण ही उसके मुख पर 
कपड़ा बाँधने का निर्देश किया है | 


क्षौरादि- इस विषय में बौधायन धर्मशास्त्र प्रश्न १, अ० ५, सूत्र ८६ के अनुसार 'शूद्राणामार्याधिष्ठिता- 
नामर्धमासि मासि वा वपनम्‌”“ मास में एक बार या दो बार क्षीर, नखछेदनादि कराना चाहिए | चरकसंहिता 
सूत्रस्थान ८१६ में पक्ष (१५ दिन) में तीन बार अर्थात्‌ पाँचवें दिन क्षैर आदि का विधान किया है | ग्रन्थकार 
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दशम-समुल्लास: १०१३ 


जब चीनी बनाते हैं, तब पुराने जूते कि जिसके तले में विष्ठा, मूत्र, गोबर, धूली लगी रहती है, उन्हीं 
जूतों से उसको रगड़ते हैं | दूध में अपने घर के उच्छिष्ट पात्रों का जल डालते, उसी में घृतादि रखते, 
और आटा पीसने के समय भी वैसे ही उच्छिष्ट हाथों से उठाते, और पसीना भी आटे में टपकता जाता 
है, इत्यादि और फल-मूल-कन्द में भी ऐसी ही लीला होती है | जब इन पदार्थों को खाया, तो जानो सब 
के हाथ का खा लिया | 
[क्या अदृष्ट में दोष नहीं ?] 


प्रश्न--फल-मूल-कन्द और रस इत्यादि अदृष्ट में दोष नहीं मानते | 

उत्तर--वाहजी वाह ! सत्य है कि जो ऐसा उत्तर न देते तो क्या धूल-राख खाते ? गुड़-शक्कर मीठी 
लगती, दूध-घी पुष्टि करता है, इसीलिए यह मतलबसिन्धघु क्या नहीं रचा है ? अच्छा जो अदृष्ट में दोष 
नहीं” तो भड्‌्गी वा मुसलमान अपने हाथों से दूसरे स्थान में बनाकर तुमको आके देवे, तो खा लोगे 
वा नहीं ? जो कहो कि नहीं, तो अदृष्ट में भी दोष है | हाँ, मुसलमान, ईसाई आदि मद्य-मांसाहारियों के 
हाथ के खाने में आर्यों को भी मद्य-मांसादि खाना-पीना अपराध पीछे लग-पड़ता है, परन्तु आपस में आरयाँ 
का एक भोजन होने में कोई भी दोष नहीं दीखता । 


ने मध्यम मार्ग अपनाकर ८वें दिन क्षौरादि का निर्देश किया बह ! इस प्रकरण का इतना ही तात्पर्य प्रतीत 
होता है कि शुद्ध, स्वच्छ मनुष्य के हाथ शुद्ध-स्वच्छ बर्तनों में बना और परोसा गया भोजन ही खाना 
चाहिए, चाहे वह कोई भी मनुष्य हो | कि 

यहाँ यह कहा जाता है कि शूद्रस्तरीय व्यक्ति संम्पन्न घरों में विविध प्रकार के व्यंजन नहीं बना सकता, 
क्योंकि वह पाकविद्या में निपुण नहीं होता | मनु ने. लिखा है-- 

यो5नधीत्य द्विजो वेदमन्यत्र कुरुते श्रमम्‌ । 
स जीवन्नेव शूद्रत्वमाशु गच्छति सान्वय३ ॥ ---२।१६८ 
जो द्विज वेदाध्ययन में प्रेवृत्त न होकर अन्यत्र स्् अन्य कार्यों में श्रम करता है, उसकी श्‌द्र 

संज्ञा हे व्यक्ति वेदशास्त्र में पारंगत न होकर पाकविद्या ४ निष्णात हो सकता है | 'आर्याधिष्ठिता$' 
का अर्थ है आरयों के निरीक्षण अथवा «अेक> मार्गदर्शन (302०0) में काम करनेवाले | इसलिए सूत्रकार का 
कंथन है--! वा शूद्रा8 8 स्यु॥ ।' गृहस्थ किलनान अपनी देखरेख में नौकरों से सब 
प्रकार के काम (जिनमें रसोई बनाना भी शामिल है) कराती हैं, मम यह सबके अनुभव लुभवा का विषय है । पानी 
भरकर लाना, बर्तन माँजना, कपड़े धोना तो अब सामान्य गृह के यहाँ भी नौकरों (शूद्रों) का ही काम 
हो गया है | फिर शूद्र के लाये जल से उसी के हाथों से मॉजे-धोये गये बर्तनों में बनाये और परोसे गये 
भोजन को अछूत मानने में क्‍या तुक है ? ु 

आह्मण, अतिय, वैश्य 5 ईसाई आदि 4०४6 के तिल प्राय४ मांसाहारी नहीं होते, 
जबकि चाण्डाल, # में त आचरण करने हे 
लीक + कप | जैसा भेद ब्राह्मण और चाण्डाल में है, वैसा ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और अंधे. 
& ० में नहीं, इसलिए शूद्र के पाक का वर्जित न करना और चाण्डालादि (जिनका शरीर सह 
वर्णों में आपस 'णओं से बना होता है ) के पाक का वर्जित करना सर्वथा युक्तियुक्त है | ४ 


क्ष्य के परमाणुओं खावें 

हक है-'आरयों को खिलाके आप (पाचक) >> हु ' इसके विपरीत ' * 
कम है ता, आचार्य, अतिथि, पुत्र, भृत्यादिकों को भोजन 

(बलिवैश्वदेवयज्ञ के अन्त में) में लिखा है-' माता, के कराके 
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१०१४ सत्यार्थभास्कर 


[केवल खाना-पीना ही एक होने से सुधार न होगा] 


जबतक एक मत, एक हानि-लाभ, एक सुख-दुशख परस्पर न मानें, तबतक उन्नति होना बहुत कठिन 
है, परन्तु केवल खाना-पीना ही एक होने से सुधार नहीं हो सकता, किन्तु जबतक बुरी बातें नहीं छोड़ते, 
और अच्छी बातें नहीं करते, तबतक बढ़ती के बदले हानि होती है । । 


[विदेशियों के राज्य होने के कारण] 


विदेशियो के आर्यावर्त्त में राज्य होने के कारण-आपस की फूट, मतभेद, ब्रह्मचर्य का सेवन न करना, 
विद्या न पढ़ना-पढ़ना, वा बाल्यावस्था में अस्वयंवर विवाह, विषयासक्ति, मिथ्याभाषाणादि कुलक्षण, वेदविद्या 
का अप्रचार आदि कुकर्म हैं । जब आपस में भाई-भाई लड़ते हैं, तभी तीसरा विदेशी आकर पज्च बन बैठता 


है। 


[आपस की फूट का फल] 


क्या तुम लोग महाभारत की बातें, जो पाँच सहस्र वर्ष के पहिले.हुई थीं; उनको भी भूल गये ? देखो, 
महाभारत-युद्ध में सब लोग लड़ाई में सवारियों पर खाते-पीते थे .# आपस की फूट से कौरव पाण्डव और 
यादवों का सत्यानाश हो गया, सो तो हो गया, परन्तु अब तक भी वही रोग पीछे लगा है | न जाने यह 
भयंकर राक्षस कभी छूटेगा, वा आरयों को सब सुखों से छुड़ाकर दु&खसागर में डुबा मारेगा ? उसी दुष्ट 
दुर्योधन गोत्रहत्यारे, स्वदेशविनाशक नीच के दुष्टमार्ग में आर्य लोग अब तक भी चलकर दुःख बढ़ा 
रहे हैं | परमेश्वर कृपा करे कि यह राजरोग हम आरयोँ में से नष्ट हो जाए । 
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पश्चात्‌ गृहस्थ को भोजन करना चाहिए |” “पजञ्चमहायज्ञविधि' की रचना विशेषत४ यज्ञों का विधान करने 
के लिए हुई है, इसलिए हमारी सम्मति«में इस प्रसंग में उसका कथन मान्य होना चाहिए । 

खान-पान एक होने से एकता “नहीं हो सकती । प्रतिदिन होनेवाली घटनाएँ ग्रन्थकार के इस कथन 
को पुष्ट करती हैं | एक ही थाली में भोजन करनेवाले सहोदरों में झगड़े होते हैं | बिरादरी के आधार पर 
रोटी-बेटी एक होने पर भी लोगों में-सिर फुटौवल होता है | कौरव-पाण्डवों के बीच खान-पान के आधार 
पर कोई मतभेद नहीं था | सन्‌ १६२५ में कोकोनाडा में महात्मा गांधी की अध्यक्षता में हुए कांग्रेस-अधिवेशन 
के अवसर पर हिन्दुओं और मुसलमानों ने एक ही गिलास से एक-दूसरे का जूठा पानी पिया, किन्तु फिर 
भी एकता के स्थान पर एक-दूसरे के प्रति घृणा में वृद्धि ही हुई | इस घृणा का पर्यवसान अन्तत३ १६४७ 
में देश के विभाजन में हुआ । वर्त्तमान में भारतीय संविधान के अनुसार छुआछूत दण्डनीय अपराध है । 
क्लबों होटलों और ढाबों में सबके साथ समान व्यवहार होता है । रेलवे-स्टेशनों पर हिन्दू-पानी, 
मुस्लिम-पानी की आवाज़ लगना कभी का बन्द हो चुका | पंजाब में हिन्दुओं और सिखों में विवाहसम्बन्ध 
बेरोक-टोक होते रहे | यह सब-कुछ होने पर भी कौन कह सकता है कि आज देश में पहले की अपेक्षा 
अधिक एकता है ? 

महाभारत का समय-.ईसा से ३१०२ वर्ष पूर्व द्वापर का अन्त तथा कलिसंवत्‌ का 
युधिष्ठिर ने ३८ वर्ष राज्य किया | ३१०२ में ३८ जोड़ने पर युधिष्ठिर-संवत्‌ का प्रारम्भकाल ३ जम 
यही महाभारत-युद्ध की समाप्ति का काल है | इस प्रकार आज से ३१४०+१६६०-- ५१३० वर्ष पूर्व महाभारत 
का युद्ध हुआ था | विस्तृत जानकारी के लिए देखें--चिन्तामणि वैद्यकृत 'महाभारत-मीमांसा' तथा पं० 
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लिजण अपार 


दशम-समुल्लास: १०१५ 
[भक्ष्याइभक्ष्य के वो भेद] 


भक्ष्याभक्ष्य दो प्रकार का होता है । एक--धर्मशास्त्रोक्त, दूसरा--वैद्यकशास्त्रोक्त | जैसे धर्मशास्त्र मैं--- 
'अभक्ष याणि द्विजातीनाममेध्यप्रभवाणि च/ ॥ ---मनु० ५॥५॥ 
द्विज अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्रों को मलीन विष्ठा-मूत्रादि के संसर्ग से उत्पन्न हुए 
शाक-फल-मूलादि न खाना चाहिए | 
'वर्जयेन्मधुमांस च' | --मनु० २।१७७ 
जैसे अनेक प्रकार के मद्य गांजा भाग अफीम आदि | जो-जो-- 
“बुद्धि लुम्पति यद्‌ द्रव्यं मदकारी तदुच्यते” | --शाड्गधर आ० ४, श्लोक २५ 
बुद्धि का नाश करनेवाले पदार्थ हैं, उनका सेवन कभी न करें | और जितने अन्न सड़े-बिगड़े, दुर्गन्‍्धादि 
से दूषित, अच्छे प्रकार न बने हुए, और मद्य-मांसाहारी म्लेच्छ कि जिनका शरीर मद्य-मांस के परमाणुओं 
ही से पूरित है, उसके हाथ का न खावें ॥ 


भगवद्दत्तकृत “भारतवर्ष का बृहद्‌ इतिहास' पृ० २१२ । पाश्चात्यों द्वारा निर्धारित काल ईसा से १४०० वर्ष पूर्व 
कल्पनाप्रसूत है । 

भक्ष याभक्ष य-मीमांसा --मनुष्य के शरीर की बनावट, उसके दाँत और आँतों को देखकर डॉक्टर्रों ने 
निर्णय किया है कि मनुष्य की स्वाभाविक खुराक फल ही. है | डॉक्टर लुई कुन्हें के हवाले से पूज्य पण्डित 
महावीरप्रसाद द्विवेदी कहते हैं कि मनुष्य का स्वाभाविक भोज॑न्त फेल, फूल और कन्द आदि हैं | स्वाभाविक 
भोजन के छोड़ने ही से हम लोग विविध भाँति के रोगों से पीड़ित हो रहे हैं | अभ्यास से मनुष्यों ने अपनी 
इन्द्रियों की स्वाभाविक शक्ति को ऐसा बिगाड़ा-है कि जिस वस्तु को देखकर हमें घृणा होनी चाहिए, उसे 
ही हम प्रसन्नतापूर्वक खाते हैं | इस विषय में पशु.ही हमसे अच्छे हैं | जो पशु घास खाते हैं वे मांस की 
तरफ देखते भी नहीं और जो मांस खांते हैं, वे.घास की ओर दृष्टिपात भी नहीं करते | इसी प्रकार फल 
और कनन्‍्द आदि के खानेवाले जीव भी उन पदार्थों को छोड़कर घासपात नहीं खाते और प्यास लगने पर 
भी सोडावाटर और मध्य नहीं पीते; परन्तु मनुष्य एक विलक्षण पशु है | वह घास-पात, फल-फूल, 
मांस-मदिरां, सभी उदरस्थ कर जाता है | फिर भला उसका शरीर क्‍यों न रोगों का घर बन जावे ? भोजन 
के अनुसार स्थलचर पशुओं के तीन भेद हैं--मांसभक्षी, वनस्पतिभक्षी, और फलमभक्षी | बिल्ली, कुत्ता और 
सिंह आदि जितने हिंस्र जन्तु हैं, वे सब मांसभक्षी हैं | उनका स्वाभाविक भोजन मांस ही है | इसीलिए उनके 
दाँत लम्बे, नुकीले और दूर-दूर होते हैं | इस प्रकार के दाँतों से ये जीव मांस को फाड़कर निगल जाते 
हैं । उनके दाँतों की रचना से यह सूचित होता है कि ईश्वर ने इन्हें मांस खाने के ही लिए वैसे दाँत दिये 
हैं | गाय, बैल, मैंस, बकरी आदि जीव वनस्पतिभक्षी हैं | इसीलिए ईश्वर ने उनके दाँत ऐसे बनाये हैं, 
जिससे वे इन दाँतों से घास को सहज ही काट सकें | उनके दाँतों की रचना हीं उनके वनस्पतिमक्षी होने 
का प्रमाण है, किन्तु मनुष्य के दाँत न तो मांसभक्षी पशुओं से मिलते हैं और न घासभक्षी पशुओं से ही । 
उनकी बनावट ठीक वैसी ही है, जैसी बन्दर आदि फलभोगी जीवों की होती है। इसलिए यह बात निर्विवाद 
है, निर्मान्त है और निशसंशय है कि ईश्वर ने मनुष्यों के दाँत फल खाने ही के लिए बनाये हैं, परन्तु हम 
लोग जब उनसे मांस और मछली काटने लगे हैं, आगरे की दालमोठ और लखनऊ की रेवडी तोड़ने लगे 


हैं, इसपर भी कोई नीरोग होने का दावा कर सकता है | 
मांसभक्षी जीवों का मेदा छोटा और गोल होता है | उनके शरीर से उनकी अँतड़ियाँ ३ से लेकर ५ 
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१०१६ सत्यार्थभास्कर 


[गाय आदि की हिंसा से हानि, और रक्षा से लाभ] 


जिसमें उपकारक प्राणियों की हिंसा होती है', इसलिए मांस का भक्षण कदापि न करें, अर्थात्‌ जैसे 
एक गाय के शरीर से दूध, घी, बैल-गाय उत्पन्न होने से एक पीढ़ी में चार लाख पचहत्तर सहस्र छ४ सौ 
मनुष्यों को सुख पहुँचता है, वैसे पशुओं को न मारें न मारने दें | जैसे किसी गाय से बीस सेर, किसी से 
दो सेर दूध प्रतिदिन होवे, उसका मध्य भाग ग्यारह सेर प्रत्येक गाय से दूध होता है | कोई गाय अठारह 
और कोई छ8 महीने तक दूध देती है | उसका भी मध्य भाग बारह महीने हुए | अब प्रत्येक गाय के जन्मभर 
के दूध से २४,६६० (चौबीस सहस्र नौ सौ साठ) मनुष्य एक बार में तृप्त हो सकते हैं । 


गुणा तक अधिक लम्बी होती हैं | वनस्पतिभक्षी पशुओं का मेदा बहुत बड़ा होता है | वे खाते भी अधिक 
हैं | उनकी अन्तड़ियाँ उनके शरीर से २० से लेकर २८ गुणा तक अधिक लम्बी होती हैं | अब रहे फलभक्षी 
जीव | उनका मेदा मांसभक्षी जीवों के मेदे से अधिक चौड़ा होता है और छनकी अन्तड़ियाँ उनके शरीर से 
१० से लेकर१२ गुणा तक अधिक लम्बी होती हैं | अब इन तीनों प्रकार के जीवों में मनुष्य का मिलान 
कीजिए | सिर से लेकर रीढ की हड्डी के छोर तक मनुष्य की लम्बाई १ से २ फुट तक होती है और 
मनुष्य की अन्तड़ियों की लम्बाई १६ से २८ फुट तक होती है; अर्थात्‌ उनकी लम्बाई शरीर (सिर से लेके 
रीढ के छोर तक) की लम्बाई से १० से १२ गुणा तक अधिक हुई | यहाँ भी फलभक्षी पशुओं से मनुष्यों 
की समता मिली | शरीर के अनुसार मनुष्य की अन्त्ड़ियाँ-.फल खानेवाले पशुओं ही की-सी निकलीं । 
अतएव मनुष्य के फलभक्षी होने का यह दूसरा» प्रमाण हुआ | 
इसी तरह *0007०४7०9॥५' नामी ग्रन्थ के पृष्ठ ४७१ में प्रोफेसर 0४०० कहते हैं कि मनुष्यों के दाँत 
वनमानुष और बन्दरों से बहुत कुछ मिलते-जुलते हैं और इनका भोजन फल, अन्न एवं मेवा एक ही प्रकार 
का है | इन चौपायों और मनुष्यों के दाँत-सम्बन्धी सादृश्य से विदित होता है कि सृष्टि के आरम्भ में मनुष्यों 
के लिए स्वाभाविक भोजन फल ही निर्माण किया गया था | इसी सम्बन्ध में लिनाकुस (7४205) कहते 
हैं कि फल, मूल मनुष्यों के लिए-अत्यन्त हितकर भोजन है, जो चौपायों से प्रकाशित होता है, तथा जंगली 
मनुष्य और लंगूरों के सादृश्य एवं उनके मुख, पेट और हाथों की बनावट से भी प्रकट है | इसी तरह 
डॉक्टर एब्रामाउस्की, जो एक अ्रसिंद्ध चिकित्सक हैं और जिन्होंने सब रोगों की एक ही सहज दवा निकाली 
है, लिखते हैं कि हम जो पका हुआ, रँधा हुआ, भुना हुआ, कृत्रिम भोजन करते हैं वह हमारे लिए बहुत 
ही अस्वाभाविक है | हमारे शरीर के बढ़ने तथा पुष्टि पाने के लिए प्राय ऐन्द्रिक पदार्थों (0880० धवा८) 
की ही आवश्यकता होती है | फलों तथा अनाजों में वह बहुतायत से विद्यमान रहता है, किन्तु यदि फलों 
तथा अनाजों को अग्नि में पकाया जावे तो उनका बहुत-सा ऐन्द्रिक अंश पृथक हो जाता है | शेष पदार्थ 
न केवल मुश्किल से पचनेवाला ही होता है, किन्तु पचकर हमारे शरीर के लिए कुछ लाभ भी नहीं दे 
सकता । जब ऐसा भोजन करने में बहुत-सा अनुपयोगी पदार्थ हमारे शरीर में घर कर लेता है, तब अनेक 
रोगों की उत्पत्ति होती है । प्रायः सभी आन्तरिक रोगों की उत्पत्ति इसी निकम्मे पदार्थ के एकत्रित हो जाने 
से होती है, अत४ इन सब रोगों का एक यही इलाज है कि किसी प्रकार वह अनुपयोगी पदार्थ हमारे शरीर 
से निकल जाए और नया प्रवेश न करे | ऐसा होते ही वे रोग स्वयं ही नष्ट हो जाएँगे । इसीलिए प्राय 
नई सम्मति के चिकित्सक लोग भी रोगियों से उपवास करवातै हैं । उन्हें कई दिन तक सिवा गर्म पानी 
के और कुछ नहीं देते | यह ओषधि प्राय; बड़ी लाभदायक सिद्ध हुई है | यथाशक्ति उपवास से प्राय रोग 


१. यह प्रकरण ग्रन्थकार ने “गोकरुणानिधि' ग्रन्थ में अति विस्तार से लिखा है। 
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दशम-समुल्लास: १०१७ 


उसके छ; बछियाँ छः बछड़े होते हैं | उनमें से दो मर जाएँ तो भी दश रहे | उनमें से पाँच, बछिड़ियों 
के जन्मभर के दूध को मिलाकर १,२४,८०० एक लाख चौबीस सहस्र आठ सौ मनुष्य तृष्त हो सकते हैं। अब 
रहे पाँच बैल, वे जन्मभर में ५००० पाँच सहस्र मन अन्न न्यून-से-न्यून उत्पन्न कर सकते हैं | उस अन्न में 
से प्रत्येक मनुष्य तीन पाव खावे, तो अढ़ाई लाख मनुष्यों की तृप्ति होती है | दूध और अन्न मिलाकर ३, 
७४, ८०० तीन लाख चौहत्तर सहस्र आठ सौ मनुष्य तृप्त होते हैं | दोनों संख्या मिलके एक गाय की एक 
पीढ़ी में ४, ७५, ६०० चार लाख पचहत्तर सहस्रछ8 सौ' मनुष्य एक बार पालित होते हैं और पीढ़ी-पर-पीढ़ी 
बढ़ाकर लेखा करें, त्ञो असंख्यात मनुष्यों का पालन होता है । 


दूर हो जाता है, किन्तु ओषधि के करने में एक डर यह है कि कभी बहुत दिन तक शरीर को आधारभूत 
पदार्थ न मिलने से रोगी इतना निर्बल हो जाता है कि वृद्धि होने की जगह धीरे-धीरे क्षय का राज्य हो जाता 
है, और रोगी थोड़े ही दिनों में मृत्यु का ग्रास बन जाता है | इसलिए खाली उपवास के स्थान में फलोपवास 
अधिक उपयोगी है, क्‍योंकि फलों के खाने से कोई अनुपयोगी पदार्थ शरीर में नहीं घुसता और बल प्राप्त 
होता है, रोग नष्ट हो जाता है और शक्ति नहीं घटती |” 
इन विदेशीय प्रमाणों से भी सिद्ध होता है कि मनुष्य की आदिम और मौलिक खूराक फल ही है और 
फलों के सेवन से मनुष्य कभी बीमार तो होता ही नहीं, प्रत्युत यंदि बीमार हो भी तो अच्छा हो जाता है 
और सुदृढ़ तथा दीर्घजीवी हो जाता है | इसीलिए आरयाँ ने अपनी मूल सभ्यता में फल और दूध ही को 
स्थान दिया है और कृषि को तथा कृषि से उत्पन्न होनेवाले-अन्नों को आपत्काल में खाने की व्यवस्था की 
है | व्रतों और उपवासों में फलाहार की महिमां से तथा आर्यरिवाजों और आर्यसभ्यता में पिरोई हुई 
विशेषताओं से यही सूचित होता है कि आया का आहार सात्तविक ही है, जिसमें फल दूध, और घृत की ही 
प्रधानता है | 
राम, लक्ष्मण, भरत और सीता फलाहार करके ही तपस्वी जीवन निर्वाह करते थे | गुहराज के 
आतिथ्य करने पर रामचन्द्र कहते हैं. कि-- 
कुशचीराजिनधरं फलमूलाशनं च.._ माम्‌ । 
विधिप्रणिहितं धर्म तापसं वनगोचरम्‌ ॥ 
--वाल्मीकि रा० आयोध्या० ५०४४ 
अर्थात्‌ मैं कुशचीर पहने हुए, तापस भेष और मुनियों के धर्म में स्थित केवल फल-फूल ही खाकर 
रहता हूँ | भरत ने भी कहा है कि-- 
चतुर्दश हि वर्षाणि जढाचीरधरोम्यहम्‌ । 
फलमूलाशनो वीर भवेयं रघुनन्दन ॥ --वाल्मीकि रा० अयोध्या० ५० 
अर्थात्‌ में भी चौदह वर्ष तक जटा धारण करके और फल-मूल ही खाकर रहूँगा । 


१, यहाँ संख्या में भूल है | शुद्ध संख्या ३६६७६० तीन लाख निन्‍यानवें सहस्न सातसौ साठ होनी चाहिए | यथा--गाय 
की पाँच बछियाओं के दूध से १२४८० मनुष्य एक बार में तृष्त होते हैं, ५ बैलों से उपजाये अन्न से २५०००० अढ़ाई लाख 
मनुष्य पालित होते हैं | दोनों (५ बछिया+५ बैल) को मिलाकर दूध अन्न से ३४४८०० मनुष्यों तृप्त होते हैं | इस में प्रथम गाय 
के दूध से पालित २४६६० चौबीस सहस्र नौ सौ साठ संख्या मिलाई जाए, तो योग ३७४८००+२४६६०७३६६७६० बनता 
है । इस प्रकार यहाँ योग में ७५८४० संख्या का भेद प्रत्यक्ष है | इका कारण चिन्त्य है | 


2. | वगाव5 4१॥007व6९४ #८३0९०॥।५॥), ४०।. ै, ॥४ 


]7070]053 ६: / /० .778/ 9४237 ]47/7४79 £४ ५ 


्छ 
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लक्ष्मण भी कहते हैं कि-- 
आहरिष्यामि ते नित्यं फूलानिी च फलानि च.। 
वन्यानि च तथान्यानि स्वाहा्ाणि तपस्विनामू॒ ॥ 
--वाल्मीकि रा. आयोध्या. ३१२६ 
अर्थात्‌ आपके लिए तपस्वियों के से वन्य पदार्थ लाकर दूँगा और मैं भी फल-फूल-ही खाकर रहूँगा | 
इसी तरह अयोध्याकाण्ड २७।१६ के अनुसार सीताजी भी कहती हैं कि-- 
“फलमूलाशना नित्या भविष्यामि न संशय३ ।* 
अर्थात्‌ मैं सदैव फल-मूल ही खाकर रहूँगी, इसमें सन्देह नहीं । 
इन प्रमाणों से ज्ञात होता है कि चौदह वर्ष तक फूल-फल खाकर वृद्ध नहीं किन्तु जवान आदमी भी 
रह सकते थे और बड़े-बड़े योद्धाओं के साथ युद्ध करके विजय प्राप्त करते थे | अब भी युक्तप्रान्त के 
बैसवाडे में आम की फसल पर तीन महीने केवल आमों को ही खाकर लोग पहलवानी करते हैं | कहने 
का मतलब यह है, कि आर्यसभ्यता के उच्चादर्श के अनुसार मनुष्य (की खुराक फल, फूल, दूध, दही ही 
है | अन्न तो यज्ञशेष पुरोडाश ही के नांम से खाया जाता था | पर जब खेती बढ़ी और जंगलों का नाश 
हुआ तब लोग अन्नवाली ज़मीन का आश्रय करने लगे | कलियुग का वर्णन करते हुए महांभारत वनपर्व 
अध्याय १६० में लिखा है कि-- 
ये यवान्ना जनपदा गाोधूमान्नास्तथैव च। 
तान्‌ देशान्‌ संश्रयिष्यन्ति युगान्ते पर्युपस्थिते ॥ 
अर्थात्‌ जिन देशों में यव और गेहूँ आदि विशेषरूप से उत्पन्न होते हैं, कलियुग के लोग उन्हीं देशों 
का आश्रय लेंगे । इससे ज्ञात होता है कि दूसरे युगों में लोग उन देशों का आश्रय लेते थे, जहाँ फूल-फल 
ही अधिक हों, अन्न नहीं । यही कारण है कि हिन्दूजगत्‌ में फलाहार की अब तक जितनी प्रतिष्ठा है, उतनी 
दूसरे खद्य की नहीं है | फलाहार एक प्रकार, का महान्‌ उच्च आचरण और तप समझा जाता है | यही नहीं, 
किन्तु जितने व्रत, शुभ अनुष्ठान अर्थात्‌ सत्ोगुणी कार्य हैं, सबमें फलाहार ही का विधान है | इसका भाव 
स्पष्ट है कि फलाहार सात्विक आहार है | इसलिए सतोगुणी अनुष्ठानों में उसका उपयोग होता है | इसी 
से हम बलपूर्वक कहते हैं कि आर्य-भोजन फलाहार ही है | इस आर्य-भोजन की अधिक प्रतिष्ठा का कारण 
यह है कि फलाहार कामचेष्डा का भी प्रतिषेधक है | कोई मनुष्य यदि ब्रह्मचारी रहना चाहे, तो उसे 
फलाहार ही करना चाहिए | फलाहार से कामचेष्टा कम हो जाती है | इसलिए विधवा स्त्रियों को फलाहार 
के द्वारा काम को शरीर में ही शोषण करने के लिए मनु भगवान्‌ ने विधान किया है' | इसके अतिरिक्त फल 
और फूलों से मनुष्य का सारा जीवन निर्विघ्तता से बीत सकता है । आज भी साल के तीन मास हमारे 
अवध के वैसवारा प्रान्त में आम, महुवा और जामुन से ही काटे जाते हैं | ज्येष्ठ से भाद्रमास तक, आम, 
महुवा और जामुन के कारण बहुत-से घरों में चूल्हा जलता ही नहीं है, पर कोई भूख से व्याकुल या दुर्बल 
दिखलाई नहीं पड़ता | यह तो हुई आर्यशास्त्र और आर्यावर्त्त की बात | अब' हम दूसरे देश के प्रमाणों से 
भी दिखलाना चाहते हैं कि फलहारी लोग कितने बलवान, परिश्रमी और दीर्घकाय होते हैं | एक ही प्रकार 
फलों को खाकर मनुष्य की शारीरिक अवस्था का वर्णन करते हुए सीरिया प्रान्त के अस्सद याकूब 


१. काम तु क्षपयेद्देहं पुष्पमूलफलैः? शुमै2 | ननु नामापि गृहणीयात्‌ पत्यौ प्रेते परस्य तु ॥ (मनुस्मृति) 
२. शास्त्रों में फूलों के खाने का वर्णन है | फूलों में महुवा एक विशेष लाभदायक फूल है | 
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दशम-समुल्लास: 
१०१६ 


___कम__+++  ए सक5२:2फे 3 
कयात नामी एक विद्वान्‌ ने अपने भाषण में कहा है कि मैं लेबेनन पर्वत पर गया था । वहाँ मैंने मनुष्यों 
को राक्षसों की भाँति बलवान्‌ और चंचल देखा | ये लोग केवल खजूर हि * 
अनेक की आयु एक सौ दश वर्ष की थी ।' मम 

इस वर्णन से ज्ञात होता है कि जब एक प्रकार के फल से इतना लाभ है, तो नाना प्रकार के फलाहार 
से बहुत बड़ा लाभ सम्भव है | अतएव स्पष्ट है कि मनुष्य फलों के द्वारा अच्छी प्रकार निर्वाह कर सकता 
है और फलाहार से दीर्घायु, दीर्घकाय और बलवान्‌ भी हो सकता है | जो लोग समझते हैं क फलाहार से 
मेहनत करने की ताकत नहीं रह जाती, वे भी गलती पर हैं | सन्‌ १६०२ में जर्मन के विटसनटाइड नामक 
स्थान में अन्तरजातीय पैदल दौड़ हुई थी | यह दौड़ ड्रस्डन से बर्लिन तक १२४॥ मील लम्बी थी | दौड़ने- 
वाले सब ३२ आदमी थे । मौसम गर्मी (अर्थात्‌ १८वीं मई सन्‌ १६०२) का था । दौड़नेवाले ड्रस्डन से ७॥ 
बजे निकले | इनमें कुछ फलाहारी, कुछ शाकाहारी और कुछ मांसाहारी थे । शाकान्नाहारियों में बर्लिन का 
प्रसिद्ध चलनेवाला कार्लमान भी था । बर्लिन में जो सबसे पहिले पहुँचनेवाले ६ मनुष्य थे, वे तो शाकाज्न 
और फलाहारी ही थे | इनमें कार्लमान प्रथम था | कार्लमान ने २६ घण्टे और ५८ मिनट में यात्रा समाप्त 
की थी | दौड़ की समाप्ति पर वह बिल्कुल तरोताज़ा था, किन्तु. बड़े-बड़े प्रसिद्ध मांसाहारी पहलवान 
जज से चकनाचूर होकर पहुँचे थे | यह घटना बतलाती है कि: मनुष्य मांसाहारी नहीं प्रत्युत फलाहारी 

| 

यज्ञों में पशुबलि का विधान होने के नामपर प्राचीन आरा के मांसाहारी होने की कल्पना की गयी 
है | यह नितान्‍्त मिथ्या है | 

व्याकरणानुसार यज्ञ शब्द यज धातु से न प्रत्यय होकर बनता है | यज धातु के देवपूजा, दान और 
संगतिकरण ये तीन अर्थ हैं-“यज देवपूजासंगतिकरणदानेषु' | तदनुसार संसार में जितने भी शुभ और 
उपयोगी कर्म हैं, उन सबको यज्ञ कहते हैं | शतपथब्राह्मण (१७४५) के अनुसार यज्ञ को श्रेष्ठतम कर्म कहा 
गया है-“यज्ञो वै श्रेष्ठतमं कर्म' | इसंका अभिप्राय यह है कि जितने श्रेष्ठ कर्म हैं, उनकी संज्ञा यज्ञ है | 
यज्ञ से समस्त, प्रकृति, समस्त मनुष्य, पशु-पक्षी और समस्त कीट-पतंगों की समानरूप से तुष्टि होती 
है | अग्निहोत्र से लेकर अश्वमेध पर्यन्त आरयोँ के सम्पूर्ण क्रियाकलाप यज्ञ के अन्तर्गत हैं। मनुस्मृति में कहा 
है--“द्ैवकर्मणि युक्तो हि बिभर्तीद॑ चराचरम्‌” (३।७५) । अर्थात्‌ यज्ञ में प्रवृत्त मनुष्य सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ 
का पालन-पोषण करता है | अग्निहोत्र से जलवायु की शुद्धि होकर भक्ष्य पदार्थों की शुद्धि एवं पुष्टि होती 
है और इस प्रकार यज्ञ से सबका कल्याण होता है | ऐसे सर्वहितकारी कृत्य में किसी प्रकार की हिंसा की 
कल्पना नहीं की जा सकती | फिर भी आम धारणा यह बनी हुई है कि प्राचीन काल में यज्ञों में पशुबलि 
दी जाती थी । इस श्रान्ति का मुख्य कारण वेदों के वास्तविक अर्थों को न समझना है । 

बहुत दिन हुए, भारत के प्रसिद्ध विद्वान, दार्शनिक व शिक्षाशास्त्री डॉ० सम्पूर्णानन्द ने “गणेश” नाम 
का एक खोजपूर्ण ग्रन्थ लिखा । उसमें 'श्रुति में गणेश' शीर्षक अध्याय में “गणानां त्वा. . . . . गर्भधम्‌' 
(यजु:० २३॥१६) इस मन्त्र का महीधर और उव्वट के भाष्य के अनुसार अर्थ देकर उन्होंने लिखा -- इस 
अर्थ को देखकर आश्चर्य होता है, परन्तु दूसरा अर्थ करना सम्भव नहीं ।” इस अर्थ और उससे होनेवाले 
की की कि कपल कम पक + >> ओ»क कमर 


१. 55909 १४८००0 ४9)9, 8 ॥शांए्ट इज्ांक्षा, ॥ 8 5ए०टला श फलस पितो (60 ४४७५ । ६३७) एलछजरए्प (घ्ा 
#9० 90 ]829 शंश्रा०0 ७णाा ].,00श0णा, ध्यीाशर ॥6 000 00 ७९0०८ 35 [गाएुएं 88 हु्ला्ड आए 5सा॥ आड़ ख्छ्ां 
2जांए2, व29 ॥ए०० 8॥४05! लापा।छए णा 0965 206 ९७ एटार गरा५ बाजए प्रथा जाए ॥एाफत्त आते (लत "छाए (रे १९०९ 


-- 7७४७६ ७0 प्र 


पटल लनइत*तत०5 ।)] 7]27 37 ५ 


१०२० सत्यार्थभास्कर 


,>न्‍ल- असर. २2+++बक+3+23०44८८ रन नरम मनन ना कस कक नमक न्‍++>93++9+«++ं++«+++ बे > न नमन». मनन ««भ>>न+»+ग ८० 
कृत्य को अत्यन्त अश्लील और बीभत्स मानते हुए उसकी भर्त्स्ना की, परन्तु “दूसरा अर्थ करना सम्भव नहीं' 
लिखकर इस सबके लिए उन्होंने वेद को ही दोषी ठहराया | तब हमने अपने पत्र दिनौँक ६ फरवरी १६५१ 
में उन्हें लिखा-- आप महीधर और उत्वट के अर्थ को अश्लील और बेहूदा मानते हुए उसे प्रामाणिक मानते 
हैं । यदि आप वेदों को महीधर और उव्वट के चश्मे से देखेंगे तो वेदों में सर्वत्र हिंसा, व्यभिचार, चोरी, 
जुआ, मद्यपान आदि सब-कुछ मिलेगा | तब आपके ही ग्रन्थों में यत्र-तत्र उपलब्ध वेदों के स्तुतिपरक वचनों 
का उनके साथ कैसे सामंजस्य होगा ? जहाँ तक महीधर आदि के वेदार्थ का सम्भन्ध है, उसका आधार 
वैदिक व्याकरण व कोश न होकर प्रचलित लौकिक संस्कृत के व्याकरण व कोश हैं | फलत४ अनेक स्थलों 
पर अर्थ का अनर्थ हो गया है | खेद है कि आप जैसे मनीषी भी उनके भश्रमजाल में फँस गये और आपने 
यहाँ तक लिख डाला कि इस मन्त्र का दूसरा अर्थ सम्भव नहीं | 
यह ठीक है कि शतपथब्राह्मण में यह मन्त्र अश्वमेध के प्रसंग में आया है, परन्तु वहीं (शतपथ में) 
'अश्वमेध' का निर्वचन करते हुए लिखा है-.'राष्ट्रं वा अश्वमेध३“ अर्थात्‌ राष्ट्र के सर्वांगीण विकास के लिए 
योजनाबद्ध प्रयास करने को अश्वमेध कहते हैं | इस सन्दर्भ में महीधर«का किया अश्लील और हिंसापरक 
अर्थ कैसे फिट बैठ सकता है ? वेद के प्रत्येक मन्त्र की देवता या प्रतिपाद्य विषय होता है | इस मन्त्र 
(गणानां त्वा गणपति हवामहे) की देवता “गणपति' है और इससे आगे॥पीछे के मन्त्रों की देवता अर्थात 
प्रतिपाद्य विषय राजा, प्रजा, राजप्रजे, सभासद्‌, न्यायाधीश आदि हैं | इसका अभिप्राय यह है कि इन मन्त्रों 
में जो कुछ कहा गया है, उसका सम्बन्ध देश की शासत्न-्व्यवस्था सै है | वहाँ “गणपति पद राष्ट्रपति का 
पर्याय है | गणतन्त्र या गणराज्य के सर्वोच्च शासक को राष्ट्रपति की जगह गणपति नाम देना अधिक 
सार्थक है | वस्तुत£ प्रसंग प्राप्त इस मन्त्र में शाष्ट्रेपतिश्में-अपेक्षित गुणों या योग्यताओं का उल्लेख हुआ 
है ।* तदनुसार हमने इस मन्त्र का पूरा अर्थ- उन्हें. लिख भेजा | 
श्री सम्पूर्णानन्दजी ने अपने पत्र दिनांक १५६फरवरी १६५१ में लिखा--“यह मन्त्र राजप्रजे दैवत हो 
सकता है और उसका अर्थ भी वह हों सकता, है जो आपने लिखा है, परन्तु जब मुझे उन प्रथाओं और 
मान्यताओं का खण्डन करना होता है जों आज सनातनधर्मावलम्बी लोगों में प्रचलित हैं तो मैं उनके सामने 
उन्हीं पुस्तकों को रखता हूँ/जिनको वे प्रमाण मानते हैं और उन्हीं अर्थों को रखता हूँ जिन्हें वे स्वीकार करते 
हैं। मेरे तर्क का रूप यह है" मेरी«निजी सम्मति कुछ भी हो, पर आप लोग उब्बट और महीधर के भाष्य 
को प्रमाण मानते हैं | उन दोनों ने इसे अश्वदैवत माना है और अश्वमेघ की एक विशेष क्रिया में उसका 
न हक है, अत; कक ५ माने आचार्यों के अनुसार यह मन्त्र गणेशदैवत नहीं हो सकता, क्‍योंकि आप 
गणेश को अश्व का पर्यायवाची नहीं मानते, अत४ आपके माने हुए प्रमाणों ।' 
के अस्तित्व को स्वीकार नहीं करता |” हु अनाएँ के अनुसार थी' वेद धणेह 
यहाँ तक तो ठीक था, परन्तु जहाँ उन्होंने वेदों में वर्त्तमान 
अवैदिक सिद्ध किया वहाँ प्रसंग न होने पर भी इतना और लिख 


ऐसा मानता हूँ कि वैदिक काल में भी मद्य-मांस आदि का व्यवहार होता था छ 
परन्तु अपनी मान्यता की पुष्टि में उन्होंने कोई प्रमाण नहीं * और पशुबलि भी होती थी। 


४ । दिया | सच तो यह है कि शतशः8 प्रमाणों से 
ह ्ा है कि न आर्य लोग मांस-मदिरा का प्रयोग करते थे और न चज्ञों में किसी प्रकार की हिंसा होती 


संसार के सभी धर्मग्रन्थ इस बात की पुष्टि करते हैं कि सृष्टि के आदिकाल में 
कन्द-मूल-फल और कृषि द्वारा उत्पन्न अन्नादि ही था | दुर्जनतोषन्याय से, यदि विश कक आप 


न में प्रचलित गणेशपूजन को अपने ढंग पर 
ख दिया--“अनेक प्रमाणों के आधार पर मैं 
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दशम-समुल्लासः बहा 


मान लिया जाए कि विकासक्रम में मनुष्य की उत्पत्ति बन्दर से हुई तो इससे इतना तो स्पष्ट हो जाता है 
कि हर पर पूर्वज पहले तो फलाहारी थे ही, आज भी मांसाहारी नहीं हैं | जितने निरामिषभोजी पशु हैं, वे 
भूखे पूरे मर ४ पर मांस नहीं खाएँगे | वस्तुतः मनुष्य स्वभावत& मांसाहारी नहीं हो सकता, क्योंकि उसके 
और आँतों की बनावट मांसाहारी जीवों के समान नहीं है | मांसाहारी भी इस रूप में निरामिषभोजी 
हैं कि वे प्राय/ निरामिषभोजी पशुओं का ही मांस खाते हैं, मांसाहारी पशुओं का नहीं । 

लि के पर्याय अथवा कहीं-कहीं विशेषण के रूप में अध्वर शब्द का प्रयोग चारों वेदों में सैकड़ों 
स्थानों पर पाया जाता है | उदाहरणार्थ-- 

ऋग्वेद---१|१|४ ; १॥१॥८ ; १॥१४२१ ; १॥१६॥१ ; १४४१३ ; १७४१ ; १॥६३॥१२ ; १॥१०१६८ ; 
१॥१२८४; १॥१३५॥३ ; १॥१५१॥३ व ७ ; २३५ ; ३॥१७५ ; ३॥२०॥१ व ५ ; ३।२४॥२ ; ३॥५४॥१२ ; ४२।१० ; 
४६६ ; ४॥१५॥४२ ; ४॥३७॥१ ; ५॥४८ ; ५|२८॥३ व ६; ५।४४५५ ; ६२३ ; ६१६२ ; ७॥३॥१ ; ७।४१६; ८३५ 
व ७; ८|२७॥१; ८।२७॥४२३; ८।४६।१८; ८|५०।५;: ८॥६६॥१ ; ८७०२ ; ५।७१॥१२ ; ८६३।२३ ; 5६७॥१; 
१०।७७|८ ; १०।२२७७ | 

यजुर्वेद में अध्वर शब्द का प्रयोग कम-से-कम ४३ स्थानों पर मिलता है | 

उदाहरणार्थ--२।४ ; ३॥११ ; ६२३ ; ६२५ ; १५|३८ ; २६।२६ | 

सामवेद में अध्वर शब्द का. प्रयोग निम्नांकित तथा अन्य सैकड़ों मन्त्रों में पाया जाता 
है--पूर्वार्चिक--१।२।६ ; १३३॥१ ; १३१२ ; २२६६ ; १६६७-उत्तराचिंक--६|३।४।२, ६३५१ | 

अथर्ववेद में उदारणत३ ये मन्त्र द्रष्टव्य हैं--१४।२ ; २।२४॥३ ; ५॥१२२; ३।१६।६ ; १६२४२ ; १६।४२।४| 

निघण्टु पठित 'ध्वृ” धातु हिंसार्थक है | 'अध्वर' में उसका निषेध है, अर्थात्‌ 'नज्‌ पूर्वक ध्वृ" धातु से 
“'घज' प्रत्यय होकर अध्वर शब्द निष्पन्न हुआ है ।अध्वर शब्द का निर्वचन करते हुए यास्काचार्य ने लिखा 

अध्वर इति यज्ञनाम--ध्वरति हिंसाकर्मा तत्प्रतिषिध/ | --(निरुक्त १८८ ) 

अर्थात्‌ यज्ञ का नाम अध्वर है; जिसका अर्थ हिंसारहित कर्म है । 

इस प्रकार यज्ञवाची अध्वर-शब्द से स्पष्ट है कि यज्ञों में किसी प्रकार की हिंसा नहीं हो सकती | 
यज्ञ में पशु-वध होने पर 'अध्वर” शब्द सार्थक नहीं हो सकता | 

वेदों में अनेकत्र ऐसे वचन उपलब्ध हैं, जिनमें स्पष्टत४ पशुरक्षा का निर्देश किया है | यजुर्वेद के 
प्रारम्भ (१|१) में ही यज्ञ को श्रेष्ठतम कर्म की संज्ञा देते हुए कहा है--“पशून्‌ पाहि', पशुओं की रक्षा करो। 
इसी मन्त्र में गौ को “अध्न्या“ (न मारने योग्य) कहा है | यजुर्वेद ६११ में पति-पत्नी के लिए आदेश है- 
'पशुस्त्रायेथाम्‌* पशुओं की रक्षा करों | वहीं १४८ में कहा है--'द्विपादव चतुष्पात्‌ पाहि' अर्थात्‌ दो 
पैरोंवाले (मनुष्यादि) तथा चार पैरोंवाले (पश्वादि) की रक्षा करो । 0 

पशुरक्षाप्रतिपादक मन्त्रों के साथ-साथ पशुहिंसानिषेधक वाक्य भी यत्र-तत्र-अनेकत्र मिलते हैं | 
उदारणत8-- 

मा गामनागामदितिं वधिष्ट | --ऋ० ८।१०१|१५ 
य$ पौरुषेयेण क्रविषा समडक्ते यो अश्व्येन पशुना यातुधान8 । 
यो5घ्न्याया भरति क्षीरमग्ने तेषां शीर्षाणि हरसापि वृश्च ॥ --ऋ० १०।८७।१६ 

जो राक्षस मनुष्य के मांस और घोड़े आदि पशुओं के मांस से प्रसन्न होता है, हे अग्ने (परमात्मन्‌ )! 

आप उसका शिरश्छेद कर दें | 
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१०२२ सत्यार्थभास्कर 


ऋग्वेद में गोवध को मनुष्यवध जैसा अपराध घोषित करते हुए कहा गया है कि जो व्यक्ति यह अपराध 
करता है, उसे प्राणदण्ड दिया जाना चाहिए-- 
आरे गोहा नृहा वधो वोइस्तु ...... . | ---ऋ० ७।५६।१७ 
आरे ते गोघ्नमुत पूरुषध्नम्‌ | ---ऋ० १॥११४।१० 


इसी प्रकार अथर्ववेद में गो, अश्व और पुरुष का हनन करनेवालों को समानरूप से गोली से उड़ा 
देने का आदेश दिया गया है-- 


यदि नो गां हंसि यद्यश्वं यदि पूरुषम्‌ | 


। 
त॑ त्वा सीसेन विध्यामं६ ««<«६««««ू«««« ॥ ---अथर्व० १|१६।४ 
यजुर्वेद में पशुओं के मारे जानेपर प्रतिबन्ध लगाते हुए कहा है-- 
मा हिंसीस्तन्वा प्रजा/_॥ --यजु४० १२३२ 
इमां मा हिंसी्द्विपादं पशुमू_ ॥ --१३।॥४७ हर] 
मा मा हिंसीरदितिं विराजमू_। --१३॥४३ 
घृतं दुहानामदितिं जनाय ...... मा हिंसी३ | --१३।४६ 
अन्तकाय गोघातम्‌ । --३०।४८ 
इमं मां हिंसीरेकशफं पशुं कनिक्रदं वाजिनं वाजिनेषु | --१३।४८ 
अथर्ववेद मांस और अण्डा खानेवालों का नाश करने की आज्ञा देता है- 


य आम॑ मांसमदन्ति -पौरुषेयं च ये क्रवि$ | 
गर्भान्‌ खादन्ति केशवास्तानितो नाशयामसि. ॥ --अथर्व० ८६२४ 
मांसाहार को सुरापान, जुआ खेलने और व्येभिचार करने के समान पाप समझा गया है-_- क ; 
यथा मांस यथा सुरा यथा अक्षा अधि देवने .। । 
यथा पुंसोवृषण्यत... स्त्रियां निहन्यते मन$ ॥ --अथर्व० ६।॥७०।१ | 
अर्थात्‌ जैसा मांस, जैसा मद्य और जैसा जुआ है, उसी प्रकार पुरुष का मन स्त्री में (लीन होने पर) 
मारा जाता है । 
इसके विपरीत पशुओं से होनेवाले लाभों का वर्णन वेदों में इन शब्दों में मिलता है-- ;म 
पुष्टि पशूनां परि जग्रभाहं चतुष्पदां द्विपदां यच्च धान्यम्‌.। ९ 
पय8 पशूनां रसमोषधीनां बृहस्पति; सविता मे नि यच्छात्‌ू ॥ * १ 
है सह हूँ, द्विपदो कक है “-अथर्व० १६।३१५ 
.. मैं पशुओं से पुष्टि लेता हूँ, द्विपदों और चतुष्पदों से भी पुष्टि लेता हूँ और उनसे धान्‍्य भी लेता 
हूँ | पशुओं से दूध, ओषधियों (वृक्षादि) से रस लेता हूँ । 
पयो धेनूनां रसमोषधीनां जवमर्वतां कवयो य इन्वथ | - अथर्व० ४।२७॥३ 
गौओं से दूध, ओषधियों से रस और घोड़ों से (यात्रा में) वेग कवि लोग प्राप्त करते हैं 
आहरामि गवां क्षीरमाहार्ष धान्यं रसम्‌ | --अथर्व० २।२६ ५ 
मैं गौओं से दूध लेता हूँ तथा (भूमि) से धान्य तथा रस लेता हूँ । 
संसिचामि गवां क्षीर समाज्येन बल॑ रसम्‌ | --अथर्व० २।२६॥४ 
मैं गौओं से दूध-सिज्चन करता हूँ तथा घी से बलवर्धक रस लेता हूँ । 
उपर्युक्त वेदमन्त्र पुकार-पुकारकर कह रहे हैं कि वैदिक आर्य न यज्ञों में पशुहिंसा करते थे और न 


घ्क 
3... 22२ -अममकेंअ कक 
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मांसाहार करते थे । 
वेदों, उनके व्याख्यानग्रन्थ ब्राह्मणों तथा श्रौतसूत्रों में अनेकत्र संज़्पन, अवदान, आलम्भ तथा मेध 
शब्दों का प्रयोग हुआ है | जिनका अर्थ “मारना” मानकर वैदिक साहित्य में सैकड़ों स्थानों पर स्पष्टत8 
हिंसारहित कर्म के वाचक “अध्वर” नाम से अभिहित यज्ञों में पशुबलि के विधान की कल्पना कर ली गयी 
है | 'संज्ञपन' शब्द सम्‌ पूर्वक णिजन्त ज्ञा धातु से ल्युट्‌ प्रत्यय होकर बनता है | “देवा भागं यथापूर्वे 
संजानाना उपासते' आदि शतशः प्रमाणों से सिद्ध है कि सम्‌ पूर्वक ज्ञा धातु का अर्थ परिचय, प्रेम, सम्यक्‌ 
ज्ञान आदि हैं | अथर्ववेद (६।७४।१-२) के निम्नलिखित मन्त्रों में संज्ञपन तथा संज्ञपयामि आदि पदों का 
प्रयोग हुआ है | प्रकरण से स्पष्ट है कि इन शब्दों का अर्थ वहाँ ज्ञान देना-दिलाना या मेल कराना है-- 
सं व३ पृच्यन्तां तन्‍्व४ सं मनांसि समु व्रता । 
सं वो5यं ब्रह्मणस्पतिर्भग/ सं वो अजीगमतू ॥ 
संज्ञपनं वो मनसो5थो संज्ञपनं हृद£ | 
अथो भगस्य यच्छान्तं तेन संज्ञपयामि व४ ॥ 
अर्थात्‌--तुम्हारे शरीर मिले हुए हों, मन सम्पृक्त हों, व्रत एक-जैसे हों | ब्रह्मणस्पति कल्याणमय प्रभु 
ने तुम्हें एकत्र किया है | तुम्हारे मनों में मिलकर ज्ञान उत्पन्न हो, हृदयों में प्रेम हो | प्रभु के नाम से किये 
श्रम का फल मैं तुम्हें उत्तम ज्ञान प्राप्त कराता हूँ | 
इसी प्रकार शतपथ में एक आख्यायिका है, जिसमें मन और वाणी के बीच बड़प्पन के लिए किये गये 
झगड़े का उल्लेख है | उसमें अन्त में कहा है-- 
अथ ह वागुवाच | अहमेव त्वच्छेयस्यस्मि यद्‌ वे त्वं वेत्थाहं तद्‌ विज्ञापयाम्यहं संज्ञपयामीति । 
--१|४|५॥१० 
वाणी कहती है-बड़ी तो मैं ही हूँ । तुझे तो ज्ञान है | तेरा वह ज्ञान किस काम का ? जो कुछ तू 
जानता है, उसे प्रकट तो मैं करती हूँ । मैं ही उसे दूसरों को अच्छी तरह जनाती हूँ--संज्ञपयामि । 
प्राय अग्नीषोम के प्रकरण में*संज्ञपन का अर्थ बकरे को काटना किया जाता है | संज्ञपन का अर्थ 
सम्यक्‌ ज्ञान करना तो है ही, यदि कथज्बित्‌ दुर्जनतोषन्याय से उसका अतिरिक्त अर्थ काटना भी मान लिया 
जाए तो भी 'सैन्धवमानय' की उत्तरह जो अर्थ प्रकरणसंगत होगा, वही माना जाएगा । अग्नीषोम में 
पशुसंज्ञपन के पश्चात्‌ 'वाचं ते शुन्धामि, . . . चरित्रांस्ते शुन्धामि, वाकु त आप्यायताम्‌ आदि जितने भी 
शब्द हैं, सम्यक्‌ ज्ञान के अधिक अनुकूल हैं । “चरित्रांस्ते शुन्धामि' कै >> चरित्र सुधारता हूँ ) की संगति 
पशुवध में नहीं, पशुप्रकृति, मूढ़ बालकादि को सम्यक्‌ ज्ञान कराने में ही हो सकती है | 
यज्ञों में पशुहिंसा की मान्यता के समर्थक 'अग्निषोमीयं पशुमालभेत प्रजापतये पुरुषान्‌ हस्तिन आलभते' 
(यजु४० २४।२६) आदि वाक्यों को उद्घृत करते हैं | आलम्भ का हिंसापरक अर्थ सर्वथा अज्ञानमूलक है । चरक 
(चिकित्सास्थान १६।४) में लिखा है--““आदिकाले खलु यज्ञेषु पशव३ समालभनीया बभुवु४, नालम्भाय प्रक्रियन्ते 
स्म।” अर्थात्‌ आदिकाल में यज्ञों में पशु इकट्ठे किये जाते थे, मारे नहीं जाते थे । 
चरक के इस पाठ में “समालभनीया' तथा “समालम्भनीया' पदों के प्रयोग से स्पष्ट है कि 'आलभन' 
और 'आलबम्भन' ये दो स्वतन्त्र शब्द हैं। “लभ' और “लम्भ' इनकी दो स्वतन्त्र धातुएँ हैं । आड्‌ पूर्वक 'लभ' 
का अर्थ प्राप्त करना या. स्पर्श करना है और आड्‌ पूर्वक 'लम्भ' का अर्थ मारना है | वेद और वैदिक 
वाड्मय में जहॉ-जहाँ पशुयज्ञों का वर्णन मिलता है, वहाँ सर्वत्र 'आलभते* क्रिया का प्रयोग है और उससे 
पशु का प्राप्त करना या स्पर्श करना अभिप्रेत है, मारना नहीं | 
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पशुयज्ञों की संज्ञा 'पशुबन्ध' है, पशुवध नहीं | इससे स्पष्ट है कि यज्ञ के अवसर पर पशुओं की . 
प्रदर्शनी के निमित्त पशुओं को यूप से बाँधा-भर जाता था । पशुयागों में यदि पशुओं का हा अभिप्रेत होता 
तो उनकी संज्ञा पशुव्ध होनी चाहिए थी | निघण्टु अथवा धातुपाठादि में वधार्थक धातुओं में “आलभ्‌” का 
उल्लेख कहीं नहीं हुआ है | 

इस सन्दर्भ में मनुस्मृति अध्याय २ में निम्नलिखित श्लोक द्रष्टव्य हैं--- 

वर्जयेन्मधुमांसं च गन्धमाल्यं रसान्‌ स्त्रिय/ । 
शुक्तानि यानि सर्वाणि प्राणिनां चैव हिंसनम्‌ ॥१७७॥ 
द्यूत च जनवादं च परिवादं तथानृतम्‌ । 
स्त्रीणां च प्रेक्षणालम्भमुपघातं परस्य च ॥१७६॥। 
स्त्रीप्रेक्षणालम्भने मैथुनशंकायाम्‌ | --गौतमधर्मसूत्र २२२ 
ब्रह्मचारी के कर्त्तव्यों के प्रसंग में हिंसा का सर्वथा निषेध करनेवालैं श्लोकों में स्त्रियों का आलम्भन 5 
न करने का अर्थ स्त्रियों का स्पर्श करने के सिवा और क्‍या हो सकता*है-? प्राणिमात्र की हिंसा का निषेध 
करने के बाद स्त्रियों के वध का निर्देश कैसे संगत हो सकता है ? । 
अथास्य (ब्रह्मचारिण३) दक्षिणांसमंधि  हदयमालभते | --पा० गृब्सूत्र 
पारस्कारगृह्यसूत्र (२२१६) के उपनयन प्रकरण के अन्तर्गत्त-उक्त वाक्य का अर्थ है- आचार्य ब्रह्मचारी 
के हृदय का स्पर्श करता है | हरिहर, गदाधर आदि संभी*्भाष्यकारों ने “आलभते” का अर्थ 'स्पृशति" किया 
है । 
आलमभेतासकृद्दीन करेण च शिरोरुहान्‌ | --सुश्रुत, कल्पस्थान १॥१६ 
वरो वध्वा दक्षिणांसं अधि हृदयमालभते | --विवाहप्रकरण 
कुमारं जातं .पुरान्यैर्लम्भात्‌ सर्पिर्मधुनी हिरण्येन आशयेत्‌ । 
--जातकर्म, पा० गृह्यसूत्र 
पारस्करगृह्यसूत्र के उपर्युक्त वाक्यों तथा मीमांसाशास्त्र (२२७०) की सुबोधिनी टीका में आये 

'वत्सस्य समीप आनयनार्थम्‌ आलम्भ8 स्पर्शो भवति” वाक्य में 'आलम्भ” का अर्थ स्पर्श करना है | तब 

'प्रजापतये पुरुषान्‌ हस्तिन आलभते“ का अर्थ 'प्रजापति (राजा) के लिए हाथी प्राप्त करता है' करना 

होगा । इसी प्रकार “अग्नीषोमीयं पशुमालभेत” आदि ब्राह्मणवाक्यों में भी “आलमभेत' स्पर्श अथवा प्राप्ति का 

ही द्योतक होगा, न कि मारने का । 

अवदान' शब्द “डुदाज्‌ दाने, दो अवखण्डने, देख्‌ रक्षणे' आदि धातुओं से सिद्ध होता है तथा यज्ञ 

में भिन्न-भिन्न निमित्तक हवि के लिए प्रयुक्त होता है | वर्तमान मीमांसक लोग इसे “दो अवखण्डने' से निष्पन्न 
मानकर पशु के विभिन्न अंगों को काट-काटकर यज्ञाग्नि में होम करते हैं, परन्तु शतपथब्राह्मण के उपज्ञाता 


से बचाती हैं | 

मुख्यत४ यज्ञ के पर्याय मेध शब्द को अश्वमेध, गोमेध, अजमेध, पुरुषमेध आदि शब्दों में देखकर 
वैदिक यज्ञों में पशुहिंसा-विधान का श्रम होता है | वस्तुत$ वेदों में तो अश्वमेध शब्द को छोड़कर अन्य 
किसी शब्द का प्रयोग ही नहीं हुआ है | 'मेधृ” धातु के “मेधृ संगमे हिंसायां च* इस धातुपाठ के अनुसार 
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5. जुद्ध बुद्धि को बढ़ाना, लोगों में एकता या प्रेम को बढ़ाना और हिंसा--ये तीन अर्थ हैं, परन्तु जिस धर्म 
५ । और समाज में अहिंसा को सर्वोच्च स्थान प्राप्त हो, वहाँ मात्र हिंसापरक अर्थ मानकर निरीह पशुओं की 
| हत्या के विधान की कल्पना करना सर्वथा असंगत है । 
| पुरुषमेध, पुरुषयज्ञ तथा नृयज्ञ तीनों पर्यायवाची हैं | मनुस्मृति में नृयज्ञ की व्याख्या 
] 'नृयज्ञौइतिथिपूजनम्‌' (मनु० ३७०) कहकर की गयी है | नृयज्ञ वा नरमेघ यज्ञ में मनुष्य की बलि देना 
है अभिप्रेत न होकर उत्तम विद्वानों की पूजा करना है | मेधृ धातु के संगमनार्थ को लेकर मनुष्यों को उत्तम 
कार्य करने के लिए संगठित करना भी नृमेध के अन्तर्गत है | सामवेद के कुछ मन्त्रों का ऋषि 
है (नन्त्रार्थद्रष्ट) नुमेध है | निश्चय ही वह मनुष्यों की बलि चढ़ानेवाला नहीं हो सकता । मनुष्यों में 
संगतिकरण या मेलमिलाप बढ़ानेवाले की संज्ञा नृमेध हो सकती है | 
अश्वमेघ, अजमेध तथा गोमेघ को भी प्रचलित अर्थों में ग्रहण नहीं किया जा सकता | शतपथ 

(१३११६) में कहा है-..'राष्ट्रं वा अश्वमेध३, 'वीय॑ वा अश्व8“, अर्थात्‌ अश्व शब्द राष्ट्र तथा वीर्य का वाचक 
है | तब अश्वमेध का अर्थ देशवासियों के बल व वीर्य की वृद्धि करना तथा राष्ट्र के सर्वांगीण विकास के 
लिए प्रयास करना ही शास्त्रानुमोदित है | यजुर्वेद (२३१६-४०) के जिन मन्त्रों का अश्वमेघ में विनियोग 
करके महीधरादि ने उनके अत्यन्त अश्लील अर्थ करके वेदों को कलंकित किया है, उनमें कहीं भी अश्व 
की हत्या का उल्लेख नहीं है । वस्तुत४ इन मन्त्रों के देवता गणपति, राजप्रजे, प्रजा, श्री, विद्वांस३, 
सभासद३ आदि हैं । इससे स्पष्ट है कि इन मन्त्रों कां वर्ण्यविषय राष्ट्र और उसकी शासन-व्यस्था है | 
महाभारत के शान्तिपर्व (३।३३६) में राजा वसु के अश्वमेध का वर्णन है, जिसमें उस समय के सब बड़े-बड़े 
ऋषियों एवं विद्वानों ने भाग लिया था | उसके सम्बन्ध में बड़े स्पष्ट शब्दों में लिखा है--'न तत्र 
पशुघातो5भूत्‌* | वहीं आगे चलकर अध्याय ३३७ में अजमेध के विषय में लिखा है-- 

अजैर्यज्ञेषु यष्टव्यमिति वै वैदिकी श्रुति३ः | 

अजसंज्ञानि बीजानिं छागान्नो हन्तुमरहथ | 

नैष धर्म: सतां देवा यत्र वध्येत वै पशु४ई ॥ 

अर्थात्‌ वैदिक साहित्य में जब अजों से यज्ञों में होम करने को कहा जाता है तो वहाँ अज नामक बीजों से 
तात्पर्य होता है, बकरों का वध करना ठीक नहीं | पशुओं की हत्या करना भले आदमियों का धर्म नहीं है। 
वैदिक साहित्य में यत्र-तत्र-सर्वत्र गोवध को महापाप माना है | जैसे यज्ञ की संज्ञा “अध्यर' 
(हिंसारहित) है, वैसे ही गौ की “अध्न्या' (न मारने योग्य) है । अतएव वेद में तथा अन्यत्र गोवध करनेवाले 
के लिए प्राणदण्ड दिये जाने का आदेश है | ऐसी अवस्था में गोमेध के नाम पर गौ की हत्या करने की 
तो कल्पना भी नहीं की जा सकती | वस्तुत४ गौ शब्द अनेकार्थवाची है । इसलिए गोमेध के “वाणी का 
संस्कार करना, धरती को कृषियोग्य बनाना, गौ से उपलब्ध होनेवाले घी, दूध आदि की वृद्धि करना तथा 
उपलक्षण से पशुमात्र के पालन-पोषण की समुचित व्यवस्था, आदि अनेक अर्थ हो सकते हैं । अंग्रेजी में 
८८ 8700 8॥ 0 ००॥॥५७॥४॥६९ (॥९ 50 है | जन्दभाषा का गोमेज आर्याँ के 
धर्म में खेती करना धर्म समझा जाता है, अत खेती से सम्बन्ध 
गोमेज है ।' कृषि के लिए समय-समय पर वर्षा होना आवश्यक 
आया का जीवन यज्ञमय था । 
॥5 70॥78|0 ९॥]0॥5 892700॥0७॥५९ न ्प तप डा पा कि कलम का. 7092005$ 0७५ ७॥0 (05 4$ ९ >श06 पत्ताएए ए .एणा€्ट, 
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/»272८णापाट शब्द का अर्थ "रद इटांथा 
गोमेध शब्द का ही अपभ्रंश है | पारसी 
रखनेवाले समस्त क्रियाकलाप का नाम * 
है । देवयज्ञ इसमें परम सहायक है | इसलिए आ 
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यज्ञ के प्रसंग में जहाँ-कहीं पशु शब्द से सम्बन्ध रखनेवाले नाम आये हैं, उन सबका तात्पर्य अन्न 
से है, चतुष्पाद्‌ पशु से नहीं । वेदों में अन्नमय पशु के होम का ही विधान है । द्वयर्थक शब्दों से जो भ्रम 
हो सकता है, उसका निराकरण वेदों तथा अन्य ग्रन्थों ने स्वयं कर दिया है | अथर्ववेद (१८४३२) में लिखा 
है... 


धाना धेनुरभवद्वत्सोडस्यास्तिलोइभवत्‌ । 
अर्थात्‌ धान ही धेनु है और तिल उसके बछड़े हैं | धान अनेक प्रकार के होते हैं, अत अनेक धानों 
के नाम भी बता दिये गये हैं | अथर्ववेद में लिखा है-- 
एनीर्धाना हरिणी३ श्येनीरस्या कृष्णा धाना रोहिणीर्घेनवस्ते । तिलवत्सा ऊर्जमस्मै ॥ 
--अथर्व० १८।४|३४ 
अर्थात्‌ हरिणी, श्येनी, कृष्णा, और रोहिणी आदि धान, धेनु हैं । इनके तिलरूपी बछड़े हमें बल दें । 
इसी प्रकार मांस आदि शब्दों के विषय में अथर्ववेद में लिखा है-- 
अश्वा8 कणा गावस्तण्डुला मशकास्तुषा & । अथर्व० ११॥३॥५ 
श्याममयो5स्य मांसानि लोहितमस्य -लोहितम्‌_॥ अथर्व० ११॥३॥७ 
अर्थात्‌ चावल के कण अश्व हैं, चावल गौ हैं, भूसी मशक हैं 'चावलों का श्याम भाग मांस और लाल 
भाग रुघधिर है | 
अन्य सैकड़ों शब्द ऐसे हैं जो आपातत४ पशुओं के. नोम प्रतीत होते हैं, परन्तु आयुर्वेद के ग्रन्थों में 
वे पशुसंज़्क नाम तथा अवयव वनस्पतियों तथा. विशेष ओषधियों के वाचक हैं | इतना ही नहीं, वेद के 
व्याख्यानग्रन्थों -ब्राह्मणों (प्रक्षिप्त अंशों को छोड़कर); ने भी कतिपय द्वयर्थक शब्दों का निर्वचन किया: है | 
उदाहणत#४ शतपथब्राह्मण के अनुसार 
यदा पिष्टान्यथ लोमानि भवन्ति । 
यदाप आनयत्ि अथ त्वगू भवति ॥ 
यदा« स <यौत्यथ मांस भवति । 
एषा वा संपद्याहु४ पांक्तः पशुरिति ॥ 
अर्थात्‌ आटे की लोम संज्ञा हैं; पानी मिलने पर वह चर्म कहलाता है और गँूँधे जाने पर उसकी संज्ञा 
मांस होती है | इस प्रकार पके हुए पदार्थ का नाम पशु है | महाभारत में निर्णायक घोषणा है--- 
श्रूयते हि पुरा कल्पे नृणां व्रीहिमयो पशु४ । 
येनायजन्त यज्वान2 पुण्यलोकपरायणा॥  ॥ 
सुरा मत्स्याः पशोर्मांसमासवं कृशरौदनम्‌ । 
धूर्तें३ प्रवर्तितं यज्ञे नैतद्‌ वेदेषु विद्यते ॥ 
अर्थात्‌ पूर्वकाल में याज्ञिक लोग अन्न-पशु से ही यज्ञ करते थे | मद्य-मांसादि का प्रचार तो धूर्तों ने 
किया है, वेदों में यह कहीं नहीं है । 
वेदों में यज्ञ के पर्यायवी किसी भी शब्द के अर्थ से पशुवध या किसी प्रकार की हिंसा का संकेत. नहीं 
मिलता, जबकि अध्वर शब्द से स्पष्टत४ यज्ञ में हिंसा का निषेध सूचित होता है । यज्ञ में “अध्वर्यु४ नाम 
से एक नियुक्ति भी इसलिए की जाती है कि वह यज्ञ में कायिक, वाचिक अथवा मानसिक किसी भी प्रकार 
की हिंसा न होने दे--अध्वर्यु अहिंसं यज्ञमिच्छु8; | इतना ही नहीं, यज्ञवेदी में जल से परिपूर्ण तीन परिखाएँ 
इसलिए बनाई जाती हैं कि कोई कीड़े-मकौड़े भी अग्नि में गिरकर न जलने पाएँ | 
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क्या अहिंसा के सिद्धान्त का कठोरता करनेवाला समाज, वेदों में मांसाहार के विरुद्ध 
अकाद्य प्रमाणों के होते हुए, अपने 8 नमन की अनुमति दे सकता था ? फिर भी समझदार 
लोगों में यह धारणा बनी हुई है कि प्राचीन आर्य लोग मांसाहारी थे | समझदार लोगों से तात्पर्य यहाँ उन 
लोगों से है जो पढ़े-लिखे हैं, समाज में प्रतिष्ठित हैं, किन्तु जिन्हें मूलग्रन्थ पढ़ने का को" नहीं मिला है 
या वैदिक भाषा पर जिन्हें अधिकार नहीं है । ऐसे लोग अपनी भ्रान्त धारणाओं को बलात्‌ वेदों पर आरोपित 
करने की चेष्टा करते हैं | ऋग्वेद (१०।८५|१३) का प्रसिद्ध मन्त्र है-- 

सूर्याया वहतु४ प्रगात्सविता यमत्रासृजत्‌ । 
अघासु हन्यन्ते गावोडर्जुन्योः पर्युह्यते ॥ 

हन्‌' धातु का प्रसिद्ध अर्थ हिंसा-वध करना या मारना है, परन्तु पाणिनि के अनुसार इसके 
निम्नलिखित अर्थ भी हैं - 

गति---(जाना, चलाना, प्रेरित करना आदि) | 

ज्ञान---(जानना, समझाना, परिचित होना आदि) | 

प्राप्ति--(पाना, प्राप्त करना, पहुँचाना आदि) | 

उपर्युक्त अर्थों के अतिरिक्त 'हन्‌* धातु का प्रयोग इन अर्थों में भी होता है--गुणा करना, रक्षा करना, 
उठाना, ताड़ना, दु४ख पहुँचाना, बाधा पहुँचाना, स्पर्श करना, दूर हडाना आदि | 

दुर्भाग्य से प्राय; सभी पाश्चात्य विद्वानों ने इसंका “मारना या वध करना” अर्थ ही लिया है और इस 
प्रकार अर्थ का अनर्थ कर डाला है | वैदिक इण्डेक्स (खण्ड २, पृष्ठ १४५) में लिखा है--“विवाह-संस्कार 
के बाद भोजन के लिए बैलों को कत्ल किया जाता थोा-।” 

उक्त मन्त्र का सम्बन्ध सूर्या के विवाह नामक आख्यान से माना जाता है | यह आख्यान भले ही 
अस्पष्ट हो, परन्तुं यह निश्चित है. कि मन्त्रान्तर्गत 'सूर्या” और “गाव३” इत्यादि सभी पद अलौकिक तत्वों 
के बोधक हैं | समूचे सूक्त के अध्ययन तथा पूर्वापर प्रसंग को देखते हुए विवेच्य मन्त्र में गोवध की कल्पना 
नहीं की जा सकती । “अधघासु हन्यन्ते गाव” का अर्थ करते हुए सायणाचार्य ने लिखा है कि सविता के 
द्वारा सूर्या के विवाह में दी गयी गौएँ भघा नक्षत्र में सूर्या के प्रति सोम के घर की ओर प्रेरित की जाती 
हैं । यहाँ “हन्‌* धातु का अर्थ 'मारना' न होकर 'प्रेरित करना' है | वस्तुत४ इस मन्त्र में सूर्य की सुषुम्णा 
रश्मियों के चन्द्रमा के साथ विवाह (मिलन) का आलंकारिक वर्णन है | अथवा मघा नक्षत्र (माघ मास) में 
सूर्य की किरणें मारी जाती हैं-मन्द पड़ जाती हैं ० अर्जुनी नक्षत्र (फाल्गुन मास) में फिर चमक उठती 
हैं | यहाँ “गावो हन्यन्ते” का अभिप्राय गोवध कभी नहीं हो सकता, क्‍योंकि वेदों में सैकड़ों स्थानों पर गौ 
को “अध्य्या--अहन्तव्या' कहा गया है | 

वैदिक भाषा की एक विशेषता यह है कि यहाँ 'कृत्स्न' (सम्पूर्ण वस्तु) के परिचायक शब्द द्वारा उसके 
अन्वंगों (कृत्स्न से उत्पन्न उसके भागों) का भी बोध होता है । सिद्धान्तत४ इस बात को “वैदिक इण्डेक्स' 
(खण्ड २, पृष्ठ २३४) में इन शब्दों में स्वीकार किया है-“गो शब्द गौ से बने पदार्थों के लिए भी प्रयुक्त 
होता है | गो शब्द प्राय४ दूध के लिए आता है, कहीं-कहीं पशु के मांस के लिए भी आता है| कई जगह 
: गो शब्द का अर्थ गोचर्म भी है जिसे धनुष्‌ की डोरी, गुलेल, चाबुक की रस्सी, लगाम या रथ के किसी भाग 
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>> कारन-नेके  नम«»-कम कप नमन म>+ न नम ५ न करन न पक कक न बन 
को बाँधने के लिए एक रस्सी आदि के रूप में बरता जाता है ।”' यह जानते और मानते हुए भी वे यह 
लिखने में संकोच नहीं करते कि “मृतक के दाहसंस्कार के लिए एक अनिवार्य कार्य के रूप में गोवध 
आवश्यक होता था, क्योंकि गोमांस से मृतक के शरीर को ढका जाता था |” इस धारणा की पुष्टि में वहाँ 
ऋग्वेद के निम्नलिखित मन्त्र को उद्धृत किया गया है-- 
अन्नेर्वर्म परि गोभिव्ययस्व सं प्रोर्णुष्व पीवसा मेदसा च. । 
नेत्वा धृष्णुईरसा जह्षाणो दधृग्विधक्ष यन्पर्यड्खयाते.. ॥ ---१०१६७ 
यहाँ गो शब्द से तात्पर्य गौ से उत्पन्न पदार्थ घी से है, परन्तु सायण ने गोचर्म अर्थ करके मन्त्रार्थ 
को विकृत कर दिया है | मन्त्र का देवता अग्नि है, इसलिए यहाँ अग्निदेव के रूप में चिता की अग्नि 
अभिप्रेत है, जो मृत शरीर को जलाती है | 'गो' शब्द का अर्थ गोचर्म किये जाने में मन्त्र के शब्दों से कोई 
प्रमाण नहीं मिलता । 'अन्नेर्वर्म परिगोभिव्ययस्व” का अर्थ है कि मृतक के शरीर को गोघृत से उत्पन्न अग्नि 
की ज्वालारूपी कवच से अच्छी तरह ढक दो जिससे वह अच्छी तरह.जल जाए | ऋग्वेद का यह मन्त्र 
अथर्ववेद १८।२५८ में भी आया है | इस मन्त्र का भावार्थ करते हुए श्री सातवलेकरजी ने लिखा है “मुर्दे 
को जलाते हुए घी पर्याप्त मात्रा में डालना चाहिए ताकि अग्नि खूब-जोर से प्रजजलित होकर उसे पूरी तरह 
जला दे । यास्क ने निरुक्त २२॥ में उद्घृत “गोभि३ श्रीणीत मत्सरम्‌“ (ऋक्‌० ६।४६।४) का अर्थ “गोदुग्ध 
के साथ सोमरस को पकाओ'* लिखा है | 
ऋणग्वेद के निम्नलिखित दो मन्त्रों में बैल. को पकाने का उल्लेख हुआ कहा जाता है- 
१. अमा ते तुम्र॑ वृषभ पचानि-तीव्रं सुतं पञज्चदर्श नि षिज्वम्‌ | ---१०।२७॥२ 
२. पचन्ति ते वृषभाँ अत्तसि तेषां पृक्षण  यन्मघवन्हूयमान8 | ---१०।२८।३ 
वस्तुत४ “वृषभम्‌” और “पचन्ति” का:अर्थ सर्वत्र 'बैल' और “पकाना' ही नहीं होता । वेद में वृषभ शब्द 
कई स्थानों पर “मेघ” और “नरपुंगव/“अथवा'समर्थ पुरुष के अर्थों में भी प्रयुक्त हुआ है । निरुक्त (६।२२।१) 
में इसकी निरुक्ति की गयी है--वर्षणात्‌ वृषभ अर्थात्‌ वर्षा के कारण मेघ को “वृषभ' कहा जाता है | “पच्‌' 
धातु का अर्थ आगपर रखकर राँधना हीं नहीं है | हिन्दी में भी “कान पक गये, 'बाल पक गये" “फसल 
पक गयी” आदि वाक्यों में पक«(पच) धातु का अर्थ “आगपर रखकर राँधना' नहीं है | उपनिषदों में 
“सस्यमिव मर्त्य; पच्यते” (कठ०१॥६), “अग्नेनाभिषिक्ताः पचन्तीमे प्राणा$" (मैलयुपनिषद्‌ ६।१२) इत्यादि 
वाक्यों में भी 'पच्‌” का अर्थ “आग पर राँधना” नहीं है | प्रकरणानुसार इसका अर्थ पुष्ट करना, परिपक्वता 
(परिणति-परिपाक) को प्राप्त करना, आत्मशक्ति को बढ़ाना, उसका विकास करना आदि भी है। 
जैसाकि पहले कहा जा चुका है, वेदविषयक' अनेक भ्रान्तियों का कारण लौकिक और वैदिक भाषा में 
भेद न करना है | लोक में “उक्षा" शब्द का अर्थ बैल है, परन्तु निरुक्‍त (१४) में उक्षा 'शब्द' की निरक्ति 
इस प्रकार की गयी है--“उक्षण उम्षतेवृद्धिकर्मणः उक्षन्तमुदकेनेति वा” अर्थात्‌ 'उक्ष' धातु से, जिसका 
अर्थ वृद्धि करना और सिंचन करना है, उक्षा शब्द निष्पन्न होता है, क्योंकि मेघ पृथिवी का सिंचन करके 


१. ॥आद ला 060 (गो) 5 गीला ॥७9॥0० 0 ९१७ा०५५ ॥0 9700005 0। ॥06 ०0५. [शांड ॥९१०९८ा।।५ पा०ध्या$ एप, 
00 उद्याए)ए५ ॥6 4९5॥ 0 ॥6 ज्ञाग॥9], ॥0 ॥र॥79 08558225 ॥ 0९&92॥8/९5 ]6प्ृञ/९० ५९० 8५ 6 गरन्वदांध 0 एघ्वा005 
७7०८५ 85 4 909 धतंए ज 8 5077 0 ॥9095 0 किला एश्ला5 0 ॥0 लाक्षांण 0 एलंग$ 0 ॥6 ]88॥ 0 8 ७/॥9. 

२. ॥एगाए॥। 00 टा्यात्ाांण 9 ॥0 0ए॥070१एणाए। ॥7 58५९॥॥९ 008 009 $ था ९5५९८॥/४०] ॥, (९ (05॥ 


णजाए ७5९७ 0 ९७१५८॥०७ 8९ (०४० 0009५. --00. )2, 47. 
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के १०२६ 


१ कल पक न आल 3 उस पक डाक कक 
ओषधियों की वृद्धि करता है, इस कारण मेघ को भी 'उक्षा" कहते हैं | वेद के शब्द यौगिक हैं, यौगिक 
के स्थान पर रूढ़ अर्थ लेकर ही ग्रिफ़िथ आदि ने प्राचीन (वैदिक कालीन) आरयाँ के गोभक्षक होने का 
दुष्प्रचार कर दिया | 

अथर्ववेद ६।६।३६ में सूक्त का देवता अतिथि-सत्कार है | वहाँ "एतद्‌ वा उ स्वादीयो यदधिगवं क्षीरं 
वा मांसं वा तदेव नाश्नीयात्‌” में मांस भोजन को स्वादिष्ट बताया गया कहा जाता है | इस मन्त्र के पूर्व 
का प्रसंग यह है कि अतिथि को भोजन कराने से पूर्व गृहस्थ को स्वयं भोजन नहीं करना चाहिए । मांस 
शब्द की व्युत्पत्ति के अनुसार 'मांसं माननं वा मानस वा मनो5स्मिन्‌ सीदतीति वा” (निरुक्त ४।१|३)--मन 
को प्रिय लगनेवाला कोई भी उत्तम मनभावना पदार्थ” यह अर्थ लिया जा सकता है | शतपथब्राह्मण (११७) 
में 'एतद्ध वै परममन्नाद्यं यन्मांसम' कहा है और अमरकोश, हेमचन्द्र, मेदिनी, शब्दार्थकौस्तुभ आदि संस्कृत 
कोशों में 'परमान्नं तु पायसम्‌* खीर के लिए पायस शब्द का प्रयोग हुआ है | दक्षिण भारत में अभी तक खीर 
को परमान्न कहा जाता है | 

'अतिथिग्व” शब्द का अर्थ “अतिथीन्‌ प्रति सेवार्थ॑ गच्छन्‌” अर्थात्‌ अतिथियों की सेवा के लिए 
जानेवाले हैं | “वैदिक एज' में श्री कन्हैयालाल मुंशी ने इसका अर्थ “अतिथियों को गोमांस परोसनेवाला' कर 
दिया, परन्तु इसके लिए उन्होंने एक भी प्रमाण नहीं दिया | सायणाचार्य और महर्षि दयानन्द ने “अतिथिग्व” 
का वही अर्थ किया है जो यहाँ हमने दिया है | मोनियर विलियम्स ने अपनी 5त्ता छसाए50 छींलांगाभए 
में इस शब्द का अर्थ “0 जाणा 2०९७५ 5000 8०! किया है | ब्लूमफील्ड ने उसका अर्थ * शिटटातएए ९०0४५ 


60 2०८७५! किया है | 
मांसाहारी स्वभाव से हिंसक-- 
9. 0.0. ॥थार 2६8.8.5., |४.])., 0.)/., 
प्रल्व0 ण ॥6 060॥. ए रिट्ण0089,8497५798 (0509॥9), बिल छा 
40 
9. $.6. 58२02, 5200२ 8(॥08पाश 0फाफऋर 
9%9/. रण पिढणा०002५,4॥ ॥70ं9 56 ए ४९०००] $ट९0०८5५, 
बिल्ज 260 
५४/॥[6-.- 


मांसाहारसे उत्तेजनात्मक (मारकाट की) प्रवृत्ति को बढ़ावा मिलता है | 


४॥24॥-7:477४36 एाष200724678 4606२८&557५0७ फा4०700ए 
0800798] 50779, ॥00 ॥7 ५९५७॥ 3॥899॥, १९७ [0९७॥| ०7 3-4-984) 


बृझ्ा6 ८४॥76 87॥95 ध6 शं०श्ा. वग०५ भ९ ट५९] ४९९१५ (6 ॥000ए070005 079७६ ॥६6 ।075८ ९८ 
धर एलए 7ए०ण्रथाणि 00 2 (7९ 5076 (॥76 ए९५ 000९ ॥0 ९७०९(७|, 9५ (05७ ९२ था 0९5, ॥| 0७८०008८६ हर+८8. १-७ 
॥96 आशाए॥ 0 7070५0005 87॥7795 45 70 055 ॥॥9॥ ॥॥6 (कवग५४0०0७६ ध॥॥9)5, हल 
7्‌॥८ $8872९ 88॥99007 0 द्वा॥५००0५७8 5 ७९] ((0५श] [0 ९एशएणा९, है॥ 5 
4 ; ॥0॥25, ॥076055 ९४॥ 8५8४५ हशा। ०जा ५ 
॥72 (00 92700 0 ॥ण॥924', (:8$, 07/6065, है 2०७78 ०९5 00079 ४९ फथ7 
उसके ८ ऋडन (6९ #८०५0०005 क)॥8)5 ॥॥० ०0७, 00 9]0 €(८, 86 70। (70५॥ 00 ७०08४५७ ॥0 ० जे र्णः 
(6 एथां०0 5 #9णाहथ थांड5, ॥ ॥00७ ५९३ 8ए08/0॥ ॥8॥ (0 ४४8/05506 ॥लाक्षएंणण 0( <क्षा४०7७७७ 80, '&आ पी 
(29०0 0 शा [000 ॥08/6, 5076 ॥75 06 ॥0९ 0०9५ (06 ॥॥9 0९ 0०६५. क्षा8]$ [5 
'/#८लाशांजा रण 2९००) ण 5०८॥ 0८॥8९०७ 877००७ ॥0 06 (009॥ ७6 ॥९ए०-००१०८८ 
0859087002८5. ॥0 70९00 ८0०20809 $008/8005 ॥05| ०० ४०॥॥॥४ 700085९० ०५ 50जणा बांधा] 24३ हक * 
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ग्ादाता! 
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१०३० सत्यार्थभास्कर 
[गाय की विशेषता] 


इससे भिन्न बैल गाड़ी, सवारी, भार उठाने आदि कर्मों से मनुष्यों के बड़े उपकारक होते हैं तथा वैसे 
गाय दूध में अधिक उपकारक होती है | परन्तु जैसे बेल उपकारक होते हैं वैसे मैंसे भी हैं । परन्तु गाय 
के दूध घी से जितने बुद्धिवृद्धि से लाभ होते हैं, उतने भैंस के दूध-घी से नहीं | इससे मुख्योपाकारक आरयाँ 
ने गाय को गिना है। और जो कोई अन्य विद्वान्‌ होगा, वह भी इसी प्रकार समझेगा" 


[अन्य प्राणियों से लाभ] 


बकरी के दूध से २५६२० पच्चीस सहस्न नौ सौ बीस आदमियों का पालन होता है | वैसे हाथी, घोड़ों, 
ऊँट, भेड़, गदहे आदि से भी बड़े उपकार होते हैं | इन पशुओं को मारनेवालों को सब मनुष्यों की हत्या 
करनेवाले जानिएगा । 


[गोहत्या विदेशियों के शासनम से आरम्भ हुई] 


देखो, जब आयाँ का राज्य था, तब ये महोपकारक गाय आदि पशु-नहीं मारे जाते थे | तभी आर्य्यावर्त्त 
वा अन्य भूगोल के देशों में बड़े आनन्द में मनुष्यादि प्राणी वर्त्ततै थे, क्योंकि दूध-घी, बैल आदि पशुओं की 
बहुताई होने से अन्न रस पुष्कल प्राप्त होते थे | जब से विदेशी मांसाहारी इस देश में आके गौ आदि पशुओं 
के मारनेवाले मद्यपायी राज्याइधिकारी हुए हैं, तब 'से| क्रमशः आयोँं के दुःख की बढ़ती होती जाती है, 
क्योंकि 'नष्टे मूले नैव फल न पुष्पम्‌* (वृद्धचाणक्य१०॥१३) | जब वृक्ष का मूल ही काट किया जाए, तो 
फल-फूल कहाँ से हों ? 


४८४लशथांगा एणा07 45 (6 ७३७५ एस ।| 6९९7॥6९० 709] |. [ ॥भ975 (6 €वृणा0707 0॥06 000५ 
भव पाए, 'एणा-१९एश॑थ्रांशा [000 ता ॥€ ०छाश् शत 5्र्णी5 पार स्वुणं।फान॑णा 7 ए90099 शाते जांगते शाते ॥रा॥(९5 
पी९ छा ग्राफृण॑आंरर शाते शागांगानओं, परां5 प्रातशउाशावाए 5 लगातल्‍्त ए शााणांगान्न शांगरए्‌ थरात ॥ह९ प्रा8ए 
प्ऐणे९९ गा गाग्राक्ण 8लारां॥ध्रं९5. वाक्टाणरट एटएटशआ9) 7070 85 70 णा।ए ॥रणव! 35९९६ | #0ए70व02 0प 
4. 55 (0८ 506 ७8७5 0०0 पञ0वव एंलि 


(८०७७४) ९8॥॥ 06 92७07 250 0९एट005 एएणा ॥6 [एए८ ० 00०4 णग्नांका ॥6 5 ९075ण7792. 07 6:८४7॥|।८, 
६९ 60705 5७७5897९25 ज्रग्रंका भर ूला।97 [0 ॥6९ ॥थए0ए5५ 59५5 0॥ ॥9।/65 (6 92507 7250।055, ५0]000, '/९४९ 85 
[0९ [006 ७४०४ 5 9९४४०० ॥णा छ97 (009 995 3 ॥श्ावणां॥79 8०ांणा, 4ांग्रा॥। 0०0 92०५ (#९ एश'5णा 7९56255 
थातं 8227९5६5४८. 


अंग्रेजी के प्रसिद्ध कवि एडविन आर्नल्ड (80७77 ४77००) ने “70० 80। ० »७॥४" नाम से महात्मा बुद्ध 
की छन्दोबद्ध जीवनी लिखी है | संसारभर में व्याप्त हिंसा को लक्ष्य करके उसने एक स्थान पर कहा है-- 
0 ॥ए6 णा 062॥ ॥॥0 5९९|८ 9९8९९ 0 70, 
9४५॥०४४ 38 90व9 ॥ ॥70 ॥॥ ॥भा।(॥0. 
मनुष्य कितना मूर्ख है जो मृत्यु (हिंसा से प्राप्त भोजन) पर जीवित रहकर मन की शान्ति खोज रहा 
१. आधुनिक वैज्ञानिक इस बात पर चकित हैं कि प्रत्येक पशु के मांस वा दुग्ध में संखिया का अंश पाया जाता है | 
गाय के मांस में भी संखिया का अंश उपलब्ध होता है, परन्तु उसके दुग्ध में आज तक संखिया का अंश उपलब्ध 
नहीं हुआ | इस से भी गाय के दुग्ध का वैशिष्ट्य प्रत्यक्ष है | 
२. शीतला>चेचक रोग में गदही का दूध रामबाण औषध है । 
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दशम-समुल्लास: १०३१ 


[व्याप्रादि से गौ आदि पशुओं की रक्षा] 


न ०" न्क सभी अहिंसक हो जाएँ, तो व्याप्रादि पशु इतने बढ़ जाएँ कि सब गाय आदि पशुओं को 
रखा 

उत्तर--यह राजपुरुषों का काम है कि जो हानिकारक पशु वा मनुष्य हों उनको दण्ड देवें, और प्राण 
से भी वियुक्त करदें | 


[मारे गये हिंस्र पशुओं के मांस का क्‍या करें ?] 


प्रश्न--फिर क्‍या उनका मांस फेंक दें ? 
उत्तर--चाहे फेंक दें, चाहे कुत्ते आदि मांसाहारियों को खिला देवें वा जला देवें अथवा को मांसाहारी 
खावे, तो भी संसार की कुछ हानि नहीं होती, किन्तु उस मनुष्य का स्वभाव मांसाहारी होकर हिंसक हो 
सकता है | 
[भक्ष्य-अभक्ष्य की परिभाषा] 


जितना हिंसा और चोरी, विश्वासघात, छल-कपट आदि से पदार्थों को प्राप्त होकर भोग करना है, 
वह “अभक्ष्य” और अहिंसा, धर्मादि कर्मों से प्राप्त होकर भोजनादि करना “भक्ष्य' है | 
[विधकशास्त्रोक्त भक्ष याइभक्ष य] 


जिन पदार्थों से स्वास्थ्य, रोगनाश, बुद्धि-बलपराक्रम-वृद्धि और आयुवृद्धि होवे, उन तण्डुलादि, गोधूम, 
फल-मूल, कन्द, दूध-घी, मिष्टादि पदार्थों का सेवन यथायोग्य पाक मेल करके यथोचित समय पर मिताहार 
भोजन करना सब “भक्ष्य' कहाता है | जितने पदार्थ अपनी प्रकृति से विरुद्ध विकार करनेवाले हैं, उन-उनका 
सर्वथा त्याग करना और जो-जो जिस-जिसके लिए विहित हैं, उन-उन पदार्थों का ग्रहण करना यह भी *भक्ष्य' है | 
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है | “एकस्य क्षणिका प्रीतिरेकः प्राणैर्विमुच्यते" जो अपने ज़रा से मज़े के लिए दूसरे की जान लेने में संकोच 
नहीं करते, ऐसे मनुष्यों से भरें संसार में सुख-शान्ति कहाँ हो सकती है ? मनु ने इस दुष्कर्म की जघन्यता 


लिखा है-- 
मिल अनुमन्ता विशसिता निहन्ता क्रयविक्रयी । 


संस्कर्त्ता चोपहर्त्ता च खादकश्चेति घातका३ ॥ --मनु० ५॥५१ 

मारने की अनुमति देनेवाला (विशसिता) मांस काटनेवाला, (निहन्ता) पशु की हत्या 
विक्रयी) मांस ख़रीदने और बेचनेवाला | (संस्कर्त्ता ) पकानेवाला (उपहर्त्ता) परोसनेवाला (च) 
और (खादक४) खानेवाला--ये सभी हत्यारे और पापी हैं | ये सभी दण्डनीय हैं -फाँसी, आजीवन 
दस साल .... . छह महीने--अपने-अपने अपराध के अनुरूप सभी को फल भोगना पड़ेगा--इसी जन्म 
लता वैद्यकशास्त्र में अनेक स्थलों में विभिन्न के 

आयुर्वेदोक्त भक्ष याभकष य-- ज्ञ प्रकार के मांसों के गुण 
आधार पर रोगियों के लिए मांसाहार का निर्देश किया गया है। औषध या पथ्यापथ्य के रूप में डक 
मांसाहारियों के लिए किया गया है | आयुर्वेदशास्त्र तो मनुष्यमात्र के लिए है, अतः वहाँ यह 
अधिकारी-भेद से जाननी चाहिए | वह धर्माधर्म की दृष्टि से नहीं, रोगी-विशेष के हिताहित की कक 
विशुद्ध वैज्ञानिक अथवा रासायनिक आधार पर है । धर्मशास्त्र से अविरुद्ध आयुर्वेदोक्त भोजन सर्वश्रेष्ठ है । 


(अनुमन्ता) 


0058 / / [0 / 80977, कल क 
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सत्यार्थभास्कर 


5७ ७७७७७७७#७७७४७७७७७७-##७-७४४७७#७#७#७-७#-#४#-#&#-#७##&##७छ##ऋऋऋऋऋऋछऋऋछऋऋछऋऋऋछऋऋऋऋचऋअऋऋु/जाछाछऋऋऋऋनचऋा:/- २०० अत 
मुनिवर गुरुदत्त विद्यार्थी विज्ञान के पण्डित थे | रोगी होनेपर जब उनसे कहा गया कि मांसाहार से आप 
को रोग से मुक्ति मिल सकती है, तो उन्होंने पूछा--क्या फिर मैं कभी नहीं मरूँगा ? सकारात्मक उत्तर न 
मिलने पर उन्होंने कहा--यदि मरना अनिवार्य है तो कुछ दिन जीने के लिए किसी और के प्राण क्‍यों लूँ ? 
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अण्डों से हार्ट अटैक 


छ&७७६४ (५5050 ४08४ ए4व39, प्राउ5र7 6774(085 
(॥॥6 प्रांग0ए89॥ 77॥65, 7). 00७. 49, 985, ९४४८-5५, (:०0]५७॥77-4) 

ए्ण, जभींलाबठा छाएजा धा0 एर्ता, 4056 00०75व) ण ए.5.4. जांगरोढ्ा०5 ए 'ि00]6 शांटट 6ि रथिलंटं॥2 ॥7 
985 €०णाव्वा0१ 8 ठा6 ९९ 0 ९४९६ 870 5।एण९० गांगब! 50 8००० ॥॥02०05टॉटा05ं5 जग0०7) ९8५५5९5 ।६८।£:॥ 
#_€थ। 382७5. वाल्ए ॥एट िणात 8 काव्य क्‍ल॒क्वांणाञआंए एलफ़टलशा वि।ए तठंढद 8700. धवश05८ ८०७5. 
#रटा05टाला055 45 ट80520 99 8०ट८एा णैथ्यांणा ण ०ा065९० ० ॥6 एथी5० भालां55 5एएए जाए 0004 0 #सथा 
7रप52९5. 0ए८० 86 ए८श5, ॥76 0690थ्ञाणा परशाएम्5406 कार] परत] 8 ९0 5५0906॥॥9 05, 70798 ए]000 
5009ए श्वणा)ह. 06 ह6क्ला प्राएत5065 0 ०फ॒8था भाव ९8०ञ॥8 3 [62 290०६, 7057 ि6€, धाटए 589. 
(कगल्बलठ--.० (80ए ०णा०ण, 45 ट्क्याए९6 जांगंत ००0) फ्पांश65५ साएपग॑गांएड 77 06 0000०0. (:9९० 
]09-02759-]90०.970८75 (.,0.). 

अमेरिका में पिछले वर्ष १६८५ में, मैडिसन के अन्दर नोबल प्राइज़ के विजेता प्रो० माइकल ब्राउन 
और जोसफ गोल्डस्टीन ने अपने मैडिकल रासायनिक विश्लेषणों (१४००४८४। 0४००८» ४79५5) द्वारा यह 
सिद्ध कर दिया है कि अण्डे-मांस आदि खाने से घातक हार्ट अटैक (809 पवथ॥ ४9०० पैदा होता है । 
क्योंकि अण्डों और मांस में कोलेस्टरोल नामक विष की मात्रा बहुत अधिक पाई जाती है | यह चिकना 
अल्कोहल होता है जो दिल को रक्त पहुँचानेवाली धमनिंयों (४7०००७) में धीरे-धीरे जमा होकर उनको सुकेड़ 
लेता है और एक दिन अचानक धमनियों (॥(७:८७) का मार्ग अवरुद्ध हो जाता है | इस तरह दिल को खून 
मिलना बन्द हो जाता है और वह व्यक्ति तुरन्त हार्टफल से निश्चितरूप से मर ही जाता है | इस असाध्य 
रोग का अभी तक कोई इलाज़ नहीं निकला है | 

4टाट्यशा 09 ६९॥॥९7॥९ [॥0०, 0.0.२.५., (0006870, (०079 (७.$.6.) लिखते हैं-- 

5० ८2९8 ०णा।शां75 8000[ 4 हाधाए ण लाण6्ला0, १शाला ९९85 8४ ९४४९१, ॥॥6 ०0०0९७।४०] ०0तार्ता 060 #९ छा0ठत 
पं525 9700 [0९ [९000079 07थ05 (0९ 06९ए८०ञाशा। ०0 ह2] 50765, ॥640 ॥000]65, छात्ता। 0 00९५ 05$८8४५८५ 
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वैज्ञानिक परीक्षणों द्वारा यह सिद्ध हो गया है कि एक अण्डे में लगभग ४ ग्रेन कोलेस्टरोल नामक 
भयानक तत्त्व पाया गया है | कोलेस्टरोल की इतनी अधिक मात्रा के कारण अण्डे दिल की बीमारी, हाई 
ब्लडप्रैशर, धमनियों में ज़ख्म, गुरदों की बीमारी, पित्त की थैली में पथरी आदि रोग पैदा करते हैं । 
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१०३४ सत्यार्थभास्कर 


(नवभारत टाइम्स, दि० ११ सितम्बर, १६८५ पृष्ठ १, कालम ८ पर छपा) 
03 ॥ ॥ ३१३ ॥ (0 | 0।। »१॥ ॥। है ॥। | ॥0॥ 4॥॥ (९) | 
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की 
नयी खोज 
अण्डे खाने से कैंसर 
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प्रत्येक १० में से ६ अण्डों में कैंसर पैदा करनेवाले डी.डी. टी. विष के अंश पाये गये हैं । 
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अण्डे का कैंसर के साथ प्रत्यक्ष सम्बन्ध है। | /कारंण-मुर्गियाँ जो चारा खाती हैं, उसमें वातावरण 
प्रदूषण के कारण कुछ डी.डी.टी. विष अण्डों में आ जाता है | 

इस बात का प्रमाण है कि डी.डी.टी. विष ज्था अन्य कीटनाशक पदार्थ कैंसर उत्पन्न करने में 
योगदान दे सकते हैं | इस तरह अण्डे। खाने से कैंसर उत्पन्न हो सकता है | 

आधुनिक मैडिकल खोजों ने यह-स्पष्ट सिद्ध कर दिया है कि आमिष भोजन की अपेक्षा निरामिष 
भोजन निश्चयपूर्वक गुणकारी तथा “हानिरहित होता है, अतः स्वास्थ्य चाहनेवालों को सामिष 
आहार--अण्डा, मछली, मांस को छोड़कर शाकाहार ही करना चाहिए | 


चाल छात्रांशा (०णायों एण िस्तांटव ।२९52क्ना'णा, ९७ ऐसा 


की 
नई खोज 
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अण्डे, मछली, व मांस खाने से आँतों में अनेक रोग 
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अर्थात्‌ भारतवासियों के लिए यूरोप, अमेरिका आदि पश्चिमी देशों के खानपान की अन्धाधुन्ध नकल 
करके अपने खानपान में मांस, शराब आदि का प्रयोग करना, सर्वथा अनुचित है | अब तो बहुत सारे 
पश्चिमी देश, यह अच्छी तरह से समझ गये हैं कि बकरे का या सूअर का या गाय का मांस अथवा किसी 
भी प्रकार का सामिष आहार (अण्डे, मछली, मांस का भोजन) स्वास्थ्य के लिए अत्यन्त हानिकारक है | 
मैडिकल साइंस ने अण्डे, मछली, मांस का, अन्तड़ियों के रोगों के साथ गहरा सम्बन्ध बताया है | पश्चिम 
में शाकाहार बढ़ता जा रहा है जबकि भारत में घटता जा रहा है--यह दुर्भाग्य का तथा बड़े खेद का 
#न्‍जड | मानव को अपने स्वास्थ्य को ध्यान में रखते हुए मांसाहार का त्याग कर शाकाहार अपनाना 


5& ७छारए57' (भात्रए4, 500श7ष 07 40॥घछारा(4 
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मछली व मांस खाने से आँतों में कैंसर 
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साराौश--आज बहुत-से वैज्ञानिकों ने आँतों के कैंसर का मुख्य कारण, मछली, भेड़, बकरी, सूअर, 
गाय आदि के मांस-भक्षण को बताया है, क्योंकि इनमें भोजन-तन्तुओं (0।2॥ ॥ग०:८७) की बहुत कमी होने 
के कारण मांस खानेवालों को प्राय; कब्ज रहता है, इस कारण मलाशय में मल लम्बे अरसे तक रहने के 
कारण---रासायनिक प्रक्रिया से तथा ख़तरनाक कीटाणुओं की संख्या वृद्धि से कैंसर पैदा करनेवाले तत्त्व 


उत्पन्न होते हैं, जो आन्तों के अन्तिम ६” भाग में कैंसर का रोग पैदा करते हैं । 
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१०३६ सत्यार्थभास्कर 
[सहभोजन भें दोष] 


प्रश्न--एक साथ खाने में कुछ दोष है, वा नहीं ? 
उत्तर--दोष है, क्योंकि एक के साथ दूसरे का स्वभाव और प्रकृति नहीं मिलती । जैसे कुष्ठी आदि 
के साथ खाने से अच्छे मनुष्य का भी रुधिर बिगड़ जाता है, वैसे दूसरे के साथ खाने में भी कुछ बिगाड़ 
ही होता है, सुधार नहीं | इसीलिए--- 
नोच्छिष्टं कस्यचिद्‌ दद्यान्नाद्याच्चैव तथान्तरा | 
न चैवात्यशन कुर्यात्न चोच्छिष्टः क्वचिद्‌ व्रजेत्‌ ॥ --मनु० २५६ 
न किसी को अपना जूठा पदार्थ दे, न किसी के भोजन के बीच आप खावे | न अधिक भोजन करे, 
और न उतच्छिष्ट अर्थात्‌ भोजन किये पश्चित्‌ हाथ-मुख धोये विना कहीं इधर-उधर जाए । 


[उच्छिष्ट' शब्द का अर्थ] 


प्रश्न-.गुरोरुच्छिष्टभोजनम्‌*' इस वाक्य का क्‍या अर्थ होगा ? 


उत्तर--इसका यह अर्थ है कि गुरु'के भोजन किये पश्चात्‌ जो पृथकृ अन्न शुद्ध स्थित है, उसका 
भोजन करना, अर्थात्‌ गुरु को प्रथम भोजन कराके पश्चात्‌ शिष्य को भोजन करना चाहिए । 


[उच्छिष्ट' पर विशेष विचार] 


प्रश्न--जो उच्छिष्टमात्र का निषेध है, तो मैक्खियों का उच्छिष्ट सहत, बछड़े का उच्छिष्ट दूध, और 
एक ग्रास खाने के पश्चात्‌ अपना भी उच्छिष्ट होता&है | पुन/ उसको भी न खाना चाहिए | 

उत्तर--सहत कथनमात्र ही उच्छिष्ठ होता*है, परन्तु वह बहुत-सी ओषधियों का सार होने से ग्राह्य 
है | बछड़ा अपनी माँ के बाहिर का दूध पीत्ञा है, भीतर के दूध को नहीं पी सकता, इसलिए उच्छिष्ट 


नहीं | परन्तु बछड़े के पिये पश्चातु जल“से| उसकी माँ के स्तन धोकर शुद्ध पात्र में दोहना चाहिए और 
अपना उच्छिष्ट अपने को विकारकारक नहीं होता । | 


07. 0.८. ॥4॥ १४.४8.8.५5., १(४.))., 0.0/., 
शाकाहारी अण्डे-एक भ्रामक प्रचार 
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कुछ पॉल्टरी फार्मों (मुर्गीखानों) द्वारा आम जनता में यह भ्रान्ति फैलाई जा रही है कि फार्म के अण्डों 
को शाकाहारी एवं स्वास्थ्यदायक माना जाए | यह प्रचार एकदम झूठा एवं सर्वथा निराधार है, क्योंकि अण्डे 
कभी पेड़ से पैदा ही नहीं होते और न ही उन्हें कहीं पर वनस्पति घी या तेल की तरह तैयार किया जाता 
है, वास्तव में वे तो हमेशा मुर्गी या बतख के पेट से ही पैदा होते हैं तथा अनेक रोगों को पैदा करने के 
कारण हानिकारक हैं | 


१. द्र०--- गुरोरुच्छिष्टमन्नं यो भक्षयेद्‌ भक्तिभावत$' । प्राणतोषिणी पृ० १८६, जीवानन्द संस्करण । 


"20:03 : / /0. .॥0/3973)7]47/07759+/ ५ 


<€ # 


दशम-समुल्लास: १०३७ 


देखो, स्वभाव से यह बात सिद्ध है कि किसी का उच्छिष्ट कोई भी न खावे | जैसे अपने मुख, नाक, 
कान, आँख, उपस्थ और गुह्नन्द्रियों के मलमूत्रादि के स्पर्श में घृणा नहीं होती, वैसे किसी दूसरे के मलमूत्र 
के स्पर्श में होती है । इससे यह सिद्ध होता है कि यह व्यवहार सृष्टिक्रम से विपरीत ही है, इसलिए 
मनुष्यमात्र को उचित है कि किसी का उच्छिष्ट न खावें ? 


प्रश्न--भला स्त्री-पुरुष भी परस्पर उच्छिष्ट न खावें ? 
उत्तर--नहीं, क्योंकि उनके भी शरीरों का स्वभाव भिन्न-भिन्न है | 


प्रश्न--कहोजी ! मनुष्यमात्र के हाथ की की-हुई रसोई, उस अन्न के खाने में क्या दोष है ? क्योंकि 
ब्राह्मण से लेके चाण्डाल-पर्यन्त के शरीर हाड़-चमड़े के हैं और जैसा रुधिर ब्राह्मण के शरीर में है, वैसा 
ही चाण्डाल आदि के । पुन मनुष्यमात्र के हाथ की पकी हुई रसोई के खाने में क्या दोष है? 

उत्तर- दोष है | क्योंकि जिन उत्तम पदार्थों के खाने-पीने से ब्राह्मण और ब्राह्मणी के शरीर में दुर्गन्ध 
आदि दोषरहित रज-वीर्य उत्पन्न होता है, वैसा चाण्डाल और चाण्डाली के शरीर में नहीं, क्योंकि चाण्डाल 
का शरीर दुर्गन्‍्ध के परमाणुओं से भरा हुआ होता है वैसा ब्राह्मणादि वर्णों का नहीं | इसलिए ब्राह्मिणादि 
उत्तमवर्णों के हाथ का खाना, और चाण्डालादि नीच, भड्गी, चमार आदि का न खाना | 

भला जब कोई तुमसे पूछेगा कि जैसा चमड़े का शरीर माता, सास, बहिन कन्या, पुत्रवधू का है, वैसा 
ही अपनी स्त्री का भी है | तो या माता आदि स्त्रियों के साथ भी स्वस्त्री के समान वर्तोगे ? तब तुमको 
संकुचित होकर चुप ही रहना पड़ेगा | जैसे उत्तम अन्न हाथ और मुख से खाया जाता है, वैसे दुर्गन्‍्ध भी 
खाया जा सकता है तो क्‍या मलादि भी खाओगे? कया ऐसा भी कोई हो सकता है ? 


[गोबर से चौका लगाने के लाभ] 


प्रश्न- जो गाय के गोबर से चौका लगाते हो; तों अपने गोबर से क्‍यों नहीं लगाते ? और गोबर के 
चौक में जाने से चौका अशुद्ध क्‍यों नहीं होता ? 

उत्तर-_गाय के गोबर से वैसा दुर्गन्‍्ध नहीं होता, जैसाकि मनुष्य के मल से | गोबर चिक्कना होने से शीघ्र नहीं 
उखड़ता, न कपड़ा बिगड़ता, न मलीन होता है | जैसा मिट्टी से मैल चढ़ता है, वैसा सूखे गोबर से नहीं होता | मट्टी 
और गोबर से जिस स्थान का लेपन करते हैं, वह देखने में अति सुन्दर होता है। और जहाँ रसोई बनती है, वहाँ 
भोजनादि करने से घी, मिष्ट और उच्छिष्ट भी गिरता है | उससे मक्खी कीडी आदि बहुत-से जीव मलिन स्थान 
के रहने से आते हैं | जो उसमें झाडू लेपनादि से शुद्धि प्रतिदिन न की जाए, तो जानो पाखाने के समान वह स्थान 
हो जाता है, इसलिए प्रतिदिन गोबर, मिट्टी, झाड़ू से सर्वथा शुद्ध रखना | और जो पक्का मकान हो तो जल से घोकर 
शुद्ध रखना चाहिए, इससे पूर्वोक्त दोषों की निवृत्ति हो जाती है | 

जैसे मियाँजी के रसोई के स्थान में कहीं कोयला, कहीं राख, कहीं लकड़ी, कहीं फूटी हॉडी, कहीं 
जूठी रकेबी, कहीं हाड़गोड़ पड़े रहते हैं, और मक्खियों का तो क्या कहना ? वह स्थान ऐसा बुरा लगता 
है कि जो कोई श्रेष्ठ मनुष्य जाकर बैठे, तो उसे वान्त होने का भी सम्भव है और उस दुर्गन्‍्ध स्थान के 
समान ही वही स्थान दीखता है | भला, जो कोई इनसे पूछे की यदि गोबर से चौका लगाने में तो तुम दोष 
गिनते हो, परन्तु चूल्हे में कण्डे जलाने, उसकी आग से तमाकू पीने, घर की भीति पर लेपन करने आदि 
से भी मियाँजी का चौका भ्रष्ट हो जाता होगा, इसमें क्या सन्देह ? 


नननीनननननाएगएएएएएणणदणननयतयणा 
१, इस वाक्य में “यह व्यवहार' पदों से प्रकरण-प्राप्त 'दूसरे का उच्छिष्ट खाना' रूप व्यवहार की ओर संकेत है | 
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१०३८ सत्यार्थभास्कर 
[भोजन स्वच्छ स्थान में बैठकर करें ] 


प्रश्न--चौके में बैठके भोजन करना अच्छा, वा बाहर बैठके ? 


उत्तर जहाँ पर अच्छा, रमणीय, सुन्दर स्थान दीखे, वहाँ भोजन करना चाहिए, परन्तु आवश्यक 
युद्धादिकों में तो घोड़े आदि यानों पर बैठके वा खड़े-खड़े भी खाना-पीना अत्यन्त उचित है | 


[आरयों द्वारा शुद्ध रीति से बनाया भोजन भोज्य है] 


प्रश्न --क्या अपने ही हाथ का खाना, और दूसरे के हाथ का नहीं ? 


उत्तर-जो आर्यों में शुद्ध रीति से बनावे, तो बराबर सब आरयों के हाथ का खाने में कुछ भी हानि 
नहीं, क्योंकि जो ब्राह्मणादि वर्णस्थ स्त्री-पुरुष रसोई बनाने, चौका देने, वर्त्तन-भाँडे माँजने आदि बखेड़ों में 
पड़े रहें, तो विद्यादि शुभ गुणों की वृद्धि कभी नहीं हो सके । 


[भोजन-सम्बन्धी प्राचीन आरयों का व्यवहार] 


देखो ! महाराज युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ में भूगोल के७राजा-ऋषि-महर्षि आये थे | एक ही 
पाकशाला से भोजन किया करते थे । जब से ईसाई, मुसलमान# आदि के मत-मतान्तर चले, आपस में 
वैर-विरोध हुआ उन्होंने मद्यपान गोमांसादि का खाना-पीना' स्वीकार“किया | उसी समय से भोजनादि में 
बखेड़ा हो गया । 


देखो, काबुल, कंधार, ईरान, अमेरिका, यूरोप आदि*देशों के राजाओं की कन्या गान्धारी, माद्री, उलोपी 
आदि के साथ आर्य्यवर्तदेशीय राजा लोग विवाह आदि व्येबहार करते थे | शकुनि आदि कौरव-पाण्डवों के साथ 
खाते-पीथे थे, कुछ विरोध नहीं करते थे, क्योंकि उस सैमय सर्वभूगोल में वेदोक्त एक मत था, उसी में सबकी 
निष्ठा थी और एक-दूसरे का सुख-दु४ख> हान्ति-लाभ आपस में अपने समान समझते थे तभी भूगोल में सुख 
थ! | अब तो बहुत-से मत वाले होने से बहुत-सां दुःख और विरोध बढ़ गया है । इसका निवारण करना बुद्धिमानों 
का काम है। 

परमात्मा सबके मन में सत्य७मसत का ऐसा अडकुर डाले कि जिससे मिथ्या मत शीघ्र ही प्रलय को 
प्राप्त हों । इसमें सब विद्वान्‌ लोग विचारकर विरोधभाव छोड़के आनन्द को बढ़ावें | 


[पूर्वार्ध-उत्तरार्ध का सम्बन्ध] 


यह थोड़ा सा आचार-अनाचार भक्ष्या$भक्ष्य विषय में लिखा | इस ग्रन्थ का पूर्वार्द्ध इसी दशवें 
समुल्लास के साथ पूरा हो गया | इन समुल्लासों में विशेष खण्डन-मण्डन इसलिए नहीं लिखा कि जब 
तक मनुष्य सत्या$सत्य के विचार में कुछ भी सामर्थ्य न बढ़ाते, तब तक स्थूल और सूक्ष्म खण्डनों के 
अभिप्राय को नहीं समझ सकते | इसलिए प्रथम सबको सत्य शिक्षा का उपदेश करके, अब उत्तरार्द्ध अर्थात्‌ 
जिसमें चार समुल्लास हैं, उसमें विशेष खण्डन-मण्डन लिखेंगे | 

[उत्तरार्द्ध के समुल्लासों का विभाग] 

इन चारों में से प्रथम समुल्लास में आर्यावर्तीय मत-मतान्तर, दूसरे में जैनियों के, तीसरे में ईसाइयों, 

और चौथे में मुसलमानों के मत-मतान्तरों के खण्डन-मण्डन के विषय में लिखेंगे | और पश्चात्‌ चौदहवें 


समुल्लास के अन्त में स्वमत भी दिखालाया जाएगा | जो कोई विशेष खण्डन-मण्डन टठेखना चाहें, वे इन 
चारों समुल्लासों में देखें । 
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[ग्रन्थकार की पाठकों से अभ्यर्थना] 


परन्तु सामान्य करके कहीं-कहीं दश समुल्लासों मे भी कुछ थोड़ा-सा खण्डन-मण्डन किया है | इन चौदह 
समुल्लासों को पक्षपात छोड़ न्याय-दृष्टि से जो देखेगा, उसके आत्मा में सत्य अर्थ का प्रकाश होकर आनन्द होगा 
और जो हठ-दुराग्रह और ईर्ष्या से देखे-सुनेगा, उसको इस ग्रन्थ का अभिप्राय यथार्थ विदित होना बहुत कठिन 
है | इसलिए जो कोई इसको यथावत्‌ न विचारेगा वह इसका अभिप्राय न पाकर गोता खाया करेगा और विद्वानों 
का यही काम है कि सत्याउसत्य का निर्णय करके सत्य का ग्रहण असत्य का त्याग करके परम आनन्दित 
होते हैं | वे ही गुणग्राहक पुरुष विद्वान्‌ होकर धर्म, अर्थ, काम और मोक्षरूप फलों को प्राप्त होकर प्रसन्न रहते हैं ॥ 
इति श्रमद्दयानन्दसरस्वतीस्वामिकृते सत्यार्थप्रकाशे 
सुभाषाविभूषित आचाराइ5नाचारभक्ष्या$भक्ष यविषये 
दशम४& समुल्लास8 सम्पूर्ण/ ॥१०।॥ 
समाप्तो5यं पूर्वार्द्ध 


चरक ऋषि ने भक्ष्याभक्ष्य के सन्दर्भ में कहा है--'हितभुकु, मितभुकु ऋतभुक्‌ --स्वस्थ मनुष्य के लिए 
आवश्यक है कि वह (१) अपने शरीर की प्रकृति के अनुकूल भोजन-करे, (२) आवश्यकता से अधिक भोजन 
न करे, (३) ईमानदारी से कमाया हुआ भोजन करे--'अग्ने नय सुफथा राये' | 

अनारोग्यमनायुष्यमस्वग्य॑चातिभोजनम्‌ । 
अपुण्यं लोकविद्विष्टं तस्मात्तत्परिवर्जयेत्‌ | --मनु० २५७ 

अधिक भोजन करना, स्वास्थ्यनाशक, आयुनाशक, सुखनाशक, अहितकर और लोगों द्वारा निन्दित 
माना गया है, इसलिए उसका अर्थात्‌ अधिक भोजन का परित्याग कर देवे । 

सत्यार्थप्रकाश का प्रथम संस्करण केवल १२ समुल्लासों का छपा था | इस कारण कुछ लोगों का यह 
कहना है कि १३वाँ और १४वाँ समुल्लास आयाँ ने ग्रन्थकार के निधन के पश्चात्‌ लिखकर मिला दिये | 
किन्तु प्रथम संस्करण में ही दशम समुल्लास के अन्त में उपलब्ध ग्रन्थकार के लेख को पढ़ने पर यह शंका 
निर्मूल हो जाती है | वहाँ लिखा है- 

“ए दश समुल्लास सिक्षा के विषय में लिखे | इसके आगे आर्यावर्त्तवासी मनुष्य, जैन, मुसलमान और अंग्रेजों 
के आचार-अनाचार सत्यासत्यमतमतान्तर के खण्डन-मण्डन के विषय में लिखेंगे | इनमें से प्रथम समुल्लास में 
आर्योवर्त्तवासी मनुष्यों के मतमतान्तर के खण्डन और मण्डन के विषय में लिखा जाएगा | दूसरे समुल्लास में 
जैनमत के खण्डन और मण्डन के विषय में लिखा जाएगा के तीसरे में मुसलमानों के मत के विषय में 
खण्डन-मण्डन लिखेंगे और चौथे में अंग्रेजों के मत के बन मण्डन के विषय में लिखा जाएगा | सो जो 
देखा चाहैं खण्डन और मण्डन की युक्ति उन चारों समुल्लासों में देख लेवैं | दस समुल्लास तक खण्डन व मण्डन 


रू नहीं लिखा, क्योंकि जब तक बुद्धि मनुष्यों की सत्यासत्यविवेकयुक्त नहीं हो जाती तब तक सत्य के ग्रहण और 


असत्य के त्याग में समर्थ नहीं होते | इस हेतु ग्रन्थ के पूर्व भाग में सत्य-सत्य मनुष्यों के हित के हेतु शिक्षा लिखी 


_ और इस ग्रन्थ के उत्तरभाग में सत्य मत का मण्डन और असत्य मत का खण्डन लिखेंगे | संस्कृत में रचना करते 


तो सब मनुष्यों के समझ में नहीं आता, इस हेतु भाषा में किया गया |” 
इससे स्पष्ट है कि प्रथम संस्करण में भी लिखे चौदह सिहर आल: ही गये थे, छपे भले ही बारह 
थे | हाँ, एक बात का भेद अवश्य है--प्रथम संस्करण में तेरहवें में मुसल्मान-मत का खण्डन-मण्डन 
और चौदहहवें में अंग्रेजों (ईसाइयों) के मत का विवेचन था | आजकल तेरहवें में ईसाई-मत और चौदहवें 
में इस्लाम की समीक्षा है | इन मतों के प्रादुर्भाव के ऐतिहासिक क्रम को देखते हुए यह युक्तिसंगत है | 
हम यहाँ प्रथम संस्करण में दशम समुल्लास के अन्तिम पृष्ठ ३०७ की फोटोस्टेट (प्रतिकृति) दे रहे हैं... 
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सत्याधप्रकाण । 


ममफिग्भोजनमे कैममेटहै।गा यहुभेटथोड़ दिनसचलाइ कि 
जबसनानाप्रकराग्कमतमतान्तरचल आगमनुष्यकोबद्चिमंप रस्पर 
बिगोधाहोनस प्रीतिनर है| गई ब्रेरछ्ोगया द््स्स कोईकिसोक ड्प 
कारम चितनहोंटता ओग्यपन टशकमनलुप्योंक उपकार कहैतु 
कोद्प्रहप्तनहोह्रोताकिन्‍्तग्रपन२मतलब५रहते ह सो सचकानाग 
छाताजात।ह यहुवडाअन|चारह आरतथाजिचार सशुद्धपट।/थक 
खानस किसोक[परल्तोक वाधघमजिगडतानहों परन्त बिद्याओर 
त्िचा रकनहोह्रोनस दूनवस्वड मंमल॒पष्यलो गपडक सद। द:खो र ह* 
तेह अाग्जापरस्परगुण ग्रह गकर तो सुखी हर जां य आर द ख ना चा- 
ह्िए किससयक्कफपरभाजनमहों प्राप्तत्नेताई भौजनकपाचोंको 
उठाकलादफिरतेह वैलोंकोनांईटरिट्रन्तोग ओऔ ग्धनाछालोयगतव॒- 
छतरसॉइू्दार आदिकसाथमंगइतेह उस्ममिव्याथन बछ्ुतखच 
हाजाताह इृत्यादिकमब्व्यवह्प 7 वबु द्िमे नत्तोगविचा गले यक्रर 
व्यवह्याग्करं अयुक्तकभोम"्ं एटगसमज्लामसमितज्ञाक विपयम लन्नि- 
खे इसकग्रागेग्रायोवत्राक्मो मेकुप्य जनसमल्मान औग्ञंगरे जो 
कञ्आाचार ग्रनाचार मत्यामत्येमतमतान्तगकखगण्डन ओरग्मरडन 
कविषयम लिखेंग दसममंप्रथमसमजझासमं आर्थाोत्रतबासो मनु- 
प्योकमतमनान्तरण्क खयडनगआोगमगडनकविपयमंलिखाजायगा 
टूस रंसमुज्लासमजनमतक खरड़नओर्मगण्डनकविपयम लिखा 
जायगा तोसरमससल्मामोकमतकविपयमं खरण्डनऑओरमण्डन 
लिखेगें ओरग्चोयेंधेंग्र गर जोक मत में खराड़ नग्रोरमराठ नक जिपय 
रख्तिखाजायगा सोजोटखाचाह खगड़नआारमगरडनकीयक्तिउन 
चार्गोसमल्लासों में टख तन दससमज्लासतकखगड़न वामणडननहों 
लिखा क्योंकिजचतकव॒द्धिमन॒प्योंकी नत्यासत्यविवेकण्क़नहजी है।- 
तो तबत कसत्यक ग्रहण आर्असत्यक त्याग करनेंमेंसमथ नहीं' 
हाते इमरतठुग्रन्यकप्वभागमंसत्य२ मठ॒पष्यों क हितक है तु शिक्ष। ल्ति- 
खो औरदइसपग्रन्यकेउत्तरभागमें सत्यमतक।मण्ड नऔरगअसत्यम- 
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क॒ुपात्रो को दान न देवे सुपात्रो को देवे. 
(पी ?2[0॥676 


2८ :(ए६शा&६0 #भछ्टर६& 


5097 & ?99 ७ञझ्ञा4 शा०वा९?९ 5४707 


आपके दान की हमे अत्यंत आवश्यकता हे. 


